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द्वितीय संस्करण का 
आमख 
भारत ओर भारतीय साहित्य में बढ़ती हुई रुचि के कारण पस्तुत ग्रन्थ को इतनी 
मॉग हुई कि प्रथम संस्करण निकालने के प्रायः तत्काल बाद ही एक द्वितोय संस्करण का 
मुद्रण प्रारम्भ करना आवश्यक हो गया। अतणव में उन समीक्षाओं में दिये गये सुझावों 
का लाभ उठाने में असमर्थ रहा हूँ, जो अब तक निकल चुकी हैं । तथापि, प्रस्तुत संस्करण 
में कुछ साधारण परिवर्तन किये गये हैं; साथ ही प्रोफेसर डब्ल्यू० डी० हिटनी की कृपा से, 


जिन्होंने मेरे पास वहुमूल्य टिप्पणियाँ भेजने में विलम्व नहीं किया, में पष्ठ १७४ पर ज्योतिष 
के अध्याय को परिवर्तित करने में समर्थ हो सका हैँ । 


भारत के प्रमुख विद्या-केन्द्रों की यात्रा करने के लिए इंगलेण्ड छोड़ते समय में स्पष्ट 
कारणों से सस्क्ृृत साहित्य के उन अंशों का अधिक पूर्ण विवरण नहीं दे पाया हूँ जिनका 
केवल एक सक्षिप मैंने व्याख्यान १५ में दिया है । ६ 


अपनी सम्पूर्ण अपरिवर्तनीयताओं के साथ-साथ मारत अब शिक्षा की दिशा में ऐसी 
द्रुत गति से अग्रसर हो रहा है कि ऑक्सफोड के संस्कृत के प्राध्यापक भी, यदि स्वयं को 
बढते हुए ज्ञान एवं उपलब्धियों के स्तर पर बनाये रखना चाहते हैं तो उन्हें उन कतिपय 
विशिष्ट देशीय पण्डितों से व्यक्तिगत रूप से सम्पक रखना होगा जिनकी प्रतिभा हमारे ऊँचे 
भारतीय विद्यालयों एवं विश्वविद्यालयों में विकसित हुईं है और जिन्होंने हमारी सरकार के 
अधीन उपलब्ध सुविधाओं से विद्या को विभिन्न शाखाओं में वेशिष्य्य प्राप्त किया है । 


इतनी लम्बी यात्रा प्रारम्भ करने में मेरे प्रेरक हैं, बोडेन पद के लिये जो मैरे ऊपर 
ऋण है उसका विचार, अपने कार्य-क्षेत्र को विस्तृत करने की इच्छा, भारतीय धार्मिक 
साहित्य के अनेक यूढ अशों पर जिनका « अनचुशीलून अब तक योरोपीय विद्वानों ने नहीं 
किया है विशिष्ट ज्ञान प्राप्त करने की आकांक्षा, और यह भाशा कि छोटने तक मैरा स्वास्थ्य 
एव बल सुरक्षित रहेगा, मेरे अपने क्षेत्र में मैरी उपयोगी शक्तियॉँ वढी रहेंगी, और मैं 
इतना समर्थ हुआ रहूँगा कि उससे अधिक योगदान दे सक्ूँ जितना मेंने अब तक 
इंगलेण्ड एवं भारत को परस्पर अधिक परिचित कराने के लिए या ऑक्सफोड्ड को भारतोय 
अध्ययनों का आकर्षक केन्द्र, और उसको व्याख्यानशाल्ाओं, संग्रहालयों एव पुस्तकालयों 
को भारतीय विषयों के ज्ञान का अचूक स्नोत वनाने के लिए किया है । 


जॉक्सफो्डे, अक्तूबर १८७५, 


प्रथम संस्करण का 


आमुख 


प्रस्तुत ग्रन्थ एक ऐसे असाव को पूरा करने का प्रयत्न करता है, जो वोडेन प्रोफेसर _ 
के रूप में प्रायः मुझसे पूछे जाने वाले इस प्रश्न से मेरे मस्तिष्क में बराबर खटकता रहा है 
कि कया किसी एक ग्रन्थ से संस्कृत साहित्य के स्वरूप एवं विषयों का एक उत्कृष्ट और 
सामान्य ज्ञान प्राप्त करना सम्भव है ! 


। 


इस पुस्तक के एृष्ठों में एक अन्य ध्येय को भी सिद्ध करने का अभिप्राय रक्खा गया 
है । इन पृष्ठों में भारत के पवित्र एवं ढाशनिक साहित्य के अशों के अनुवादों एद व्याख्याओं 
के माध्यम से शिक्षित अग्रेजों को हिन्दुओं के मस्तिष्क, विचार-प्रवृत्ति एवं रीतियों में 
अन्तदंष्टि तथा विश्वास और व्यवहार के एक ऐसे दर्णन का शुद्ध ज्ञान प्रदान करना भी 
उद्दिष्ट हैः जो कम से कम तीन सहस्र वर्षों से अवाधित रूप में प्रचलित रहा है ओर अब भी 
ईसाई-मिन्न संसार में एक प्रसुख धर्म के रूप में प्रचलित है । 


निःसन्देह शिक्षित अग्रेजों के लिए यह उचित नहीं हो सकता, और न यह सभव ही 
है, कि वे अपने हिन्दू सह-मनुष्यों एवं सहं-प्रजाओं की साहित्यिक रचनाओं, विधियों, 


१ यह अन्य मेरे पदेन व्याख्यानों पर आधूेत है । ' 

* प्रस्तावना पृष्ठ ३१ एवं पृष्ठ २ पर दी गई चेतावनी देखिये । यद्यपि योरोपीय राष्ट्रों 
ने पिछली अद्बारह्द शताब्दियों में अपना धर्म परिवर्तित कर दिया है, तथापि हिन्दुओं ने 
आशिक अपवार्दों के अतिरिक्त ऐसा नही किया। इस्छाम ने आठवीं एव- उसके बाद की 
शताब्दियों में कुछ छोगों का तलवार के वर से धर्मपरिवर्तित किया। अन्ततः ईसाई 
सत्य भी उन्नीसवीं शताब्दी में आगे बढ रहा है एवं अपनी नेसगिक्र शक्ति से अपना मार्ग 
बनाता जा रहा है। किन्तु हिन्दुओं के धार्मिक विश्वास, क्रियाएँ, रोतियाँ एवं विचार-प्रदृत्तियाँ 
. मनु के समय, पॉच सौ वर्ष ई० पृ०, से सामान्यतः विरकुछ परिवर्तित नहीं हुई है । 

निःसन्देह उनमें वृद्धि हुई है, किन्तु उन्हीं वर्ण-ब्यवहारों एव आचार-नियर्मों ( आचार, 
' व्यवहार, देखें पृष्ठ २१७ ) में से अनेक अब भी प्रचलित है। एक भिक्लुक भो कभी-कभी 
प्राचीन स्वृतिकारों द्वारा विहित शब्दों में ही मिक्षा मॉगेगा (सिक्षां देहि, मनु २.२९, 
कु्लूक ) और आज भी, यदि कोई विद्यार्थी भारतीय पाठशाला में अनुपस्थित होता है तो 
वह कभी-कभी यह कह कर क्षमा मॉगता है कि उसे एक प्रायश्वित करना था ( देखिये 
पृष्ठ १७८, लन्दन ओरिएण्टल काग्रेस में दिये गये प्रोफेसर स्टेंजलर के भाषण का ट्रवनर 


द्वारा प्रस्तुत विवरण-द्वबनसे रिपोर्ट ऑफ प्रोफेसर स्टेंजलस स्पीच ऐट दि. लन्दन 
ओरिएण्टल कांग्रेस ) । | 


 ( छ ) 


संस्थाओं, धार्मिक विश्वार्सो एवं नैतिक उपदेशों से अब भी अधिक अनमिश् वने रहें । 
पूर्व तथा पश्चिम अब दिनोंदिन परस्पर निकट आते जा रहे हैं और विशेषतः म्रिदेन-शासित 
भारत वाष्प, विद्युत, एवं स्वेज नहर द्वारा हमारे ट्तना निक्रट आ गया हैं कि हिन्दूँ 
समुदाय की दशा--मानसिक, नेंतिक एवं भौतिक-त्वतः ही तथा अनिवार्य रूप से 
हमारे ध्यान में प्रविष्ट होती जा रही है। अब भज्ञानता के लिए निश्चित आधिकारिक 
सूचनाओं को कठिनाई का तक प्रस्तुत करना उचित नहीं कहा जा सकता। हमारी 
सरकार ने दोर्ध॑काल से महारानी के भारतीय राज्यों के भतीत एवं वर्तमान इतिहास 
पर प्रकाश डालनेवाले प्रत्येक विषय के अन्वेपण में अत्यम्त उत्साहपूर्वक ध्यान दिया है । 


सम्पूर्ण भारत का एक साहित्यक पर्यवेक्षण हाल हा में यह निश्चित करने के लिए किया 
गया था कि सुररक्षित रखने वोग्य कौन सी संस्द्त्त पाण्डुलिपियाँ सार्वजनिक एवं वैयक्तिक 
पुस्तकालयों में विद्यमान हैं । इस कार्य में योग्य विद्वान नियुक्त किये यये हूँ एवं जहाँ 
तक इन लोगों ने प्रगति की वहाँ तक के उनके परिश्रमों का परिणाम प्रकाशित हो चुका है। 


साथ ही साथ, मेजर-जनरक ए० कन्निद्ठम की देखरेख में एक पुरातत्त्त सम्यन्धी 
पर्यवेक्षण भी सफलतापूर्वक किया गया है ओर इसके अत्यन्त रोचक परिणाम उपलब्ध हुए 


हैं जो चार वडे सचित्र गधों के रूप में भारत सरकार द्वारा प्रकाशित एवं वितरित किये 
गये हैं । इसमें हाल में निकली हुई १८७१-७२ वर्ष की रिपोर्ट है। 


शक 


एक नृवंशविद्या सम्बन्धी ( 070027०0! ) पर्यवेक्षण भी बंगाल में प्रारम्भ किया 
गया है तथा विभिन्न आदिम जातियों के चित्रों से युक्त 'डिस्क्रिप्टिव इधनोलॉजी ऑफ 
बंगाल? नामक कनेल डाल्टन रचित इहत्‌ अन्थ १८८६२ ई० में कलकत्ता से प्रकाशित हुआ 
है। इसके पूर्व सर जाज॑ कैम्पवेल ने 'इथनोलॉजी ऑफ इण्डिया), भारतीय नृवंशविद्या का 
एक वहुमूल्य पथप्रद्शक गन्ध लिखा था । 

एक औद्योगिक ( ॥वैए४०स8] ) पर्यवेक्षण भी “डॉ० फोब्स वादसन (707. 070९5 
0७४5०: ) के योग्य निर्देशन में अशतः किया जा चुका है, जिनका प्रस्ताव है कि एक नये 
संग्रहालय एवं भारतीय संस्था का निर्माण कर उस्ते इण्डिया आफिप्त से सम्बद्ध किया जाय । 


अपरंच, सर जाजे केम्पवेल ने अपने वगाल के ज्ञासनकाल में भारत की सभी 
भाषाओं--आर्य, द्राविडीय एवं आदिम जातीय--के उदाहरणों के तुलनात्मक प्रपत्न निर्मित, 


मुद्रित एवं प्रकाशित करवाये, जिनकी व्यावहारिक उपयोगिता के विषय में मुझे कुछ कहने 
की आवध्यकता नही । 


किन्तु अन्य आधिकारिक प्रकाभन भी प्रत्वेक्र अंग्रेज को, जो उचित प्रमाणों के देखने क 
कष्ट उठायेगा, अविक सुलभ हैं । 


जिनका प्राच्य ज्ञान का आकाण अब तक नेराग्यपूर्ण ढंग ते इस प्रकार मेघाच्छन्न था 
कि पवित्र भूमि के अतिरिक्त प्रत्येक देश उनको दृष्टि से ओझल हो गया था, उनके लिए 
भारत की ओर की दिश्ञा स्वच्छ हो गई है। उन्हें केवल “१८७२-७३ में मारत की नेतिक 


( ६ ) 


एवं भौतिक उन्नति तथा दशा” का विवरण (रिपोर्ट ऑफ दि मॉरल एण्ड मैटीरिअल 
प्रोग्रेस एण्ड कण्डिशन आफ इण्डिया ड्यूरिज्ञ १८७२-७३ ) पढ़ना है, जिसे इण्डिया 
आफिस ने प्रकाशित तथा श्री सी० आर० मख्म ने सम्पादित किया है। यद्यपि यह 
अनावश्यक समझा जायगा तथापि में यहाँ यह विचार टाँकने की आज्ञा चाहूँगा कि सच्चः 
उलिखित अन्य शुष्क तथ्यों एवं आँकड़ों के केवल आधिकारिक विवरण जैसे नीले आवरण 
में रखे जाने की अपेक्षा एक अधिक सुन्दर रूप दिये जाने योग्य है । इसके प्रष्ठ हमारे पूर्वी 
साम्राज्य से सम्बद्ध प्रत्ये--धर्म प्रचार की उन्नति को भी सम्मिलित कर--विषय पर 
मूल्यवान्‌ सूचनाओं से भरे पडे हैं, एवं सावधानी से खींचे गये जिन मानचित्रों से यह युक्त 
है, वे अपने आप में एक उच्चक्रोटि के ज्ञानवर्द्धक् अध्ययन हैं| जो किया जा रहा है एवं 
जो भी करना है उसका जैसा स्पष्टीकरण इस रिपोर्ट में है वह प्रत्येक विचारवान्‌ व्यक्ति को 
विनत बना सकता है तथा उत्साह प्रदान कर सकता है । किन्तु यतः यह ग्रन्थ सर्वोच्च पदा- 
पिकारियों के वर्ग से उद्भूव हुआ है, अतः यह स्वतः ही हमारे भारत की आवश्यकताओं के 
शान में एवं उन्हें पूरा करने के लिए हमारे प्रयत्नों में महान्‌ उन्नति का प्रमाण और उसके 
निवासियों के कल्याण के लिए हमारे भावी प्रयलों का घोतक है । 


यही वात सर जाज कैम्पवेछ के १८७२-७३ के अन्तर्गत बंगाल में उनके ही शासन 
पर दिये गये बृहत्‌ विवरण के विषय में भी कहनी चाहिये। यह प्रायः नो सौ पृष्ठों का 
अठपेजी आकार का अन्ध है जो रोचक तथा मूल्यवान्‌ सूचनाओं का भण्डार प्रस्तुत 
करता है ।* 


यह स्थिति भी वहुत महत्त्वपूर्ण एवं प्राच्य तथा पाइ्चात्य विचारों और ज्ञान के 
विनिमय की वृद्धि करने वाली है कि प्रायः 'टाश्म्सः समाचार पत्र के प्रत्येक अंक में 
भारयोय विषयों पर या तो योग्य लेख एवं उसके संवाददाताओं से प्राप्त रोचक पत्र होते 
हैं अथवा वह बौद्धिक जागरण एव क्षोभ की कोई उपलूव्धित अंकित करता है जो अपूर्व रूप 
में हिमालय पव॑तों से लेकर कन्या-कुमारी तक फैला हुआ है। 


पूवें ओर परिचिम में वढते हुए अन्योन्य सम्बन्ध का एक और प्रमुख लक्षण यह है कि 
आजकल की प्रत्येक मुख्य सामयिक पतन्निका नये वगार, मद्रास, एवं बम्बई की वातों एव 








* एक अन्य अत्यन्त ज्ञानप्रद प्रकाशन, यद्यपि उपरोलिखित आधिकारिक विवरणों से 
भिन्न लक्षणों वाला, एम० गार्सिन डि तास्सों का 'भारत की साहित्यिक दशा का वाषिक 
समीक्षण? ( [१८०४९ 2.07५९)|8 ) है जिसे ये प्रसिद्ध प्राच्यविद्याविद्‌ प्रतिवर्ष कृपा करके 
मुझे तथा अन्य अनेक विद्वानों को उपहार स्वरूप भेजते हैं । यह हिन्दुस्तानी व्याख्यानों 
के उद्घाटन के समय प्रतिवर्ष भाषण के रूप में दिया जाता है। यद्यपि इसमें अधिक 
विशिष्ट रूप से उदूँ एव अन्य भाषाशास्त्रीय अध्ययनों के विकास का विवेचन होता है, 
तथापि यह वतंमान में हो रहे वौद्धिक एवं सामाजिक जागरणों तथा शिक्षा एवं ज्ञान कौ सभी 
शाखाओं में होनेवाली उन्नति का एक पूर्ण एव विश्वसनीय विवरण प्रस्तुत करता है। 


न 20 नये 
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कार्या--बुद्धिमत्ापूर्ण एवं अवुद्धिमत्तापूं--का अधिकाधिक ध्यान रखने के लिए अपने को 
वाध्य अनुभव करती दे । एक न एक प्रकाशन द्वारा हमारा ध्यान निरन्तर देशीय धामिक 
समाजो--यथा ब्ह्म-समाज, सनातन-पर्म-समाज, धर्म सभा रत्यादि --की ओर अथवा 
माहित्यिक एवं वेशानिक संर्घो एव संस्थाओं के कार्यो की ओर आहइ्ृष्ट रहता है। जब कि 
प्रावः हमें ठेझ-भाषाओं की पत्रिकाओं के या ऐसे मनस्वी हिन्दुओं के भाषणों के अंश भो 
मिलते हैं जो समय-समय पर भारत का भ्रमण इंसाई धर्म-प्रचारकों के समान नहीं अपितु 
हिन्द धर्म का परिप्कार करने एवं भारतीय विचार तथा अनुभूति के स्तर का उत्थान 
करने का ध्येय रखते हुए एक ऐसे उत्साह के साथ करते है जो स्वर्य इंसाई धर्म के योग्य 
है। यह सब प्राच्य विषय में उस उत्माहपूर्ण रुचि का एक निश्चित निर्णायक है, जो अब 
पश्चिमी देशों की जनता के मस्तिष्क में धर वना रही है । 


इंगलेण्ड एव भारत में वढते हुए वेयक्तिक सम्पर्क के प्रमाणस्वकूप इससे भो अधिक 
महत्तपूर्ण तथ्य है हमारे मध्य हिन्दुओं एवं मुसहूमार्नों को उपस्थिति । अधिक प्रतिमाणारी 
एवं प्रवुद्ध ढेशीय व्यक्तियों में अनेक व्यक्ति वर्ण एव परम्परा के उन पूर्वाग्रहों को तोडकर, 
जिन्‍्हनि उन्हें वन्दियों के समान उनकी अपना भूमि में इठलावद्ध कर रखा था, अब 
हमारे ढेश की यात्रा करते हैं एवं हमारा, हमारी सस्थाओं, विधियों एवं साहित्य का अध्ययन 
करने के लिये हमारे विश्वविद्यालयों में भी आते हैं। उनमें से कुछ ने भारतीय कॉलडेर्जो 
में पहले से द्वी अंग्रेजी की पूर्ण शिक्षा भी ग्राप्त कर छी हैं। यह भी कद्या जाता है कि वे 
कभी-कर्मी हमारे वीच हमारों भाषा, हमारे इतिहास, एवं हमारे उच्चक्रोटि के लेखर्कों के 
विषय में स्वयं हम जितना जानते है. उससे अधिक शान रखते हुए आते हैं। जो कुछ भी 
हो, कम से कम इतना स्पष्ट है कि अग्रेज एवं हिन्दू अन्ततः एक दूसरे की ओर साइचर्य 
का हाथ बढ रहें हैँ तथा इस चेतना के प्रति जागरुक हो रहे हैं कि उनके अपने ठेआओं की 
विगत एव वर्ततमान-वोडिक, नैतिक, एवं भौतिक-दण। के अध्ययन के कर्त्तव्य से अब शिक्षित 
व्यक्ति नही वच सकते, चाहे ये पूर्व में हों या पश्चिम में । 





5 संस्थापित हू. कप होते हे 
ये ब्रह्म समान या भारत में संस्थापित ईश्वरवादी समाज के दो वर्ग प्रतीत होते हैं । 
एक बेढ का आश्रय लेता है एव हिन्दू धर्म को शुद्ध अद्वैतवाद में छाने का ध्येय रखता है जो 
वेढ़ में अन्तहिंत हे । ये ईश्वरवादी स्रगीय राममोहन राय के अनुयायी हैं । दूसरा समाज 


बेढ को अस्वीकार करता है एव एक स्वतन्त्र, अधिक शुद्ध इेधरवाद का प्रतिपादन करता 
हैं| दसके वर्तमान नेता केश्नवचन्द्र सेन 


4 क्षेत्रीय सापाओं छः ब्छ ४ न 
भारत की क्षेत | की पत्रिकाओं एवं समाचार-पत्रों क्री संख्या में वृद्धि 
उछंखनीय है, जिनका निर्देशन वी योग्यता एवं प्रतिमा के साथ देशीय सम्पाठक करते 
एक उदे एवं हिन्दी समाचार-पत्र, जिसका नाम 'मन्गल- समाचार-पत्र” है तथा जिसे 


ठाकुर झर अस्लाढ सिंह वेस्वान में मुद्रित एवं प्रकाशित करते है, उत्तकी कृपा से नियमित 
स्प से मेरे यहाँ आता 


श्िः ह 0 


द ० 8 00% 2 


.वबस्तुतः, हमारे मस्तिष्क में यह तथ्य नितान्द वलूपूवंक नहीं घुसाया जा सकता कि 
अच्छे कानून वनाये जा सकते हैं, न्याय किया जा सकता है, सम्पत्ति के अधिकार सुरक्षित 
रक्खे जा सकते हैं, रेल-प्थों एवं विद्युत टेलिआर्फों का जारू विछाया जा सकता है, प्रकृति. को 
विशाल शक्तियाँ जनता के कल्याण के लिये नियन्त्रित एवं नियमित की जा सकती हैं, 
युद्ध, सक्रामक रोग एवं दुमिक्ष की तीन घोर विपत्तियों दूर या कम की जा सकती हैं-- 
यह सब कुछ किया जा सकता है--ओर इससे भी वढ़कर हमारे धर्म के सत्य का धुआँधार 
उपदेश दिया जा सकता है; बाइविल के अनुवाद प्रचुर रूप में वितरित किये जा सकते हैं । 
किन्तु यदि इन सवके होते हुए भी, हम उनके मस्तिष्क एवं स्वभाव का अध्ययन करने के 
कत्तंव्य की उपेक्षा करते है जिन पर हम शासन करना एवं सदेव के लिये प्रभाव छोडना 
चाहते हैं, तो कोई पारस्परिक विश्वास नही प्राप्त किया जा सकता, किसी वास्तविक 
सहानुभूति का अनुभव नहीं किया जा सकता, उनकी प्रेरणा नहीं दो जा सकती। श्स 
प्रकार के अध्ययन से अनिवार्यतः प्राप्त होनिवाली सामअस्थ की चेतना से समन्वित होकर 
सभो अंग्रेज-चाहे वे इगल्तेण्ड में निवास करते हों या भारत में, चाहे पादरी हो या 
गृहस्थ, ईसाई धर्म एवं उत्तम सरकार के लक्ष्य को विरोधपृर्ण विवादों या गिन्नियों तथा 
रुपयों के उत्साहहीन दारनों की अपेक्षा अधिक योग दे सकते हैं। हमें यह नहीं भुलना 
चाहिए कि यह विशाल पूर्वीय साम्राज्य हमारे शासन में राजनीतिक तथा सामाजिक 
प्रयोगों का स्थान होने के लिए अथवा अपना व्यापार बढाने, अपने को गर्वान्वित अनुभव 
करने या अपना सम्मान कराने के प्रयोजन के लिए नहीं सौंपा गया है, अपितु इसलिए कि 
एक विस्तृत जनसंख्या अनुरजित, लाभान्वित एवं उत्थापित की जा सके, और ईसाई धर्म के 
पुनरुद्धारक प्रभाव का इस देश में सर्वत्र प्रसार किया जा सके) तव हमने अपना यह 
कर्तव्य कैसे सम्पन्न किया हैं ? इस समय वहुत कुछ किया जा रहा है; किन्तु जो परिणाम 
सिद्ध हुये हैं उनका सुख्य रूप से श्रेय इंसाइयों, हिन्दुओं, वोद्धों एव मुसलमानों में अधिक 
सोहाद की भावना एंवं सद्भाव के विकास को है। इन उत्तम परिणामों के बढने की आशा 
तभी की जा सकती है जब इंसाई,धर्म के विरोधी एवं सम्प्रति भारत, ब्रिटेनशासित वर्मा, 
तथा लंका में प्रचलित तीन प्रमुख धार्मिक ढर्ञनों के यथार्थ स्वरूप का परीक्षण प्रत्येक द्वारा 
पवित्र माने गये लिखित विवरणों के निष्पक्ष अनुशीलन द्वारा किया जाय, जब इंसाई धर्म, 
शह्यण पम, बौद्ध धर्म एवं इस्लाम के बीच सम्बन्ध के विषयों को अधिक महत्व दिया 

जाय, तथा ईसाई निष्ठापूवंक हृदय एव आत्मा से, शरीर एवं मस्तिष्क से एक यथार्थ दर्शन 
के प्रचार में अपने को तछीन करते समय अधिक निष्पक्षता से अन्धविश्वा्सो एवं हेत्वाभासों - 

के नीचे दवे हुए सत्य के अशों का अन्वेषण करने को अग्नमसर हों । 

ऐसी स्थिति में यह स्मरणीय है कि सस्क्षत साहित्य--भारत के धर्म एवं रीतियो में जो 
कुछ पविचर है उससे बद्ध, जैसा कि यह सदैव से -रहाय है--हिन्दुओं के सभी विश्वलनीय 
शान का स्तलोत है; ओर यदि अग्ेज भारत की जनसख्या ( देखें प्रस्तावना का पृष्ठ १६-२० ) 

में से प्रायः ढो सौ राख ( या प्रायः छः साययों में पाँच भाग ) के स्वभाव एव मस्तिष्क को 

समझना चाहते हैं तो उन्हें इस साहित्य की ओर मुडना चाहिए । 
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सस्क्षत साहित्य के कतिपय विभागों का पूर्ण रूप से वर्णन पिछले वर्गो में विविध, 
योग्य, एवं विश्वस्त विद्वानों ने किया है। असम्बद्ध रचनाओं के सुन्दर अनुवाद एवं अधिक 
प्रचलित कार्ब्यों के उत्कृष्ट पद्यवद्ध रूपान्तर समय-समय पर योरप में प्रकाशित होते रहे हैं 
अथवा पत्रिकाओं, समीक्षाओं एवं ऐतिहासिक प्रकाशनों में विखरे पड़े हें । किन्तु जहाँ तक में 
जानता हूँ अब तक प्रस्तुत ग्रन्य के समान मध्यम .आकार का--सामान्य पाठकों के लिए 
सुल्भ--अन्थ नहीं रहा है जो किसो एक विद्वान्‌ द्वारा अग्नेजों को, जो आवश्यक रूप से 
सस्क्षतञ नहीं है, वेदिक एवं वैदिकोत्तर संस्कृत साहित्य के मुख्य विभागों की अविच्छिन्न 
रूप-रेखा प्रदान करने का स्पष्ट ध्येय लेकर अन्य देझों की साहित्यिक रचनाओं के साथ 
तुलना के लिए उदाहरण रूप में काम देने लिए चुने हुए अंशों के अनुवाद सहित रचा 
गया हो । 


एक अभिनव एवं कठिन कार्य को ऐसो शेलों में सम्पन्न करने के प्रयत्न में, जो 
सन्मवतः प्राच्य विद्यार्थियों के लिए उपादेय होते हुए भा सामान्य पाठकों को एवं विशेषतः 
प्रिष्कृत मस्तिष्कवाले उन लोगों को वोधगन्य हो, जो प्राच्यदेशीय न होते हुए भी उन 
विषयों पर जिसकी वे अब उपेक्षा नहीं कर सकते, ययार्थ सूचना प्राप्त करने के इच्छुक हैं । 
मैंने जिस योजना का अनुसरण किया है वह स्वयं इन व्याख्यानों एवं श्नसे सम्बद्ध 
टिप्पृणियों के अनुशीलन से पर्याप्त स्पष्ट हो जायगा। मेरे विषय एव ध्येय के सम्बन्ध में 
आन्ति एव अतिव्याप्त कल्पनाओं का परिहार करने के लिए तथा अन्य विद्वानों के प्रति 
मेरे आभारों को जानने के लिए पाठकों को टिप्पणी सहित पृष्ठ १-३ तथा टिप्पणी २ सहित 

१० देखना चाहिए | जो कुछ वहाँ कद्य गया है उसके साथ में इतना ओर कहूँगा कि 
यतः वेदिक साहित्य पर अब तक योरप में अनेक विद्वानों ने, एवं अमैरिका के प्रोफेसर 
डब्ल्यू० डी० हिटनी एवं अन्य छोगों ने वड़ी योग्यतापूर्वक प्रकाश डाला है, अतः मैंने इस 
विपय के इस भाग का विवेचन यथासम्मव संक्षेप में किया है। अपरंच भारतीय दर्णन 
सइग विस्तृत एवं गहन जिज्ञासा-क्षेत्र का मेरा पर्यवेक्षण अनिवार्यतः एक रूपरेखा मात्र 
है। अन्य योरोपीय विद्वानों के साथ में डॉ० फ़िटज-एडवर्ड हाल का उनके संस्कृत साहित्य 
के इस एवं अन्य विभागों में योगदानों के लिये ओर विशेषतः उनके 'नेद्देमिअ६? नीलकण्ठ 
के हिन्दू दार्शनिक मर्तों का तार्किक खण्डन! (रैशनर रिफ्यूटेशन ऑफ दि हिन्दू 
फिल्साँफिकल सिस्टम्स ) के लिये वहुत ऋणी हूँ । 


छुशी चह वता ठेना चाहिये कि यद्यपि प्रस्तुतः गन्थ को स्वतः पूर्ण बनाने का ध्येय रखा 
गया है तथापि में साहित्य के परवर्ती भाग में से कुछ को इसके वाद की व्याख्यानमाला में 
पूर्णह्म में विवेचित करने के लिये सुरक्षित रख छोडने को वाध्य हो गया हूँ । 


यह सम्भव है कि कुछ अंग्रेज पाठकों ने भारतीय विषयों पर शतना अल्प ध्यान 
दिया हो कि इन पृष्ठों का अनुशीछून करने के पूर्व उन्हें: अन्य प्रारम्भिक व्याख्याओं की 


आवश्यकना पड़े मैंने ने लू 
आवश्यकता पड़े । उनके छाम के लिये मेंने एक प्रस्तावना लिख दो है जो मुझे आशा है 
सभी के लिये पर्याप्त रूप से मार्ग प्रशस्त कर देगी । 


( १३ ) 


अन्ततः में भारत की सरकारों को, जो संरक्षण एवं आश्रय उन्होंने मेरे परिश्रमों को 
प्रदान किया है उनके लिये, सम्मानपूर्वक धन्यवाद देने का कृतझ्ञतापूर्ण कर्तेन्य पूरा करता 
हूँ। एडिनबर्ग के डा० जान म्यूर एवं कैम्ब्रिज के प्रोफेसर ई० बी० कोवेल--श्न दो 
विद्वानों के प्रति भो, वर्तमान व्याख्यानमाला के प्रफ संशोधन के लिये ऋणी हूँ । तथापि, 
मेरे द्वारा प्रतिपदित किसी अभिनव मत के लिये इन विद्वानों को उत्तरदायी नहीं समझना 
चाहिये । कई स्थलों पर अनेक वक्तज्यों को उनके परामर्ण के अनुसार परिमाजित किया है, 
तथापि कुछ विषयों में अपने अमुसन्धानों की वेयक्तिकता सरक्षित रखने के ध्येय से मेंने 
अपना एक स्वतन्त्र मार्ग अपनाना ही श्रेयस्कर समझा है। योरप एवं भारत के विद्वान्‌ 
प्राच्यविद्याविद्‌ , जो इस कार्य को, जिसमें मेने हाथ छूगाया है, कठिनाई को ययथार्थतः 
समझने में समथथ हैं, मेरे दोषों पर उदार दृष्टि डालेंगे । जिस प्रकार मैं उनकी आलोचनाओं 
का कृतशनापूर्वक स्वागत करूँगा, उसी प्रकार में उनसे प्रोत्साहन की भी आशा रखूँगा, 
क्योंकि प्रायः में अपनो गवेषणाओं में आगे वढता गया हूँ और जब मैंने अपने सम्मुख 
एक स्पष्टटः निःसीम अन्तरिक्ष को उद्घाटित होते पाया तो मैंने अपने को एक ऐसे मूर्ख 
व्यक्ति जैसा अनुभव किया है जो एक दुवेल और श्र॒द्र नौका में दुस्तर समुद्र को पार करने 


का प्रयल करता है और इस प्रकार महान्‌ संस्कृत कवि की प्रसिद्ध उक्ति कौ अपने ही 
ऊपर घटित किया है :-- 


तितीषुदुस्तर मोहाडुडपेनास्मि सागरम्‌ ॥ 


ऑक्सफोडे, मई १८७५ 
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मन 


'प्रस्तावना 


इस प्रस्तावना" में में पहले यह स्पष्ट करने का प्रयत्ल करूँगा कि किस 
प्रकार हिन्दू जाति के विचारों एवं व्यवहारों का यथोचित ज्ञान ग्राप्त करने के 
लिए संस्कृत साहित्य ही एकमात्र कुझ्ली है। दूसरे यह दर्शाने का प्रयत्न करूँगा 
कि किस प्रकार इस समय विश्व में ईसाई धर्म से टक्कर लेने वाले तीन बड़े 
धार्मिक द्शनो--ब्राह्मणघर्स, बौद्धधर्म एवं इस्काम--के अध्ययन के दृष्टिकोण 
से भारत पर हमारा आधिपत्य विशिष्ट उत्तरदायित्वों एवं अवसरों से संयुक्त है । 

विषय को स्पष्ट करने के लिये हम अत्यन्त संक्षेप में उस महान देश के 
विगत एवं वर्तमान इतिहास का अवलोकन कर छें, जिसकी बढ़ती हुई 
जनसंख्या शानेः शनेः पिछले अथवा दो सौ पचास वर्षों में या तो हमारे 
आधिपत्य में चली आयी या प्रायः हमारी इच्छा के विरुद्ध हमारे संरक्षण में 
रहने को बाध्य कर दी गईं। 

“इण्डिया? नाम हिन्दू शब्द के ग्रीक एवं रोमन रूपान्तरों से व्युत्पन्न है, 
जिसका अयोग पारसी लोग अपने आय॑ बन्धुओं के लिये करते थे, क्योंकि आय 
सिन्धघु ( जिसका उच्चारण वे 'हिन्घु! करते थे और जिसे अब “इण्डस! 
कहते हैं ) की घाराओं' के चारों ओर के जनपदों में बस गये थे । ग्रीस के 
निवासियों ने, जिन्होंने सभवतः भारत के विषय में अपनी प्रथम धारणायें 
पारसियों से प्राप्त की थीं, कठोर महाप्राण को झदु में परिवर्तित कर दिया और 
हिन्दुओं का नाम इण्डो? रक्खा ( हेरोडोटस ४-४४, ५-३ )। हिन्दू आया का 
गंगा के मेंदानों में विस्तार हो छुकने के बाद पारसियों ने पंजाब और बनारस 
के बीच के सम्पूर्ण क्षेत्र का हिन्दूस्तान या हिन्दुओं का घर! नाम रक्‍्खा और 








) इस प्रस्तावना में दिये गये विवरण के कुछ असम्बद्ध अंश 'दि स्टडी ऑफ संस्कृत 
शत रिलेशन ढ़ मिशनरी वर्क इन इण्डिया? विषयक उस व्याख्यान में समाहित हैं, जो 
मैंने २५ अप्रैल १८६१ को दिया था और जिसे मैसस विलिअम्स एण्ड नोगेंट ने प्रकाशित 
किया है | यह व्याख्यान अब सी प्राप्य है । 

है * सात नदियों ( सप्त सिन्धवः ) का, सुख्य नदी एवं सरस्वती के साथ पजाब की 
पाँच नदियों को गिनाकर उल्लेख किया गया है| प्राचीन फारसी या जण्ड में हमें “हप्तहेन्दु? 
नाम मिलता है। यह सुविदित है कि एक ही वस्तु के नामों का परस्पर संवद्ध जातियों 


कारा उच्चारण किये जाने पर प्रारम्भिक 'स! और 'ह” में एक सामान्य ध्वनिविषयक परि 
ल्‍ रेवृत्ति 
घटित होती है। ; 


(. २१%) 


यही नाम वर्तमान समय में भारत में, विशेषतः सुसलमान जनलख्यों द्वारा 
प्रयुक्त किया जाता है? । तथापि इण्डिया के लिये लौकिक नाम, जैसा कि 
सामान्यतः संस्कृत साहित्य मैं प्रयुक्त होता है ओर सम्पूर्ण संस्कृत भाषी समाज 
द्वारा, विशेषतः वंगाक और दखन में मान्य है, भारत या भारतवप ह्ठैः 
अर्थात्‌ उस 'राजा भरती का देश', जिसने प्राचीन समय सें एक विस्तृत भूभाग 
पर शासन किया होगा । 


निःसन्‍्देह ऐसी कल्पना नहीं की जायगी कि हमारे पूर्वी साम्राज्य में हमें 
साधारण मजुष्य जातियों से व्यवहार रखना होता है। हम वहाँ ऐसी असभ्य 
जातियों के संपर्क में नहीं आते जो योरोपीरयों की उत्कृष्ट शक्ति एवं प्रतिभा के 
सम्मुख विनीत हो सके, प्रत्युत हम ऐसे महान्‌ एवं प्राचीन छोरगों के बीच 
जा पहुँचते हैं, जो कुछ तो हमारे ही कुछ सें अपने उहुव के चिह्न हँढ़ते हुए 
उस समय सभ्यता के एक ऊँचे पद पर आसीन हुए जब हमारे पूर्वेज असभ्य 
थे, और जिनके पास अंग्रेजी का नामसान्न का भी अल्तित्व होने के दाताव्दियों 
पूर्व एक परिष्कृत भाषा, एक संवर्द्धित साहित्य, और दर्शन की दुर्बोध पद्धतियाँ 
वर्तमान थीं । 


१८७२ ई० की जनगणना के अनुसार भारत की जनसंख्या कस से कम 
२४० छाख' होती है। मनुष्यों का इतना विज्ञाऊ संघात, निःसन्देह एक 





) हिन्दूस्तान नाम उचित रूप से सतलूूज और बनारस के वीच के क्षेत्र का है। 
इसका विस्तार कभी-कभी नर्मठा और महानद्यी नदियों तक भी माना जाता है परन्तु 
वगाछू या दखन तक नहीं । 


_ हिमालय और विन्ध्यपर्वततों के बीच के सम्पूर्ण क्षेत्र के लिए मनु( २. २२ ) द्वारा 
प्रयुक्त नाम आरयोवते या आर्यों का निवास! है और यह भी भारत के उस भाग के लिए 
लोकिक अभिधान है। संस्कृत काव्य में पाया जानेवाला मारतवर्ष का दूसरा नाम 
जम्बू द्वीप है ( देखिए पू० ४०९ )। बौद्ध रचनाओं में यह भारत के छिए प्रयुक्त है। 
वस्तुतः यह सम्पूर्ण एथ्वी के लिए काव्यीय नाम है ( देखिए ए० ४०९ ) जिसका 
भारत एक सर्वाधिक महत्त्वपूण भाग समझा जाता था । ऋग्वेद १. ९६. ३ में 


हल मे भारत” का 
थे धारक”, पोषक! ह्दे अ वर्ष सं न्‍ 
एक, पोषक! हो सक़ता है और भारतवर्ष संभवत्तः पोषण करने वाली सूमिः का 
अर्थ दे सकता है । 


3 इनमें से प ः 
टगभग २७ छाख देशीय राज्यों के हैं। अकेले बयाल प्रान्त में यह 


पेझ्या १८७३-७२ को जनगणना के अनुसार ६८,५६,८५९ होती है जो किसी भी 
पूव के अनुमान से वहुत अधिक है। इनमें केवल १९,८५७ योरोपीय हैं एवं १०,२७९ 


यूरेशियाई । इसके विस्तारों का 
एक नितान्त विद्वद्‌ एव रोचक विवरण सर जाजे कैम्पबेल 
ने अपने ग्गाल एडमिनिस्ट्रेशन जीह लिन 


रिपो: पट 5 
3 कम शन रिपोट में दिया है। यह अव तक की गई जनगणनाओं में 
स्तविक जनगणना है। १७८७ में सर विलिअम्स जोन्स ने सोचा कि बंगाल, 


( २१ ) 


राष्ट्र नहीं। योरोप की भाँति भारत भी शआ्आायः एक महाद्वीप है। अत्यन्त 
प्राचीन कार से इसके वेभव ने एशिया और योरोप के विविध एवं क्रमागत 
देशान्तराधिवासियों तथा आक्रमणकारियों को आकृष्ट किया है। इसके निवासी 
उतने ही एक दूसरे से भिन्न हैं जितनी विभिन्न महाद्वीपीय जातियाँ, और ये 
उनके समान ही भिन्न भाषाएँ भी बोलती हैं । 

हम पहले उन आदिस असभ्य जातियों को पाते हैं जिन्होंने मध्येशिया 
और टार्टरी ( 7शाक्ाए ) तथा तिव्वत के समतर मेंदानों से निकलकर क्रमिक 
आश्निग्रयाणों द्वारा भारत में अवेश् किया? । 


तब वह महान हिन्दू जावी जाती है, जो मूलतः उस आदिसि परिवार की 





विहार, उड़ीसा ( बनारस को भी मिलाकर ) की जनसंख्या २,४०,००,००० थी; कोल्बक 
ने १८०२ में इसे ३,००,००,००० तक वताया; १८४४ में इसका अनुमान ३१,००,००० 
किया गया और पिछले वर्षो में इसे छगमग ४० या ४१ छाख माना गया है । अब यह 
पाया गया है कि वगाल का अन्न उत्पादन करनेवाला क्षेत्र प्रतिवर्ग मील पर इंगलेण्ड के 
४२१ और यूनाइटेड किंगडम के २६२ की तुलना में ६०५० प्राणियों का है। तीन 
प्रेसिलेन्सी नगरों में वम्बई ( देशवासी जिसे मुम्बई कहते हैं ) के लिए ६,४४,४०५ 
निवासी, कलकत्ता ( कालिकाता ) के लिए ४,४७,६०० और मद्रास ( शेन्न-पत्तनम्‌ ) के 
लिए ३,९७,५२२; किनन्‍्त बम्वई के उपनगरों की गणना करने पर यह साम्राज्य में 
लन्दन के वाद दूसरा नगर ठहदरता है। यदि ऐसा कलकत्ता और मद्रास के विषय में भी 
किया गया. होता ठो कलकत्ता की संख्या ( सर जी० कैम्पबेल की रिपोर्ट के अनुसार ) 
८,९२,४२९ होती और यह तीनों शहरों में सबसे बड़ा होता । भारत में प्रायः प्रत्येक 
व्यक्ति नियमतः और निःसन्देह एक धामिक कत्तैव्य के रूप में विवाह करता है ( देखिए 
इस अंथ का पएृ० २३६ )। कोई बच्चा सर्दी ओर वाहर रहने से नहीं मरता। जेसे ही 
चच्चा माँ का दूध छोडता है, चावछ खाने लगता है, दो या तीन वर्ष तक नंगे रहता है 
और किसी प्रकार के देखभाल की आवश्यकता नहीं रखता। जनसंख्या की परिणममूत 
वृद्धि शीघ्र ही गम्मीर चिन्ता का विषय उपस्थित कर देगी। हिन्दू पूणतः स्थान छोडने 
के विरोधी हैं। पहले जनसंख्या का विनाश करने वाली तीन बडी शक्तियाँ थीं--थुद्ध+ 
अकाल ओर महामारी--जिन्हें कुछ छोग घरती की उत्पादन शक्तियों एव इनसे पोषित 
होने वाले व्यक्तियोँ की सख्या के बीच सन्तुलुन वनाये रखने के लिए इश्वरेच्छया 
विद्यमान रहने वाली विपत्तियाँ मानते हैं। प्रसन्नता की बात है कि भारत में हमारे 
शासन ने इन उत्पातों को कम कर दिया है किन्तु जनसंख्या की अतिबृद्धि के लिए पर्याप्त 
अवरोधक हमें कहाँ मिलेगा ? 
पिछली जनगणना के अनुसार ये' आदिम जातियाँ भारत की संपूर्ण ननसख्या में 
१,४२,३८,१९८ हैं । इनके विवरण के लिए इस अन्थ का ० ३०३ टि० २ और पु० 
२२७ टि० २ देखिए । 


॥। 


( २२ ) 


सदस्य है जिसने स्वयं को आय या सम्य कहा और जो ऐसी भाषा बोलर्त 
जो एशिया में संस्क्ृत, श्राकृत, ज़ण्ड, फारसी, एुव आर्मीनयन, तथा यूरोप में 
हेल्‍्लेनिक, इटालिक, केल्टिक, टयूटनिक एवं स्कावोनिक भाषाओं का सामान्य 
स्रोत है। आदिस जातियों से परवर्ती समय में, परन्तु उन्हों क॑ समान मध्ये- 
शिया के समतर् मैेंदानों के किसी भाग--संभवतः बखारा के पद़ोस सें 
ओक्सस के खोतों के चारों णोर के ज्षेत्र--से चलकर वे छोग भिन्न जातियों 
में विभक्त हो गये और योरोप, फारस और भारत में बस गये । हिन्दू भार्य 
अपने परिवार की पारसी शाखा से छथक्‌ होकर पंजाब में एवं पवित्र सरस्वती 
नदी के निकट वस गये । वहाँ से इन्होंने गंगा के मेंदानों को पार किया भौर 
सम्पूर्ण मध्य भारत पर अधिकार करते हुए, मूछ निवासियों के साथ घुलते- 
मिलते, उन्हें आय बनाते और अवरोध उत्पन्न करने वालों को दक्षिण की ओर 
था पहाड़ियों की ओर खदेड़ते हुए आर्यावत कहलाने वाले सम्पूर्ण ्षेत्र में फैल 
गये । ( देखिये ए० १७, टि० १ ) किन्तु महान्‌ जाय॑जाति द्वारा आक्रान्त होने 
के वाद भी भारत अत्येक आक्रमणकारी के चंगुल में सरछता से आता प्रतीत 
होता है। हेरोडोटस (४-४४) निश्चित रूप से यह बताता है कि इसे डेरियस 
हिस्टास्पीज ( 28705 ॥95/897०5 ) ने पराभूत किया। यह विजय, यदि कश्नी 
हुई हो तो बहुत एकपक्तीय रही होगी । ३२७ ई० पू० के कगभग सिकन्दर 
महान्‌ का इण्डस नदी के किनारों पर भाक्रमण एक सुविदित तथ्य हे । भारत 
के उत्तर-पश्चिमी भाग एवं पॉच नदियों के क्षेत्र के सम्बन्ध में, जिनके नीचे 
जलयानों में यूनानी टुकढ़ियों का सचालन निभ्केस (ए८४:०॥प७) ने किया था, 
प्रथम श्रासाणिक सूचना योरोपीयों को इस भाक्रमण से ही प्राप्त हुई । सेल्यूकस 
निकादोर ( 86७॥:058 ]सॉध्था07 ) के राजदूत, मेगास्थनीज, ने पलिवोश्र 
( देखिए टिप्पणी, छ० २२२ ) में अपने दीर्घकालीन प्रवास के बीच और 
विवरण एुकन्न किये जिनसे स्ट्रावो ( देखिए ए० २७३, टि० ), प्लिनी, अरिथिन 
ओर अन्य व्यक्तियों ने छाभ् उठाया। दूसरे देशान्तराधियासी, जो एक दीर्च 
काछावच्छेद के उपरान्त इस स्थल पर जाते हैं, पारसी छोग है । पारसियों की 
द छोटी शाखा ( जो जब भी, पिछुछी जनगणना के अनुसार सख्या में सत्तर 
हजार से अधिक नहीं थी ) अपने मूलदेश से सातवीं शताव्दी में खलीफा 
उमर के नेतृत्व में विजय करनेवाले मुहम्मद के अनयाचियों द्वारा वहिप्कृत 
कर दी गई थी। फारस के भाचीन धर्म पूजा, अर्थात्‌ सर्वोच्च सत्ता की अज्नि के 


अतीक-रूप से पूजा--पर टिके रहकर और अपने साथ अपने पंगम्वर जोरोस्तर 
( देखिए घ्ृू० ६) का जण्ड-अवेस्ता 


नास का अपना धामिक अन्ध साथ छिए 
ये छोग छूगभग ११०० चार्ष पहले 


सूरत के आस पास बस गये और बढ़े 


( २३ ) 


व्यापारी तथा जलयान निर्माता बने |? दो या तीन शताब्दियों तक हम इनके 
इतिहास के विषय में कुछ नहीं जानते । इण्डो-आंेनियन' छोण्ों की भाँति 
किसी भी 'सीसा तक इनकी वृद्धि नहीं हुई और न ये हिन्दू! जनसंख्या के 
साथ घुछ मिऊ ही सके; परन्तु ये अपनी उन व्यस्त क्रियाशील क्त्तियों 
के कारण ध्यानाह हैं जिनमें ये योरोपोर्यों के साथ मतिद्वन्द्रिता रखते हैं । 


तदुपरानत मुहम्मद के अनुयायी ( अरव, तुके, अफगान, मुगल, और 
पशियन ) आये, जिन्होंने विभिन्न समर्यो) से भारत में प्रवेश किया । यद्यपि ये 


3 पारसी पहले फारस में यज्ड में वसे हुए प्रतीत होते हैं, जहाँ उनमें से कुछ अब 
भी विद्यमान हैं। जण्ड-अवस्ता में निम्न विषय हें: १. पाँच गाथाये, अथवा गीत एवं 
प्राथनाएँ ( छन्‍्द में गेदिक प्रार्थनाओं से मिलती-जुलती ), मात्र जो स्वयं जोरोस्तर की 
रचना समझी जाती हैं और जो दो विभाषाओं ( जिन दोनों में से पुरानी को हॉग ने 
गाथा कहा है ) में लिखित यज्न शेष्छात॥ ( अथवा यब्न > यज्ञ ) के अश हैं; २. वेन्दिदद 
( एश०050 ) या विधिसहिता; ३. यष्ट, जिनमें सूर्य एव अन्य देवताओं के लिए प्राथनायें 
हैं। विस्परद ( ए१59७४० ) नाम का एक दूसरा अंश भी प्राथनाओं का संग्रह है । 
पेशोतून दस्तूर वहरामजी सुन्जन अपने द्विनकर्ड ( !ग्राय्मए्त ) ( हाल ही में वम्बई में 
प्रकाशित एवं जोरोस्तर के जीवन और जोरोस्तर धर्म के इतिहास से युक्त एक प्राचीन 
पहलवी ग्रन्थ ) की एक टिप्पणी में हमें सूचित करते हैं कि अवस्ता के तीन भाग हैं : 
१. गाथा; २. दाते ( 7086 ) भौर ३. मश्रे ( ७४7४७ ) | १. छन्‍्द में है और अदृश्य 
जगत्‌ का विवेचन करता है; २. गद्य में है और आचार के नियम प्रस्तुत करता हैं; ३. इसमें 
प्रार्थनाएँ एवं उपदेश तथा सष्टिरचना के विवरण हैं। हिन्दू और जोरोस्ट्रियन दशन 
स्पष्टतः एक ही स्रोत से उत्पन्न हुए हैं। अश्नि और सूर्य दोनों में ही पूज्य हैं; किन्तु 
जोरोस्तर ( वस्तुतः जरथुस्त्र स्पितम ) ने यह शिक्षा ढी कि परमात्मा ने दो अवर 
प्राणियों की सृष्टि की--ओरमज्द ( अहुर-मज्द ) अर्थात्‌ कल्याणकारी शक्ति और अरिमन 
अर्थात्‌ दुष्ट आत्माएँ। इनमें पहली दूसरी का नाश करेंगी। यह द्वैत का सिद्धान्त 
वेद के ,लिए अप्रकृत है। 

* भारत के आमर्मेनियन लोगों का स्थान पारसियों के समान ही है, किन्तु उनकी 
संख्या उनसे अल्प है ( प्रायः पाँच हजार )। वे अधिक विखरे हुए हैं और अपने मूल देश 
से अधिक आवागमन का संबन्ध रखते हैं । प्रायः नये आते रहते हैं परन्तु उनमें से कुछे 
भारत में शताव्डियों से रहते चले आ रहे हैं और इ्यामवर्ण के हैं | बहुवा वे व्यापारी 

एवं साहकार होते हैं तथा ईसाई होने से सामान्यतः योरोपीय वेश-भूषा वारण करते हैं। 
उन्हें पूर्वों चच का यहूदी ( 7९७४ ) कहा जा सकता है, क्‍योंकि यद्यपि वे विखरे हुए है 
तथापि वे साथ-साथ रहते एवं एक दूसरे का भरण-पोषण करते हैं। कलकत्ता में उनका 
एक वडा चर्च ओर व्याकरण की पाठशाला भी है| उनके पवित्र शन्थ प्राचीन आमर्मेनियाई 
भाषा में छिखे हुए हैं| दो आधुनिक बोलियों में अररात के दक्षिण पूव में पारसी-आमेंनियाई 
लोगों द्वारा बोलो जाने वाली विभाषा इण्डो-आमेनियाई लोगों में बहुप्रचलित है । 
अहम्मद के उत्तराधिकारियों ने प्रायः एक सौ वर्षो' तक दमास्कस में निवास करने 


| (२४ ) 


अब सम्पूर्ण जनसंख्या के प्रायः पष्ठांश ( या, पिंछडछी जनगणना के अनुसार 
० अ 5, हे 

छगभग इकतालछिस छाख ) हैं। इनमें से अधिकांश इस्लाम धर्म स्वीकार 

करने वाले हिन्दुओं के वंशज समझे जाते हैं ! राजनीतिक दृष्टि से तो ये 


न +पपत+ नल नल++-नन तक नमन कलम न नननिलिल कल नगर त न लि नललन नल वल्‍ लत जन+ 
के वाठ ७५० में वगढाद में अपनी राजधानी वनायी और वहाँ से उनकी शक्ति अफगा- 
निस्तान के भीतर फैल गई । फिर भी अरब वाले भारत में अस्थायी स्थिति के अतिरिक्त 
कुछ और न प्राप्त कर सके । ७११ में खलीफ वलीढ प्रथम के अधीन मुहम्मद कासिम 
एक सेना का नेता वनाकर सिन्द्र भेजा गया था, किन्तु ७५० में मुसलमान देश से बाहर 
खठेड ठिये गये और ढाई जताब्दियों तक भारत पश्चिम से आने वाले आक्रमण 
कारियों से अदूषित रहा। ९५० वर्ष के आस पास जब एशिया में अरबों के राज्य - 
का छास होने लगा, तो ठारतारों की क्र जातियों को, जो तुर्क नाम से ख्यात थी ( वह 
ओट्टोमन ( 0/00७॥ ) जाति नही जिसने आगे चलकर योरोप में आधार बना लिया, 
अपितु, अल्ताई पहाों से आए हुए कबीले ) खलीफाओं ने अपनी पौरुपहीत सेनाओं में 
शक्ति प्रवाहित करने के लिए नियुक्त किया | ये जातियाँ सुहम्मद की अतुयायी वन गईं 
और शने: शने: इन्होंने सत्ता भी अपने हाथों में ले ढी। भफगानिस्तान के प्रान्त में 
सवक्तगीन ने, जो कभी केवल एक तुर्की दास था, गासन का अपहरण कर लिया | | उसके 
पुत्र महमूढ ने अफगानिस्तान के अन्तर्गत गुजनी में अपना साम्राज्य ₹्तपित किया और 
भारत पर अपने तेरह आतक्रमर्णों में से पहछा आक्रमण १००० सन्‌ में किया। तेरहवीं 
झताव्ठी में मंगोल या मुगल कवीलों ने विख्यात चंगेज खाँ के नेतृत्व में तुर्की या तातर 
जातियों को पराभूत कर दिया और १३१५८ में तिमूर ने तातेरों एवं मंगोलों की एक 
सम्मिलित सेना वनाक़र भारत पर अपना सुप्रसिद्ध आक्रमण किया ।। देश का विध्व्स 
करके वह लीट गया, किन्तु उसके वंश में उसके वाद छठे भासक वाविर (वावर ) ने 
अफगानिस्तान को जीता और वहाँ से १०२६ में भारत पर आक्रमण करके उसने मुगल 
साम्राज्य की स्थापना की, जिसे १५५६ में उसके पौत्र ( हुमायूँ के पुत्र ) अकबर ने एक 
इंडू नींव पर संस्थापित किया । एक वह्त ही उल्लेखनीय व्यक्ति शेरशाद सुरी ने पहले 
हिन्दुस्तान के साम्राज्य का अपहरण कर लिया था ओर इसे प्रचुर समृद्धिभाली अवस्था में 
पहुँचा दिया था। मुगर्लों को शक्ति, जो अकबर, जहाँगीर और शाहजहाँ के अवीन उस 
समय तक तीव्रता से वढती रही, और ऑरंगजेव के अधीन चरमोत्कर्ष पर पहुँची, 

शाहआलम ( वहादुरशाह ), जहानदारशाह और फर्रुख-सियर के अधीन क्षीण होने 
लगी; ओर मुहम्मदज्ञाह के समय में, जो औरगजैव से चौथा था अफगानिस्तान पर और 
वह से पी फारसी आक्रमण हुए जिसे नादिरशाह ने ( १७३८ ई० ) अफगानों से 
फारस में किए गए उनके डपद्रवों का वदला छेने के लिए किए थे । इस कारण यह प्रतीत 
होता है कि सभी अवस्थाओं में भारत के सभी सुसलमान आक्रमणकारी अफगानिस्तान 
असल्मान देशान्तराधिवासियों में से अधिकांश हा 3 हर कक व 
4 /शि अफगान रक्तवाले रहे हैं । 


ञ प्र प्रान्तों ४ ०» हे 
केले बंगाल प्रान्तों में मुसलमानों की संख्या २,०६,६४, ७७५ है, जो कदाचित 


( रेश ) 


सम्प्रभु वन बढे परन्तु कभी भी हिन्दुओं का स्थान ग्रहण करने में समर्थ नहीं 
हुए जसा कि इन्होंने अपने पूर्व की जातियों का स्थान के छिया था। इसके 
अतिरिक्त मुहम्मद के अनुयायी शासकों की अनेक विषयों में अपनी भारतीयं- 
प्रजाओं के दुराग्रहों के सम्झुख झुक जाने की नीति थी । इस कारण भारत के 
सुसलमान अंशतः हिन्दुओं से प्रभावित हो गये, तथा भाषा, श्रवृत्तियों एवं 
चरित्र की दृष्टि से जितना इन्होंने हिन्दुओं को प्रदान किया उससे अधिक 


उनसे ग्रहण कर लिया ।* 


भूमण्डल के किसी भी अन्य देश में पायी जाने वार्ला सख्या से अधिक है; जिससे यदि 
इगलेण्ड के पास केवल ये ही प्रान्त हों तो स्वयं खलीफाओं के वर्तमान प्रतिनिधि की 
अपेक्षा अधिक मुसलमानों पर शासन करते हुए वह सभी अुस्लिम शक्तियों में सर्वोपरि 
होगा (देखिये प्रस्तावना का ए० ३६, टि० १) | भारतीय मुसलमानों में बृहत्‌ भाग सन्नी हैं 
( देखिए प्रस्तावना, पृ० ४४ ) | बहुत थोड़े शीआ हैं ज़े वगाल में या निः्सन्देद भारत'के 
किसी भाग में ( अवध और कुछ जिला को छोडकर जहाँ पशियन परिवारों के वशज हैं ) 
पाये जाते हैं । यह ध्यान देने योग्य है कि विहार में जनसमूह का विशाल भाग हिन्दू है 
और यह बेजोड वात है कि बंगाल की विशाल मुगल राजघानियों, यथा ढाका, गौर और 
मुशिदाबाद में मुस्लिम सवसे अधिक संख्या में नही हैं अपितु कृषकों एवं श्रमिक वर्गों में 
मिलते हैं। सर जाज केम्पवेल ने कहा है कि बंगाल में मुसलमानी आक्रमण ने हिन्दू-धर्म को 
दुबे आधार पर आश्रित पाया । जनता की भावनाओं पर इसका प्रभाव दुबेछ था। आय 
तब उत्तर भारत से ग्रायशः आयात नये रक्त द्वारा ही केवल अपने को जीवित रख सका । 
इस कारण ऐसा हुआ कि जब सुस्लिम विजेताओं ने निचले डेल्टा पर तलवार और कुरान 
के साथ आक्रमण किया तो वे पूर्णतः असत्कृत न थे। उन्होंने ऐसे जनसमूह में समानता 
की घोषणा की जो वर्ण द्वारा निम्न बना दिया गया था। इस कारण वंगाल में इस्लाम 
को स्वीकार करने के लिए इससे प्राप्त होने वाले सामाजिक पदोन्‍नति से प्रेरणा पाकर 
विशाल जनसमूह मुसलमान वन गया; उत्तर-पश्चिमी प्रान्तों में एवं विशाल सुगृल 
राजधानी दिल्ली के आस-पास, जहाँ हिन्दू सदैव से अधिक जागरूक और स्वतन्त्र रहे हैं, 
केवल चार छ/|ख मुसलमान है । तथापि पजाब में प्रायः साढ़े नौ छाख हैं । 
इस्लाम और हिन्दू धर्म के बीच एक महान्‌ अन्तर यह है कि पहला सदैव फैलनेवाला 
है और अन्य धमे छोडकर उसे अगीकार करनेवार्लो को हूंढता है, जब कि दूसरा 
सिद्धान्ततः ऐसा नही कर सकता ५ एक ब्राह्मण जन्म छेता हैं बनाया नहीं जाता । तथापि 
व्यवहार रूप में मनुष्यों का कोई समूह व्यवसाय के ऐक्य द्वारा एक नई जाति बना छे 
सकते हैं और वर्तमान समय के ब्राह्मण उन्हें हिन्दू रूप में स्वीकार करने के लिए प्रु,त 
रहते है। 
* इस कारण ऐंसा होता है कि भारतीय मुसलमानों की छोटी श्रेणियाँ जाति का भेद 
भायः हिन्दुओं जेसी हो कठोरता से मानती हैं। उनमें से बहुत एकसाथ खान-पान तो 
रखती हैं परन्तु आपस में विवाह का सम्बन्ध नही रखती । 


॥ 


( २६ ) 


हिन्दू-आार्य तत्व ने योरोपीय तत्तों के प्रशुत्व एवं सम्मिश्रण के विपरीत 
भी भारत में अपना ग्राधान्य नहीं खोया । पुतंगालियों, डर्चो, डेन, और 
फ्रांसीसियों ने एक के बाद एक इसके समझुद्ध तटों पर पर जमाया और उनका 
प्रभाव अब भी विच्छिन्न स्थर्लों में बना हुआ है ।* सबसे अन्त में अंग्रेज सम्पूर्ण 
देश में फेले और इस समय हमारी राजनीतिक प्रभुता, जितनी कभी झुस- 
लमानों की थी, उससे अधिक है । फिर भी, जनरूख्या का बृहत्‌ संघात 
तत््वतः हिन्दू है, और जिसे हम इण्डो-आर्यन जाति कह सकते हैं उसका नेतिक 

प्रभाव अब भी सर्दोपरि है । 


रँ 


? बाद के समयों में भारत में चीनियों के निरन्तर आगमन होते रहे परन्तु केवल 
पुरुषों के ही | पुर्तगालियों ने सारत में अमी तीन स्थान अपने अधिकार में रखे हैं, नामतः 
गोआ, दामन और पश्चिमी किनारे पर दिउ का द्वीप | डर्चों के अधिकार में कभी हुगली के 
दाहिने किनारे पर चिनसुरा, और तंजोर के समुद्री किनारे पर नेगपतम था; किन्तु लगमग 
१८२४ वंष में उन्होंने ये ढोनों हमें सोप दिये और बढले में सुमात्रा के समुद्रतट के 
हमारे स्वत्त्व प्राप्त कर लिये । हमारा समात्रा के समुद्गतट का हस्तान्तरण वाद में गम्भीर 
भूल समझ गया जिसको दूर करने के लिए सर स्टेम्फोर्ड रेफिल्स ने १८२४ में ( पढ़ोसी 
सुल्तान के साथ एक सन्वि करके ) सिंगापुर का चीन के साथ हमारे व्यापार के हित 
मध्यवर्नी वन्दरगाह के रूप में अग्रेजी राज्य को ओपचारिक संक्रमण कर दिया। डेन्‍्स ने 

- कभी ट्रंक्वेवार और सेरामपुर पर अधिकार रखा, जिनमें से दोनों को हमने उनसे १८४४ 
में क्र कर छिया। १८४६ में उन्होंने वालासोर में हमें एक छोटा कारखाना अर्पित कर 
दिया, जहाँ पर पुतगालियों तथा डर्चों का योरोपीय सम्बन्ध के आरम्मिक कालों में 

अधिकार थ | क्रांसीसियों ने अब भी कारोमण्डल समुद्रतट पर पाण्डिचेरी और कारिकल, 
हुगली के ढाहिने किनारे पर चन्दरनगर, मालछावार समुद्रतट पर माह्दे और गोठावरी के 
सुहान। के निकट यनावन ( ४७४००७०० ) अपने अधिकार में रखे 

यद्यपि हमारा ग्रान्त के वाद प्रान्त की अपने राज्य में मिछाते जाना सेव 
न्यायसंगत नहीं हो सकता, तथापि यह वस्तुत:2कहा जा सकता है कि हमारा राज्य झने: 
शनः हमारे ऊपर लाद दिया गया है। हमारा भारत के [साथ पहला सम्बन्ध केवल 
वाणिज्य सम्बन्धी था। व्यापारिक संगठन, जिसका नाम गवर्नस एण्ड कम्पनी आफ 
लण्टन मचण्ट्स टेडिंग टू दि इस्ट उण्डीज! था, १६०० में वनाई गयी । डाइरेक्टर्रो 
के प्रथम कोट की सभा २३ सितम्बर १६०० को हुई और प्रथम शासन पत्र ( चार्टर ) 

ह रेडलस वर्ष को ३१ वी विसन्वर को रानी एलिजावेब ने हस्ताक्षर किया। पहला 
कान्ग्टना बन्ब्रद के उत्तर सग्त में ताप्ती के मुहाने के निकट १६२३४ में वनवाया गया । 
54355 में वम्बड छा द्वोप अग्रेज। को पुर्तगार ने इनफेंण्टा कैथेराइन के विवाहाश के रूप में 

ट तल ट्वितीब के साथ विवाह के अवसर पर समर्पित कर ठिया, किन्तु इसका 

*ज्निम रप से स्वत चार वर्षो तक्क सका रहा । चार्स्स ने १६६५९ में इसे ईस्ट इण्डिया 

; के हा गे में सब ठिया। दूसरा कारखाना हुगली के किनारे कलकत्ता से उत्तर 

325 मे दनादा नया। कम्पनी के आविपत्य में मद्रास १६४० में आया और स्वरय॑ 
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यद्यपि उत्पत्ति, धर्म, रीति, ओर भाषा के ऐक्य से यह जाति चाहे कितनी 
भी घनिष्टता से एक साथ सम्बद्ध हो और आयेतर जन-समूह पर चाहे कितना 
भी शक्तिज्ञाली प्रभाव छोड़ती हो, तथापि ऐसी विभिन्नताय भारत के छोगों को 
पृथक करतो हैं जो कभी योरोप के सम्पूण महाद्वीप को विभाजित कर वेनेवाली 


“कलकत्ता को कम्पनी ने १६९८ में क्रय किया । प्लासी का युद्ध, जिसके समय से अंग्रेजी 
साम्राज्य की वास्तविक स्थापना प्रारम्भ होती है, २३ जून ,१७५७ को हुआ था । 
अब भी भारत में देशीय राज्यों की एक वडी संख्या विद्यमान है । इण्डिया आफिस 
'रिपोर्ट के अनुसार वे ४६० से अधिक हैं। कुछ, जेसे नेपाल, केवछ हमारी सप्रश्ञुता 
स्वीकार करते हैं, किन्तु यह सीमान्त देश भी हमारे 'रेजिडेण्ट' का सत्कार करता है । 
दूसरे समुचित शासन करने की संविदा के अन्तर्गत हैं; अन्य हमें उपहार देते हैं या सेना 
की डुकडियाँ देते हैं। कुछ को जीवन मृत्यु का अधिकार है और कुछ ग्राणदण्ड 
. के अभियोगों को अंग्रेजी न्यायालय में ले जाने के लिए वाध्य हैं। प्रायः सबकी दायाद के 
न होने पर उत्तराधिकारियों को गोद लेने की आज्ञा है ओर श्स प्रकार उनकी भविच्छिन्न 
स्थिति संरक्षित रहती है। आधिकारिक आलेख उन्हें बाहर वर्गों में विभक्त करता है 
१, इण्डो-चीनी, दो उपधिभार्गों में, जिनमें हें--अ. वसे हुए राज्य, नेपाल ( जिसके 
मुख्य मन्त्री और वास्तविक शासक सरजंग बहादुर हैं ) सिक्किम ( जिसका राजा तुमुलंग 
और चुम्वी दो नगरों में रहता है और जिसने हार में ही कुछ भूभाग हमें अपित 
किया हे ) भूटान ( एक दुर्दान्‍्त पहाडी जनपद ), और कूचविद्दार | व. चीनी स्वभाव 
'और शारीरिक रचना वाली पहाडी जातियाँ। २. छोटानागपुर, उड़ीसा, मध्य प्रा्न्तों 
और जयपुर ( उडीसा ) क्षेत्र में आदिम गोण्ड और कोल जातियाँ । ३. नेपाल के पूर्वी 
सीमान्त से काश्मीर तक द्विमालय के बीच के राज्य जिन पर सामान्यत३ राजपूत सरदार 
राज्य करते हैं । ४. इण्डस के उस पार की अफगान और बरूतची सीमान्त जातियाँ। 
५, सरहिन्द के मेंदानों के सिख राज्य जिन्होंने सतलज और यमुना के वीच की उस श्रेष्ठ 
भूमि को घेर रखा है जो कभी सरस्वती के जल से सीची जाती थी। ६. तीन मुसल्मानी 
राज्य, जो भौगोलिक दृष्टि से दूर-दूर हें परन्तु बहुत ऐेक्य रखते हैं, वे हैं, रामपुर 
( रुद्देलखण्ड में एक जिला जो वारेन हेस्टिंग्ज के समय के रोहिछ राज्य का प्रतिनिधित्व 
करता है ), भावरूपुर ( जो सतलज द्वारा पजाव से एथक कर दिया गया हैं ) और सिन् 
में खरपुर (या खोरपुर)। ७. मारूव ओर वुन्देलखण्ठ, जिनमें से पहुला मराठी शासन के 
एक भाग का प्रतिनिधित्व करता है और इसमें मध्यमारत के जो प्रमुख राज्य सम्मिलित हैं, 
वे हैं, बचालियर का राज्य, जिसका शासन महाराज सिन्धिया करते हैं; होहकर णासित 
जिला; घार का राज्य जिसका शासन पुअर नाम का तीसरा मराठौ वश करता हे: 
भोपाल का मुसलमानी राज्य, और रीवाँ जिलों को मिलाकर वुन्देलखण्ड | ८. राजपूताना 
को आचीच संप्रशुताएं, जिनमें पन्द्रह राजपूत राज्य (जैसे उदयपुर, जयपुर आदि ), 
दो जाद और एक सुरू्समानी ( टोंक ) राज्य सम्मिलित हैं । ९. गुजरात के देशीय राज्य : 
वम्बई के उत्तर में, इनमें सुख्य बडौदा का राज्य है जिसका शासन शुइकवार या शुशकोवार 
करते हैं [ शुई? 'गई? अर्थात्‌ गाय के लिये है; 'क्यारः या 'कोवार” ( 'कुवार! ) समवतः 
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और अब भी एथक्‌ करनेवाली विभिन्नताओं के ही समान बड़ी या उनसे भो 
अधिक विपुल हैं । उत्साही हिन्दुस्तानी, युद्धश्रिय लिख, महत्त्वाकांशी मराठी, 
गर्वीले राजपूत, कठोर गुरखाः, चिन्तनशीऊ बंगाछी, व्यस्त तेलुगू/ सक्रिय 





कुमार ८ कुमार 'राजकुमार? का विक्वत रूप है, परन्तु मराठी में एक झब्द है गायक्य! 
अर्थात्‌ चरवाहा, गोपालक । वह चरवाहों की जाति और श्क मराठा सेनाधिकारी से 
उत्पन्न हुए हैं ]। १०. वम्बई के दक्षिण में मराठी राज्य, जो शिवाजी द्वारा स्थापित 
मराठी सत्ता के अवश्ेषों का प्रतिनिधित्व करते हैं । इनमें सततारा १८४८ में मिला लिया 
गया था, परन्तु कोछापुर अवभी वचा है; उन्‍नीस दूसरे राज्य वहाँ के प्रमुर्खो के 
अव्यवयस्क होने के कारण हमारे प्रवन्ध के अन्तगत हैं। १५१, दखन में हेदराबाद 
( या हेटरावाद ) का मुसलमानी राज्य, जिसका शासन निज़ाम करते है; इस समय 
निजाम के अव्यवयस्क होने से वहाँ का शासन प्रवन्ध सर सालार जंग और शम्श-उल- 
उमरा करते हैं। १२. मेंसूर का राज्य, जिसके वृद्ध राजा को सेर्गापतम्‌ के घेरे का 
स्मरण था। उनकी सृत्यु १८६८ में हो गई और उनके वाद एक वालक गद्दी पर बैठा, 
जिसके लिए इस समय हम इस राज्य का शासन करते हैं। इनके साथ इनके पडोसी दो 
मलयालम राज्यों को भी गिनना चाहिए, जिन्हें ट्रावन्कोर और कोचीन कहा जाता दे । 
इनमें दोनों का शासन प्रवन्ध राजा और श्रेष्ठ मन्त्रिगण उत्तमता के साथ करते हैं। यहाँ 
अग्नेर्जों के भारत में प्रथम वार बसने के सम्बन्ध में एक सुसलमान इतिहासकार का 
वर्णन दिया जाता है ; १०२० बर्ष (१६११ ३६० ) में दिछी के सत्नाद्‌ जहाँगीर ने, जो 
सन्नाट्‌ अकबर के पुत्र थे, अग्रेजों को गुजरात प्रान्त के अन्तर्गत सूरत नगर में एक 
कारखाना वनवाने के लिए भूमि दी । यही इन ज्ोगों की हिन्दूस्तान के तटों पर पहली 
वस्ती थी। अंग्रेजों के एक एथक्‌ राजा है, जो पुतेगाल के राजा से स्वतन्त्र और उसके ग्रति 
कोई निष्ठा नहीं रखते। इसके विपरीत ये दो जाति के छोग जहाँ मी मिलते हैं एक 
दूसरे को मोत के घाट उतार देते हैं । वर्तमान में सम्राट जहाँगौर के हस्तक्षेप के परिणाम- 
स्वृहूप वे परस्पर शान्तिपूरवक रहते हैं, य्यापि केवछ परमात्मा जानता है कि कितने दिनों 
तक वे एक ही नगर में अपने कारखाने रखने और परस्पर सौहादे और मित्रता के 
सम्बन्धों सहित रहने के लिए सहमत रहेंगे? (सर जाजे क्रैम्पवेल की माडने इण्डिया, 
५० २३, में उद्धुत )। भारत में अग्नेजी राज्य के उदय का एक झुन्दर विवरण ओफेसर 
डब्स्यू० डी० हिटनी ने अपने जोरिएण्ट्क एण्ड लिंग्विस्टिक स्टडीज ( प्राच्य एवं भाषा- 
बह अध्ययनों ) की दूसरी माला में दिया है जो मेसर्स ट्रंवनर एण्ड क० के 
यह आप्य है । रे 
/ धगोरख'-संस्कत गोरक्षक का लघुरूप--के लिए प्रयुक्त 'शुरखा? शब्द का अथ 
ध्थ क्त 'गुरखा! शब्द का अथ् 
३ 'गो-पालक?। नेपाल के मूल निवासी अधिकाशतः मोट या तिव्बतीय परिवार के हैं 
आह इस कारण वोड़ हैं; किन्दु हिन्दुओं को शाखाओं ने इन पव॑तोय क्षेत्रों में विभिन्न 
ऐतिहासिक काल में प्रवेश किया और उन्होंने इस भूभाग की सा प्राप्त कर छी | वे 
पन्‍्भवतः अवध के समीपवर्ती देश ओर पहाड़ियों के नोचे के गोरखपर नाम के जिले से 
जाये हुए चरवाह्य जाति के लोग थे। नेपाल के कुलदेवता शिव के एक रूप हैं, जिन्हें 
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तमिल, पघेर्यवान्‌ परिआ, परस्पर उतने ही या उससे भी अधिक भिन्न हैं जितने 
प्रफुल्छ केल्ट, कठोर सेकक्‍्सन, उद्यमी नामंन, विनीत स्लाच, साहसी अंग्रेज और 
उद्धत स्पेनवासी । 


इन विभिन्नताओं को अनेक कारणों ने मिलकर उत्पन्न किया है। जलवायु 
का अन्तर स्वभाव को परिवर्तित करने में अपना प्रभाव रखता है। आदिम 
जातियों के साथ तथा सुसलूमान एवं योरोपीयों के साथ सम्पक की भी भारत 
के विभिन्न भार्गों सें विभिन्न रूप से प्रतिक्रिया हुई है। उन जिलों में भो, जिनमें 
हिन्दू एक नास से पुकारे जाते हैं जौर एक ही भाषा बोछते है, विभिन्न वर्गों 
में बंदे हुए हैं और जाति के ऐसे अवरेधों द्वारा एक दूसरे से प्रथक हैं जो 
योरोप के सामाजिक विशेेदों की अपेक्षा कहीं अधिक दुलरूघ्य हैं । तत्त्वतः इस 
पार्थक्य में उनके धर्म का एक अनिवाय सिद्धान्त सन्निहित है। भारतीय वर्ण- 
व्यवस्था का विकास कदाचित्‌ इस असाधारण जनसमुदाय के इतिहास सें 
सर्वाधिक उल्लेखनीय विशेषता है । 


सामाजिक विधान के रूप में और उन परम्परागत नियर्मों के अर्थ में जो 
समाज की श्रेणियों को एथक करती हैं, जातिभेद निःसन्देह सभी देशों में 
विद्यमान है। किन्तु हमारे किए जाति 'एक धार्मिक विधान नहीं है। इसके 
विपरीत, यद्यपि हमारा धर्म, श्रेणी के विभेदों की आज्ञा देता है. तथापि हमें 
यह भी शिक्षा देता है कि ईश्वर की पूजा में इस प्रकार के विभेद्‌ को स्थान 
नहीं देना चाहिए, और यह कि ईश्वर की दृष्टि में सभी मनुष्य समान हैं। 
हिन्दुओं की चर्ण-ब्यवस्था इससे आापाततः भिन्न है। मनु ( देखिए छू० २३१ ) 
के अजुसार हिन्दू सिद्धान्त यह है कि ईश्वर मनुष्यों को असमाच समझता है । 
जिस प्रकार उसने पक्षियों या पशुओं के अनेक प्रकार वचाये उसी प्रकार वह 
विभिन्न प्रकार के सलुर्ष्यों की सृष्टि करता है। ब्राह्मण, अऋत्रिय, वेश्य और शूद्ध 
एक दूसरे से भिन्न उत्पन्न हुए हैं ओर रहने चाहिए ( कम से कम प्रत्येक एथक 
अस्तित्व सें ), और किसी हिन्दू को वर्ण-व्यवस्था का उल्लज्न करने के लिये 
बाध्य करना उसे ईश्वर के विरुद्ध एवं प्रकृति के विरुद्ध अपराध करने के लिए 
वाध्य करना है । यह सत्य है कि भारत में वर्णव्यवस्था के अनन्त नियम 
प्रधानतः सामाजिक अर्थव्यवस्था एवं विधान के तीन विषयों पर आश्रित हैं : 


दिया मिशन जीर निज जलन के तक नर अ सम कल शमदलक बे जर प मर रा जिम पलक कक अत: पटक जम जग अ अल चुप अ इस या_ करा का 
गोरखनाथ नाम दिया गया है। इनके पुजारी योगी होते हैं। ये छोग और इनको 


पूजा पहले 'गोरखपुर में समान रूप से फेली हुई थी”-एशियाटिक रिसचेज, भाग १७ 
पए० १८९५। 
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१--भोजन और उसका निर्माण; २--परस्पर विवाह; और ३--व्याव- 
साथिक वत्ति ।: परन्तु एक धार्मिक जनता में, जो इन नियर्मों को अपने धर्म के 
पवित्र अध्यादेश मानती है, किसी का भो उल्कधन एक घोर अपराध वन - 
जाता है। यह उल्लेखनीय तथ्य है फ्ि भारत के कारागारों में प्रायः ऐसे 
कठोर अपराधी हैं जो हमारी दृष्टि में दुष्कर्म के निकृष्ठतम रसातर में गिरे हुए 
हैं, परन्तु जिन्होंने जाति को नियमनिष्ठा युक्त कर्म पर स्वयं को गर्वान्वित 
समझते हुए, अपने स्वाभिमान का एक कण भी नहीं खोया है और जो 
सबसे गुणवान्र्‌ व्यक्ति द्वारा, यदि वह सामाजिक ओेणी में उनसे हीन है, 
बनाया गया भोजन ग्रहण करने के लिए वाध्य किये जाने पर घृणा के साथ 
व्रिध् करेंगे । 

वर्ण की उत्पत्ति और विकास का--इसके नियर्मों की कठोरता का एवं 
सामाजिक विधान की अपेक्षा धार्मिक विधान के रूप में इसकी अद्यावधि कार्य- 
रत शक्ति का--पूर्ण विवेचन पछुू० २१०, पृ० २२२ आदि पर मिलेगा । इसके 





3 झ्ोजन का बनना भी पूर्णतः वैसा ही महत्त्वपूर्ण विषय है जैसा एक साथ 
भोजन करना। निम्न जाति के व्यक्ति के हाथों वनाया गया भोजन दोष उत्पन्न करता 
है | कुछ जातियाँ जूता पहने हुए भोजन वनाती हैं : किन्तु अधिकाश हिन्दू इस प्रकार 
बनाये गये भोजन को घछ्ुणा की दृष्टि से देखेंगे, क्योंकि चमडे से दोष उत्पन्न होता 
है। नौका या जल्यान के ऊपर बनाये गये भोजन को जाति नष्ट करने वाछा माना जाता 
है; इस प्रकार, गंगा के प्रवाह में वहुती हुई नोका को कभमी-की रुकना पड़ता है जिससे 
देशीय यात्री अपना भोजन किनारे पर चना सकें; सम्भवतः इस कारण कि काष्ठ को दोप 
फेलानेवाला माना जाता है। निःसन्देह यह नहीं कहा जा सकता कि वर्णव्यवस्था के 
नियम इन्ही त्तीन विपर्यों तक सीमित हैं । अशुद्ध पशुओं के विषय में एक हिन्दू का 
विचार वहुत अस्थिर होता है। वह अपने घर या शरीर प्र पक्षियों के आगमन को 
अपवित्रता का स्तोत समझकर भयभीत होता है किन्तु हंसों के विषय में ध्यान नहीं देता । 
भसन्नना का विषय है कि आवश्यकता और छाभ के विपरीत, रेल मार्गो' और वैज्ञानिक 
अन्वेपर्णो के विपरीत, जावि प्रथा की अब एक नहीं चल सकती ( देखिए पुृ० २११ के 
नीचे उद्धर ण ) 


| तियों जे 
देखिए : मिश्रित जा का ऊपर टिपणी, पृ० २१०, एवं पृ० २२३ 
टिप्पणी सहित । 


शक जातिक्वत वृत्तियों की कठोरता ने दही सेवकों के विशाल वर्ग को आवश्यक वना 
| ६ । जो व्यक्ति केश काठता है वह वस्न थोने के काम से अपने को दीन अनुभव 
करता ६ और जो व्यक्ति कोट झादता है वह किसी भी स्थिति में कमरा झाड़ने के लिए 


संदमत न होगा, जब कि दूसरा व्यक्ति जो भोजन परोसता 
दोने के लिए नहीं सहमत होगा। है किसी भो दशा में छता 
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अतिरिक्त, बोौद्धघर्म के उदय और उसके विपरीत प्रभाव के वर्णन के लिए पाठक 
को पृ० ५२, जादि देखना चाहिए । 


इस विषय का निर्देश करना अभी होष है कि हिन्दू धार्मिक विश्वास 
का यह स्वरूप ही भारत के छोयगों में महान्‌ विभिन्नताओं को स्रोत था। 

प्रत्येक धर्म को, जो धर्म कहा जाने योग्य है, तीन सुख्य दिज्याओं सें 
विकसित होनेवाछा कहा जा सकता है: १--विश्वास की दिशा; २--क्रियाओं 
एवं कर्मकाण्ड की दिशा; ३--सिद्धान्त या वेधिक ज्ञान की दिलग्वा; जिनसे से 
एक या दूसरे को मानसिक्र पक्षपात या सनोचृत्ति की विरच्षणता के अनुसार 
प्राधान्य दिया जाता है। मेंते ए० ३५ एवं ३१७-३१५९ पर यह दर्शाने का 
प्रयलल किया है कि विकास की प्रथम दो सरणियाँ धर्स के एक सामान्य या 
लौकिक पक्ष का प्रतिनिधित्व करती हैं, जब कि तीसरी इसके गृढ़ स्वरूप 
को प्रदर्शित करती है और इसके अधिक गस्सीर अर्थ की एकमात्र 
विवेचक है । 


छौकिक हिन्दू धर्स से अधिक सरल कुछ नहीं है । यह एक ऐसा धर्म है 
जिसे दो शब्दों--आध्यात्मिक विश्वदेवतावाद ( देखिए पृ० ३५ )--द्वारा व्यक्त 
कर सकते हैं। इस प्रकार का विश्वदेवतावादी धर्म सभी विश्वार्सों में सरलतस 
है, क्योंकि यह ऐसी शिक्षा देता है कि एक विश्वात्मा के अतिरिक्त कोई वस्तु 
चस्तुतः अस्तित्व नहीं रखती; अत्येक व्यक्ति की आत्सा उस आत्मा से अभिन्न 
है; और मत्येक व्यक्ति का सर्वोच्च छक्ष्य सदेव के लिए क्रिया, भोग, एवं जीवन 
से सुक्ति पाना तथा ऐसे आध्यात्मिक ज्ञान की दृष्टि से गम्भीर चिन्तन सें 
संलग्न रहना होना चाहिए, जो उसे भिन्‍न अस्तित्व के मात्र श्रम से सुक्त करे 
जौर इस ज्ञान का प्रकाश प्रदान करे कि वह स्वयं एक विश्वरूप सत्ता का 
अंश दे । 
दूसरी ओर न तो इससे अधिक भार्जवरहित कुछ जौर हो सकता है और 
न इस धर्म के छोक्तिक और प्रचलित स्वरूप से अधिक वहुविध एवं अनन्त 
प्रशाखार्णों में संविभक्त होने, योग्य ही कुछ हो सकता। गृढ और लौक्िक 
हिन्दू धर्म के बीच इस स्पष्ट खाई के ऊपर तादात्म्य के स्थान पर निर्गंस 
शब्द रखकर सेतु बनाया जाता है। 
लीकिक हिन्दू धर्म यह मानता है कि परमात्सा अपनी इच्छा से मायावी 
स्वरूप धारण कर आनन्द ले सकता है। दूसरे शब्दों में, वह अपने को उसी 
प्रकार विविध रूपों में प्रकाशित कर सकता है जिस प्रकार प्रकाश इन्द्रधनुप 
में अनेक रंगों में प्रकट होता है, तथा श्रेष्ठ देवों ( ईश, ईश्वर, अधीजश ), 
अजुपंगी देवता ( देव ), देत्य, यक्त, शुभ एव दुष्ट आत्मायें, मनुप्य और पशुओं 
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समेत समस्त दृश्य एवं भौतिक पदार्थ उसी से निर्गमित हुए हैं; और यद्यवि 
कुछु समय के लिए उससे एथक अस्तित्व रखते हैं, तथापि उन्हें अन्त में 
अपने स्रोत में ही पुन विछीन हो जाना है। हिन्दू धर्म के इन दोनों 
स्वरूप को आगे आने वाले व्याख्यानों में ( ए० ३५ एवं ३१३-३२६ पर ) 
पूर्णतः स्पष्ट किया गया है। वहाँ दिये गये विवेचरनों से हिन्दू घार्मिक 
दर्शन का वहुविध स्वरूप और अन्यतम असारत्व समक्ष में जा जायगा। 


वेद से प्रारम्भ होकर इसका सभी धर्सो से कुछ ग्रहण करनेवाले और सभी 
मस्तिष्कों के अनुकूल” इश्टिकोण श्रस्तुत करनेवाले रूप में अन्त होता है। 
इसके अपने अध्यात्मिक और भौतिक स्वरूप हैं; गृढ़ और सामान्य स्वरूप हैं । 
इसके अपने विषय ओर विषयाश्रित स्वरूप हैं, इसके शुद्ध और जशुद्ध स्वरूप 
हैं। यह एक साथ ही अस्पष्ट रूप से विश्वदेवतावादी है; कट्टर अद्व॑तवादी है, 
स्थूलरूप में वहुदेववादी है, और उदासीन ढंग से अनीश्वरवादी भी । इसका 
एक व्यावहारिक पक्ष है, और दूसरा भक्तिविषयक, तथा उससे भी घ्थक चिन्तन 
विषयक । नेयमिक अलुष्ठान में रहने वाले इसे सर्वंसंतुष्टि प्रदाता मानते हैं । 
जो कार्यों की प्रसावपूर्णता को अस्वीकार करते हैं और श्रद्धा को ही एकमात्र 
आवश्यक वस्तु वताते हैं, उन्हें इसके घेरे से भटकने की आवश्यकता नहीं । 
जो परमात्मा जोर मनुष्य के स्वरूप पर, भौतिक वस्तु के आत्मा के साथ 
सम्बन्ध पर, एथक अस्तित्व के रहस्य एवं दुःख की उत्पत्ति पर चिचार करने 
में आनन्द पाते हैं । वे भी यहाँ अपने चिन्तन का प्रेम छगा सकते हैं| और 
प्रायः अनन्त विस्तार एवं अनेकरूपता की यह क्षमता एक ही इष्ट देवता की 
पूजा करनेवाले छोगों में भी प्रायः अगणित सांप्रदायिक विभाग उत्पन्न करती 
है। ये विभिन्नवाएँ सामाजिक विसेदों के साथ धर्म के घनिष्ठ सम्बन्ध द्वारा 
ओर भी चढ़ जाती हैं । 


जिस प्रकार मुसलमानों एद ईसाइयों के घर्स ( उनके रंगों के समान ) 
उनकी विशिष्ट रचना, वातावरण एवं जातीय भावनाओं के सर्वेधा अनुकूल 
माने जाते हैं, उसी प्रकार निम्न वर्गों की अपेक्षा उच्च वर्गों को, अशि्तितों की 





) मेरी धारणा है कि इस सिद्धान्त पर ही बम्बई के सर मंगलदास नाथुमाई, के० 
एस० आई०, एक उत्साही कच्चे धर्मप्रवत्तेक के साथ एक समय यह तक करते हुए बताये 
जाते है कि स्वभाव से ईसाई होने के कारण हिन्दुओं का धर्मपरिव्तन करने की आवश्यकता 

हैं होती । इसके साथ ह्वी उन्होंने कहा : किन्तु मैं ईश्वर को धन्यवाद देता हूँ कि तुम 


अंग्रेन ही इसाई वनाये गये थे, अन्यथा तुम लोग इस समय तक संसार की हडडी तक का 
मथ्षण कर गये होते ।? 


( रे३ ) 


अपेक्षा शिक्षित व्यक्तियों को, खतरियों की अपेक्षा पुरुषों को उच्च कोटि के घम के 
योग्य समझा जाता है । 
इसके विविध स्वरूप के साथ-साथ हिन्ह्ुुओं के धार्मिक विश्वास की वस्तुतः 
कोई एक सुस्पष्ट संज्ञा नहीं है। कभी हम इसे हिन्दू धर्म कहते हैं. तो कभी 
ब्राह्मण धर्म, किन्तु थे देशीय लोगों को मान्य नास नहीं हैं। 
तब यदि जाति, बोली जाने वाली भाषा, चरित्र, सामाजिक संगठन, एवं 
धार्मिक विश्वासों की इतनी महान्‌ विभिन्नतायें एक ऐसे विशाल जनसमुदाय 
में विद्यमान हैं जो इतने विज्ञार्र भूभाग पर फेली है. कि उसमें प्रत्येक प्रकार 
की मिद्दी, जलवायु और शारीरिक आकार का प्रतिनिधिव्व पाया जा सकता 
है, तो न्‍्यायतः यह प्रश्न उठता है कि हम अंग्रेजों के लिए इन विभिन्नतारओं 
के सम्मुख उस जनसमूह का जो हमारे शासन में आ पड़ा है, कोई वस्तुतः 
सन्तोषप्रद ज्ञान प्राप्त करना केसे संभव हो सकता दे ) इस कठिनाई की 
केवछ एक ही कुझी है । प्रसन्नता की बात है कि, यद्यपि, भारत में कम से 
कम बोली जाने वाली बीस भाषायं (प्रस्तावना ए० ३३) हैं, तथापि चाहे यह 
जाति, बोली, श्रेणी और धर्म में कितनी भी भिन्न हो, इसकी एक ऐसी पवित्र 
और संवर्धित भाषा है, एक ऐसा साहित्य है जिसे सभी हिन्दू धर्म के अनुयायी 
समान रूप से स्वीकार करते हैं और आदर देते हैं । वह भाषा है संसक्तत और 
वह साहित्य है सस्क्ृत साहित्य जो 'वेद' यथा विस्तृत अर्थ में, 'ज्ञानः! का भंडार 
और हिन्दू आध्यात्सविद्या, दर्शन, नय, और देवशास्त्र का वाहन है। यह हिन्दू- 
धर्म की गूढताओं एवं विरोधोक्तियों के लिए एक्रमात्र पथ प्रदर्शक है और 
एक ऐसा सहानुभूतिपूर्ण बन्चन, जो विद्युत्‌ की * खा के समान भारत के 
प्र्येक जनपद में विपरीत स्वभार्वों वाले हिन्दुओं को ,संयुक्त करता है | 
सीभाग्य से इस साहित्य के सर्वाधिक महत्वपूर्ण एवं रोचक अंश मूल और 
अच्छे अनुवाद दोनों ही रूपों में अब सबके लिए सुलभ हैं । 
यहाँ मुझे यह स्पष्ट कर देना चाहिए कि हिन्दुओं की प्राचीन भाषा के 
लिए प्रयुक्त संसक्षत नाम उस सापा के उच्च कोटि के परिष्कृत रूप को 
दी गई एक हत्रिम संज्ञा है जिस भाषा को मूछतः महान्‌ आर्य जाति की 
भारतीय ज्ाखा भारत में ले आई : यह मीलिक भापा झीघ्र ही जारयों से पूर्व 
विद्यमान आदिस जातियों की बोलियों के सम्पर्क से परिचित हो गई, और 
इस प्रकार उन आर्य॑ अधिवासियों की बिछच्षण भापा वन गई जो पंजाब की 
सात नदियों के पतिवेश में एवं इनके उपान्त जनपरों ( स॒प्त सिन्धचः न्‍+ जण्ड 
मे हस हेन्दु” ) में चस गये | इस प्रकार हिन्दुओं की बोली के रूप में विकसित 


इस मौकछिक भाषा का सर्वाधिक सदीक नाम है हिन्दू-ई ( नसिन्धूई )। 
हे आभा० प्र० भू? 


( ३४ ) 


इसका प्रमुख परवर्ती विकसित रूप उसी प्रकार हिन्दी) कहकछाया, जिस प्रकार 
सेक्सन छोगों की विभाषा “निस्न जर्मच! जब इज्नलेण्ड में परिप्कृत हुईतो एुग्लो- 
सैक्‍्सन कहलायी । किन्तु बहुत झीघ्र ही भारत में ऐसी घटना,घटी जो सभी 
सभ्य देशों में घट चुकी है। वोछी जानेबाली भाषा, जब एक बार इसका 
सामान्य आकार एवं रूप नियत कर दिया गय्या तो, दो शाखाओं में विभर्त 
हो गई, जिसमें से एक विद्वानों द्वारा परिवर्दधित की गई कौर दूसरी अश्िज्षित 
जन समूह द्वारा प्रचलित एवं विव्धि रूप से प्रान्तीय वन गई। तथापि, 
भारत में शिक्षित अल्परांख्यक छोगों के अधिक व्यावर्तंद, ब्वृहत्तर बरहुलख्यक 
जनसमूह के गुरुतर अज्ञान, तथा गर्दोन्मित्त पुरोहित वर्य द्वारा ज्ञान की कुक्ली 
अपने हाथ में रखने की अभिलापा से यह पार्थकय अधिक स्पष्ट, अधिक 
मनानारूप तथा उत्तरोत्तर अधिक प्रगाढ़ हो गया। इस कारण, व्याकरण ही, 
जिसे दूसरे राप्ट्र साध्य का साधन सात्र मानते थे, भारतीय पण्टडितों द्वारा स्व 
साध्य के रूप में देखा जाने लगा और इसे सूच्म वनाकर एक ऐसे गृढ़ विज्ञान 
का रूप दे दिया गया, जिसके चारों जोर पारिभाषिक शाददों का कदीछा घेरा 
खडा हो गया। 
भापा ने सी, जो व्याकरण के साथ उसके अनुरूप ही सश्नम निर्मित की 
गई थी, 'हिन्दू-ई! या हिन्दुओं की बोली” जेसे स्वाभाविक नाम का परित्याग 
कर दिया कौर अप्ट उद्देश्यों से अपना पूर्ण पार्थक्य तथा धर्म एवं साहित्य में 
अपना एकान्तिक विनियोग सूचित करने के लिए एक क्ृन्रिस संज्ञा, यामतः 
संस्कृत पूर्णतः परिप्क्ृत वाणी? (सम्र्‌ ६०००, ००, कृत -- 490प७ 'वनिमित); 
अहण की जबकि 'प्राकृत! संज्ञा--जिसका अर्थ 'मीकिक” तथा “्युत्पन्न! वाणी 
हो सकता है--स्ासान्य बोली को दी गई । यह स्वतः ही एक उल्लेखनीय 
परिस्थिति है; क्योंकि यद्यपि योरोप में भी एक समान प्रकार का पार्थक्य 
घटित हुआ है, तथापि हस ऐसा नहीं पाते हैं कि वर्तमान में आश्वुनिक राष्ट्रों 
की सामान्य बोछी और साहित्यिक भाषा के लिये जैसी विभिन्न संज्ञायें हैं 


उनसे किसी भी प्रकार अधिक रूप में लैटिन कौर पक भाषायें विद्वत्लमाज 
की भाषा होने पर छ॑टिन और ग्रीक लासों को खो बेटी । 


> नल लनल9न9>न पतन 9३ स २ 5 
) कुछ लोग यह सोच सकते हैं कि यह वोली वैदिक सत्रों की भाषा के प्रायः 
अनुरूप थी, और बढिक भाषा प्राय: विशुद्ध प्राकृत रूप प्रस्तुत बरी है ( यथा 'कत' के 
लिए 'कुट” )। किन्तु वंडिक सस्‍्कृत भी श्रमकृत रचना प्रस्तुत करती हैं जो सरल मौलिक 
भापा होने को कबव्पना से कठिनाई से भेकू खाती हें ( उदाहरणार्थ, गृढ व्याकरण र्प्पों 


5 रु 
के प्रयोग में )) और प्रचलित मापा तथा वैडिक मापा में भेद दर्शाने के लिये पाणिनि 
अन्दस्‌ ( बेद ) के विपरीत “भाषा! पद का प्रयोग करते हैं। 


( श४ ) 


संसक्षत नाटक एक ओर इस भापाविषयक साधना का और दूसरी ओर 
विश्लेषण का एक दर्शनीय उदाहरण पस्तुत करते हैं ( देखिए पू० ४०९ )। 
इस प्रकार उत्पन्न भाषा के इन दो रूपों की तुकना एक ही माता-पिता के दो 
चच्चों से को जा सकती है-एक, संस्कृत नाम का और कछा के अत्येक उपकरण 
से शिष्ट है; दूसरा, प्राकृत का नास का जिसे अल्पाधिक असभ्य बनने के लिये 
स्व॒तन्त्र कर दिया गया । 

भारतदर्प की वर्तसान वोली जाने वाछी भाषायें--बद्लाकी, उड़िया या 
ओडढ़िया ( ओड़ू-देश' उड़ीसा की ), मराठी, गुजराती, पंजाबी एवं अपने 
परित्र्ततों सहित हिन्दी --विश्छेषण की परवर्ती अवस्थाओं सें विद्यमान, तथा 
विभिन्न स्थार्यों की आदिस बोलियों के सम्सिकन से बहुशः परिवर्दित प्राकृत 
का प्रतिनिधित्व करती हैं । 


3 हिन्दी से मेरा तात्पय हिन्दुओं की उस वोली से है, जिसका प्रतिनिधित्व प्रेमसागर 
और तुलसीदास की रामायण में हुआ हैं । डॉ० फिट्ज-एडवर्ड हाल के अनुसार, ग्रेमसागर 
सर्वाधिक लोकिक हिन्दी का आढ्श नहीं उपस्थित करता। निःसन्देह एक आधुनिक 
साहित्यिक हिन्दी भी हे जो अधिकाश शुद्ध संस्कृत से उधार लेती है और दूसरी अरबी 
और फारसों शब्दों से इतनी मिश्रित हैं कि उसे एक अलग हो नाम दिया गया है 
हिन्दूस्तानी ( प्रस्तावना १० १६ टि० )। हिन्दी, हिन्दुस्तानी एव उपरोछिखित भाषाओं -के 
अतिरिक्त सिन्धी, कब्मीरी, नेपाली, असामी, पर्तू ( अफगानिस्तान की ), सिहली 
( लंका की-) वर्मी, पाँच द्वाविडिअन ( प्रत्तावना पु० १४, टि० १) तथा अड्धंद्राविडी 
जआाहुई भाषाएँ हैँ । देखिए श्री बीम्स का वहुमूल्य तुलनात्मक व्याकरण (कम्परेटिव आमर) । 

सस्क्वत नाटकों में प्रयुक्त प्राकत के विभिन्न रूप ( जिनमें से दो प्रधान रूपों-- 
महाराष्ट्री एवं शौरसेनी--की व्याख्या वररुचि ने अपने व्याकरण प्राक्ृत-प्रकाश में 
किया है, जिसके सम्पादक प्रोफेसर ई० वी० कोबेल हैं ) आधुनिक जनभाषाओं की दशा 
में विकास के अन्तिम स्तर का प्रतिनिधित्व करते हैं। प्राचीन बोली जाने वाली माषा के 
पालि या मागधी नामक प्रारम्सिक भाषा रूप का एक व्याकरण और अपना विस्तृत 
साहित्य है, जिसका अध्ययन श्री आर० सी० चाइल्डर्स के शब्दकोष से पर्याप्त सुकर हो 
जायगा । लका में पालि बौद्ध धर्मप्रचारकों द्वारा उस समय प्रचलित की गई नव वौद्धधम का 
विस्तार होने लगा थ। और अब यह लका तथा वर्मा की पवित्र भाषा है जिसमें उनका 
सम्पूर्ण बौद्ध साहित्य लिखा हुआ है। विलक्षण बात यह है कि इसके साथ पहले एक 
दूसरी समान भाषा लक में जमी हुई थी जो वर्तेमान सिंहली भाषा के रूप में विकसित 
हुई है । द्वितीय एव तृतीय शताब्दी ई० प्‌० के प्रस्तर अभिलेखों ( 8००६ ग8०४- 
ए४०॥४ ) की साषा से प।लि का निकट सम्बन्ध है. और सम्भवतः यह पाछि के पहले की 
भाषा है। नेपाल के उत्तरी बौद्धों के ललितिविस्तर ( देखिए पु० ५१, टि० १) में पाई 
जाने वाली गाथाओं की भाषा को कुछ लोग प्रचलित भाषा का एक और भी अधिक 
प्राचीन रूप मानते हैं, जिससे प्राकृत के, इस पद का सामान्यतः जनता की उन वोलियों 
के लिए प्रयोग करते हुए जो आधुनिक जनभाषाओं के पहले स्थित थी, चार विभिन्न 


( १६ ) 


तथापि, यह कल्पना नहीं की जानी चाहिए कि संस्क्ृत की रचना के इस 
दृष्टिकोण को ग्रहण करने में मेरा यह अभिप्राय है कि इसका बोली जानेवाली 
भाषाओं के साथ एक प्रकार का पितृवत्‌ सम्बन्ध भी नहीं है । संस्कृत को जब 
पण्डितों ने अत्यन्त उत्कृष्ट रूप में समृद्ध कर दिया तो वह एक अथ में झूत 
हो गईं, किन्तु दूसरे अर्थ में वह अब भी ग्राणवान्‌ है और जनता की वाणी में, 
उनकी सभी वोलियों? में नूतन जीवन प्रवाहित करती हुई जीवित है । कारण, 
जनभापषाये, जो संभवतः अपनी प्रथम उत्पत्ति सें संस्कृत से स्वतन्त्र थीं, अब 
सबकी सब अपने शव्द-भण्डार को समझ करने के लिए भूरिशः संस्कृत की 
ऋणी हैं ।* 

तब यदि किसी जनसमूह की केचछ भाषा--अनन्यसंसक्त शब्दों की मात्र 
च्युत्पत्ति, उनके रूप एवं अर्थ मे हुए परिवर्त्नों का इतिहास--उसके अतीत 
एवं वर्तमान की नेतिक, बौद्धिक और भौतिक दुशा का उत्छृष्ट पथप्रदुर्शन 
प्रस्तुत कर सकती है, तो यह बात उसके साहित्य के विषय में कितनी अधिक 
सत्य होनी चाहिए ! यहाँ हमें पुनः यह उल्लेखनीय तथ्य उपलब्ध होता है 
कि जाति, वर्ण, रीतियोँ, धर्म, एवं जलचायु की विभिन्नताओं के होते हुए भी 
भारत के पास आद्यावधि एक वास्तविक साहित्य है, जिसे समान रूप से सभी 
स्वीकार करते हैं, जो सबका सामान्य दाय भाग है। 

योरोपीय देशों से खाहित्य भाषा के साथ परिवर्तित होता है। प्रध्येक 





श्रेणियाँ हो सकती हैं : १. गाथा, २. अभिलेख, ३. पालि, ४. नाटकों की प्राकृत ( कोल्बुक 
के निवरन्धों का प्रोफेसर ई० वी० कोवेछ का संस्करण २. २१ ) | 

* हिन्दुओं की विद्वत्तापूर्ण भाषा एवं साहित्य के अनुशीलन के-हिताथ वनारस, 
कलकत्ता एवं अन्य स्थानों में स्थापित संस्कृत महाविद्यालय अच्छा कार्य कर रहे हैं, किन्त॒, 
सवके वाद जनमाषाओं के ऊपर संस्कृत की छाप प्रारम्मिक मदृत््व का विषय है। 
क्योंकि हमें यह नहीं भूलना चाहिए कि सम्पूर्ण भारत में शिक्षा का सामान्य विस्तार 
सुख्यतः जनभाषारओं के माध्यम से होना चाहिए न कि केवल अंग्रेजी द्वारा। इस तथ्य के 
शान से ही इलाहाबाद में सर विलिअम म्यूर के नये कालेज ( म्यूर थुनिवरसिटी कॉलेज ) 
की स्थापना हुई है, जिससे अनेक जनभाषाओं की पाठशालाएँ सम्बद्ध की जायंगी। 
जनभाषाओं के अध्ययन एवं उनके माध्यम द्वारा के में में 
30९ ट्रेवेलिएन ( 87 00897]65 आल क ये न हक. हक हे 

ग्रैकेशन आफ द रोमन अल्‍्फावेट टू द हैँग्वजेज झॉक इण्डिया? दे 

जिसका संपादन मेने १८५९ में किया का ( छागमैन्स रे कर इक पक 
हर ये दक्षिण-भारतीय भाषाओं--तमिल, तेलगू , कनाढ़ी, मल्यारूम एवं ततेलगू के 
के विषय सें भी घटित होता है, यद्यपि यह स्वरूप में 


88 5 आये नहीं अपितु तूरानी था 
संश्पग्ात्मक परिवार की भापाएं हैं । के 3332303 


( दैे७ ) 


आधुनिक विभाषा का अपना साहित्य है जो सम्बद्ध जनसमूह की वास्तविक 
दशा का सर्वोत्तम प्रतिनिधि होता है। इटली वार्कों का ज्ञान आराप्त करने के 
लिए जब हमारे पास उसका आधुनिक साहित्य है तो हमें लेटिन पढ़ने की 
आवश्यकता नहीं । किन्तु हिन्दू जनभाषाओं का साहित्य ( संभवतः तमिल 
को छोड़कर ) अब भी कठिनाई से साहित्य नाम के योग्य है। अधिकाँश अव- 
स्थाओं में तो यह संस्कृत की ही प्रत्युत्पत्ति है ।* भारतीय समाज की भूत 
एवं वर्तमान दृशा समझने के लिए--हिन्दू मस्तिष्क की संकुछ रचना-गन्थियों 
को खोलने के लिए, तथा अन्यथा अध्याख्येयः असंगतियों की व्याख्या करने के. 
लिए---हस केवल संस्कृत साहित्य पर ही भरोसा रख सकते हैं । 

संसक्रत काव्य, नाटक, विधि, और दर्शन की एकमात्र भाषा, एक अगाघ 
तथा स्पष्टनः अस्तव्यस्त धार्मिक दर्शन की एकमात्र कुक्षी, ओर हिन्दुओं के 
हृदयों तक पहुँचते का एक अमोघ माध्यम है, चाहे वे कितने भी अशिक्षित 
अथवा कितने भी असम्बद्ध हों। ततक्त्वतः यह भारत के लिये उससे, भी 
अधिक महत्त्व रखता है जितना सुधारयुग में छोकिक एवं पादरियों का 
साहित्य योरोप के लिए महत्व रखता था। यह हिन्दू मस्तिष्क पर एक 
अधिक प्रगाढ़ चिह्न छोड़ता है । प्रत्येक हिन्दू, वह चाहे कितना भी निरक्षर हो, 
अज्ञात रूप में इससे प्रभावित होता है; और प्रत्येक अंग्रेज, चाहे पूर्व से वह 
कितना भी अनभिज्ञ हो यदि संस्क्तत का पर्याप्त ज्ञान रखता है तो हमारे भारत 
के भूभागों के प्रत्येक कोने से शीघ्र ही सुपरिचित हो जायगा | 

में विश्वास करता हूँ कि ये विचारणायें मेरे भारतीय साहित्य के इतिहास 
णुवं स्वरूप का कुछ बोध कराने के प्रयत्न को युक्तिसंगत सिद्ध करेंगी । 


तथापि यह स्पष्टतः समझ छेना चाहिए कि इस ग्रन्थ में उदत भारतीय 
विद्वत्ता के दृष्टान्त सासान्यतः चित्र का केवर भव्य रूप ही अस्तुत करते हैं । 
वस्तुस्थिति के यथार्थ चित्र का रूप देने के लिए इस वर्णन में अनेक काली 
- रेखाओं एवं छायाओं का भी सन्निवेश करना पड़ेगा । | 





हिन्दुस्तानी ( अन्यथा, जो उदूं कहलाती है ) के सम्बन्ध में, जो उत्तर पश्चिम 
जिलों की देश भाषा है और योरोप में फ्रेंच की तरह सम्पूर्ण भारत में चलती है, 
यह नहीं कहा जा सकता कि तिमूर के समय, प्रायः १४०० ई० के पहले यह एक 
पृथक भाषा की श्रेणी में थी, जबकि इसका अन्तिम रूप से निर्मांण तिमूर के उदूं या 
शिविर में हिन्दी को मुसलमान आक्रामकों की अरबी -और फारसी के साथ मिलाकर 
किया गया । इसका गद्य साहित्य जैसा है वह संस्कृत की अपेक्षा अरबी से अधिक अहण 


करता है और नितान्त आधुनिक है। इसके सबसे बड़े कवि सौदा की रचनाएँ एक सौ वर्ष 
से अधिक पुरानी नहीं है । 


( रेप ) 


हिन्दू दर्शन में जो कुछ भी उत्तम एवं सत्य है उन्हीं को प्राधान्य देने के 
मेरे आधार व्याख्यान १ के पृष्ठ 8 की टिप्पणी में वर्णित हैं । फिर भी, यहाँ 
सुझे उनके अतिरिक्त कुछ और कहना है । 


यह झुझे उपयुक्त अवसर प्रतीत होता दे जब सभी विचारवान्‌ ईसाइयों 
को अपनी स्थिति पर पुनर्विचार करना चाहिए; और यदि आधुनिक भौतिक- 
वादियों की भाषा का प्रयोग करें तो--उन्हें स्वयं को अपने परिवर्तित वाता- 
चरणों से पुना समायुक्त करता चाहिए । पूर्वी राष्ट्रों की रचनाओं के निष्पक्ष 
अध्ययन के निमित्त मार्ग अब शीघ्रता से प्रशरत किया जा रहा है। ईसाई 
धर्म के विरोधी तीन बड़े दर्शनो--ब्राह्मण धर्म, वौद्धघर्म एवं इस्काम--के 
पवित्र अन्थ अन्ततः अब सबके छिये प्राप्य हैं ओर ईसाई उनका अध्ययन 
करने के कत्तंव्य से अब अ्रसाद नहीं कर सकते ।? संसार के सभी निवासी बड़ी 








3 उन अन्धों के विषय में जिन पर विश्व के तीन वडे मिथ्या धर्म जाश्रित है हमें न 
केवल ब्राह्मणधर्म एवं इस्लाम के ग्न्थ--नामतः वेढ एवं कुरान--मूल पार्ठों के सुद्वित 
संस्करण एवं विभिन्न अनुवाद ( देखिए पृ० ८-११ ) दोनो में प्राष्य हैँ, अपितु वोद्धा की 
पवित्र नियमसंहिता भौ--जो पालि नाम की (देखिए, प्रस्तावना पृ० ३9, टि०२) 
प्राचीन भाषा में लिखित हैं--अव सुल्स हो रही हैं । इसका नाम “त्रि-पिट्कः 'तीन 
पिटरियाँ या मंजूपाएँ इसके तीन भागों में विभाजन का चोतक है : अ. सूत्र ( पालि 
सूत्र ) रचनाएँ जिनमें महान्‌ बुद्ध के सैद्धान्तिक एवं व्यावहारिक उपदेश हैं। 
व. विनय-वर्माचार्यो' की आचार सहिता, या वे रचनाएँ हैं जो मिश्लकों ( देखिए पृ० ५६ ) 
के जीवन को अनुशासित करने के लिए नियर्मों एवं दण्डों का विधान करती हैं । 
स. अभिषम ( पालि-अमिधम्म ) आध्यत्मविद्या एवं दशन इन तीन प्रकार की रचनाओं का 


पाठ पदुली सभा के अवृस्तर पर बुद्ध के तीन शिर्ष्यो, क्रमशः आनन्द, उपालि एके 
काश्यप ने किया था। 


आ. में पाँच उपविभाग हैँ; १. दीघ-निकाय ( दीध॑नि० ) रुम्वे सूत्रों का सग्नहः 
२. सज्धिम-निकाय ( मध्यम-नि० ) मध्यम विस्तार के सत्रों का संग्रह; ३. सन्युत्त- 
निकाय ( सयुक्त-नि० ) सूत्रों के समूह; ४. अन्युत्तर-निकाय, अन्य सूत्रों का सम्रह; 
५. खुददक-निकाय, ( धुद्रक-नि० ) छोटे सूत्रों का सम्रह जो निम्न पन्‍्द्रह विभिन्न रचनाओं 
में है; १. खुदक-पाठ, छोदे पाठ, 'जनैल आफ द रायल एशियाटिक सोसाइटी? में श्री ज्यर० 
सी० चाइल्डस द्वारा संपादित एवं अनूदित; २. धम्म-पदु, वामिक उपदेश ( शब्दशः पे 
पर पद या झब्द 3 ३. उदान, प्रार्थना के सूक्त; ४. इतिब्ुत्तकस, वे उपदेश जिनमें 
इतिवुत्तम्‌ 'ऐसा कहां गया हैं? का ग्रयोग मिलता है; ज्‌, सुत्त-निपात, सामयिक सूत्र, 
5. विमानवच्धु, स्वगीय प्रासाढों की कथायें, ७. पेतवत्घु, प्रेतों की कथाएँ; ८. भैर-गाथा; 
5. थेरी-गाथा, पुजारी एवं पुजारियों में श्रेष्ठ लोगों से सम्बद्ध: १०, जातक, बुद्ध के पूर्व 


जन्म5 हे बजे वेशाल व्याख्या 
$ २२. महा निद्देंस, विज्ञाल $ १२. पति-सम्भीदा, पतियों की बिया 


नी 


( रे£ ) 


तीधच्र गति से आवागमन की बढ़ती हुईं सुविधाओं के द्वारा एक साथ खिंचे 
आ रहे हैं, एवं सेण्ट पाछ की महान उक्ति कि, परमात्मा ने मनुष्यों की सभी 
जातियों को एक रक्त से बनाया है? ( एक्ट्स १७-२६ ), प्रतिदिन अधिक बल- 
पूर्वक हमारी समझ सें आती जा रही है। वाष्पपरिचलित मुद्रणालूय तथा रेलपथ 
एवं टेलिग्राफ एक महान्‌ कार्य करते हुये तीघर परिवर्तन छा रहे हैं। वे 
प्रतिदिन हमारे ऊपर अद्यावधि अगम्थ क्षेत्रों को ढ्ढ़ निकालने के नये क्सब्य 
और उत्तरदायित्व लादते जा रहे हैं | निःसन्देह, अब हम जेण्टाइल्स के उस 





१३. अपदान, शौर्य के काय; १४. बुद्ध-बंश, गोतम के पूर्व के बुद्धों का इतिहास; 
५. चरिया-पिटक, अनुष्ठानों एढं कर्मो' की मंजूता । 

व. में पाँच उपविभाग हैं : १. पाराजिक; २. पाचित्तिय; ३. चुलवग्ग; ४. महावर्ग; 
५. परिवार । 

स. में सात उपविभाग हैं : १. धम्म-संगणी; २. विभंग; ३. कथावत्थु; ४. पुग्गल; 
, ५. धातु; ६. यमक; ७ पाद्वान । 

अ. विभाग के पाँच उपविभाग खुदक-निकाय की पन्द्रह रचनाओं में धम्म-पद, 
सुत्त-निपात एवं जातक सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण हैं । 

धन्मपद, या विधि के उपदेश--जो पूर्णतः छन्द में है--व्याख्या ( अर्थ-कथा या 
अट्ट-कथा ) के अर्शों सहित कोपेनहागरेन के डॉ० फाउसबेल द्वारा संपादित एवं प्रोफेसर 
वेवर ( इण्डिशे स्ट्राइफेत १. ११८ ) तथा प्रोफेस्तर मैक्स मूलर द्वारा अनूदित दें । 

सुत्तननपात का अनुवाद हाल ही में सर एम० कुमार स्वामी ने किया है ( दुबनर, 
१८७४ )। इसमें सिद्धान्त एवं व्यवहार पर दक्तियाँ हैं और यह गद्य एवं पश्च में है-- 
कभी-कभी कथोपकथन के रूप में--सम्भव्रतः यह अशोक के राज्यकाल में २४६ ई० पू० 
( देखिए ए० ५८ ) में हुई तीसरी बौद्ध सगति के समय का है--इसकी तुलना वसिष्ठ 
के रामायण ( देखिए ५१० ३६० ) में राम को दिये गये वसिष्ठ के उपदेशों से की जाती है । 

इन पन्द्रह में दसवीं रचना, अर्थात्‌ जातक का भी अंशतः सम्पादन एवं अनुवाद 
फाउसबेल ने किया है ( दस जातकों का थोडे समय पहले, टू बनर, १८७२; पाँच अन्य 
जातकों का १८६१ में ) । 


अ. ब. स. विभार्गों के अन्तर्गत ऊपर दी गई ग्रन्थों की दौधे सूची लंका के दक्षिणी 
वो्धों के पवित्र शाल्म का रूप प्रस्तुत करती है। नेपाछ के उत्तरी बौद्धों का त्रिपिटक 
सम्भवतः भ्रष्ट हो ग्या है और कुछ विस्तारों में अपने रूप में वडा हो गया है, यद्यपि 
अन्थ के न्ञाम--जहाँ तक अद्यवधि शात है--सब प्रकार से वे ही हैं। सदू-धर्म-पुण्डरीक 
एवं छलित-विस्तर ( देखिए ० ५३, टि० ) कभी श्सी शास्त्र से सम्बद्ध समझे जाते थे 
किन्तु अब यह एक श्रम सिद्ध हो गया है। पहली पुस्तक के बरनफ ( छेणणए! ) कृत 
अनुवाद में ( जिसे उन्होंने लोटस डि छा वोन्नी लोई कहा है ) उत्तरी एव दक्षिणी त्रिपटक्ों 
के वेषम्थ के ऊपर एक टिप्पणी प्रारम्भ की गई थी परन्तु उनकी असामयिक सृत्यु से वह 
अधूरी रह गई । | 


( ४० ) 


महान ईश्वरदूत के उदाहरण का अनुसरण करने के लिए वाध्य हैँ, जिसने 
जेण्टाइल छोगों से आलाप करते ससय उन्हें 'धसअप्ट” कहकर धिक्‍्कारने के 
स्थान पर अत्यन्त ईश्वर-भीरु कहा ओर उन्हीं के कवियों में से एक ऐसे कवि 
की कविता के अंश का ईसाई सत्य के समर्थन के छिए उद्धरण दिया ( एक्ट्स 
१७-२८ ) जिसने ईसाईयों के प्रति लिखते हुए उन्हें यह भादेश दिया 
कि थे किसी भी सब्य, साधु, न्याय्य, पवित्र, सुन्दर या उत्तम ख्याति की वस्तु 
की ओर से अपनी आँखें न बन्द करें. चाहे वह वस्तु जहाँ कहीं भी पाई जाती 
हो, और यह प्रवोधन दिया कि यदि कोई सद्गुण हो और कोई प्रशंसा 
हो तो उन्हें इन पर अवश्य विचार करना चाहिए ( किल० ४-८ )। निःसन्देह 
यह समय दे जब हमें इस प्रकार भाषण करने और व्यवहार करने से विरत 
होना. चाहिए था कि सार्नो जेण्टाइल्स के सत्य और ईसाइयों के सत्य दो 
नितानत मिन्‍न वस्तुएँ हैं। निःसन्देह, जब हम हिन्दुओं की अपेक्षा अधिक 
सुविधाओं के अन्तर्गत होते हुए भी अपने दोषों पर छज्जा के साथ विचार 
करते हैं, तो हमें हिन्दू स्वभाव या हिन्दू रचनाओं में जो कुछ भी सत्य एवं 
उच्चकोटि का है उसे कृतज्ञतापूर्वक स्वीकार कर लेना चाहिये । 


हमें महात्मा पीटर के ऋब्दु भी उस समय नहीं भूछना चाहिए जब-- 
अपनी अलन्दिग्ध श्रेष्ठठा के पद से मिथ्या दर्शनों के अनुयायिर्यों, यथा ब्राह्मणों, 
वोडों, पारसियों, पिंड-पूजकों एवं खुसलमानों पर दृष्टिपात करते हुये यद्यपि वे 
एक दूसरे से विस्तृत खाइयों द्वारा पृथक हैं--हम उन सबको एक समूह के 
अन्तर्गत रख देने के अभ्यस्त हो गये हैं, मानो वे परमात्मा के राज्य से समान 
रूप में दूर हैं। उन सबको, या पहले चार को ही, 'अष्टधर्स' या 'सूर्तिपूजक”* 
.. 3 मैंने हाल हो में एक ईसाई एव एक उच्च संस्कृति के व्यक्ति द्वारा लिखित एक 
योग्य निवन्ध पढ़ा है, जिसमें “वर्मअ्रष्टट ( 9०७४०७ » पढ हत्यारों एये दुष्टों के लिए प्रयुक्त 
किया 8 है । इस तथ्य से मैं यह सोचता हूँ कि उजाड भूखण्डों एवं उसके उपान्त 
जनपर्दा के निवासी प्राय: उच्छुद्लछ तथा अज्ञानपूर्ण होते थे । दूसरा लेखक कतिपय मूर्ख 
आवांरा छोगों के विषय में कहता है : “ये घममत्रष्टः ( #प्नाढ४९ पछढकाढा! ) इत्यादि । तथ्य 
की दृष्टि रा लॉस है कि यह इस पद का अप्राकृतिक प्रयोग नहीं और इस प्रकार के 
रा के अत आधार (पड 07०0५),  धरज/ गला 
हमारे वीच निनन्‍्दार्थक विशेषणों के रूप में सामान्यतः प्रचलित 
हैं। तव, क्या हम अब भी इस एक पद का ईसाई धर्म को न माननेवाले सभी लोगों के 


लिए सामान्य नाम के रूप में प्रयोग कर सकते हैं, चाहे वे ( प्राचीन काल के कार्नेलिभस 
के समान ) कितने भी ईश्वर भीरु एवं सदाचारी हों? 


ए8४»४70७ को भूलकर हम मुहम्मद के अनुयायियों को अपवाद रूप 
है कि बाइविल के अनुवादक सामान्यतः प्र९#०त को 


(एणएपफए०0. ०एापां. 
में रखते हैं । यह सत्य 
जेण्टाइल राष्ट्र? के समानार्थक. 


( ४१ ) 


के नाम से पुकारते रहना, मानो जेसे वे सभी समान रूप से मूर्तिपुजक होने से 
णुक वर्ग सें रखे जाने चाहिए, इन घंविधाओं के साथ हमारे बढ़ते हुए 
परिचय की वर्तमान परिवर्तित परिस्थिति में, एक ऐसा व्यापार प्रतीत होता है 
जो उस महान देवदूत की भावना के पूर्णतः विरुद्ध है, जिसने जेण्टाइल छोगों 
को उपदेश देते समय उन्हें विश्वास दिलाया कि ईश्वर ने उसे किसी भी सनुष्य 
को साधारण या अपविनच्र न कहने की शिक्षा दी थी; और यह घोषणा की 
कि ईश्वर व्यक्तियों का श्रद्धालु नहीं था किन्तु प्रत्येक राष्ट्र में जिस किसी , 
ने उससे सय रखा और पुण्य के काय किये उसे उसने स्वीकार किया 
( एक्ट्स १०.३४, रे५; रोम० २.१०, ३१, १४, १७; ३.२९ भी देखिए )। 
आज विश्व के सभी राष्ट्रों के छिये अधिकाधिक यह कत्तंव्य होता जा रहा 
है कि वे एक दूसरे का अध्ययन करें, एक दूसरे की विश्वास-पद्धतियों में प्रवेश 
करें और उनकी तुरूना करें, किसी धर्म के निष्ठावान्‌ एवं उत्साहपूर्ण अनुयायिरयों 
का उल्लेख करने से निन्दाव्मक उक्तियों का त्याग करें, तथा परिश्रम के साथ 
यह दह्वढें कि वे पद्धतियाँ एवं सिद्धान्त जो उनकी अपनी श्रद्धा एवं आचार का 
पथप्रदर्शन करते हैं, एक सत्य आधार पर आश्रित हैं या नहीं ।* इस कार्य के 
' लिये निःसन्देह हम अंग्रेजों को, जिनके शासन में भारतवर्ष निविष्ट है, विशेष 
सुअवसर एवं उत्तरदायित्वग्राप्त है। क्योंकि भारत में तीनों बढ़े धर्मों का, 
जो इस समय ईसाई धर्स के विरोध सें «खड़े हैं--ब्राह्मणधर्म, बौद्धधर्म एवं 
इस्काम--प्रतिनिधित्व होता है। निःसन्देह, ब्राह्मणघर्म संख्या की दृष्टि से 
सर्वाधिक शक्तिशाली है। फिर भी, जेसा हस देख चुके हैं (प्रस्तावना, ए० २१) 
सुसलमान इसकी जनसंख्या के पष्ठांश हैं ।"* जहाँ तक बोद्धधर्म का सम्बन्ध 


श्र 





शब्ठ के रूप में प्रयुक्त करते हैं, किन्तु यह इन दोनों शब्दों की कुछ व्युत्पत्ति सम्बन्धी 
समानताओं की अमपूर्ण कल्पना पर आश्रित है। ग्रीस और रोमनिवासी, जिन्होंने 
शेष सम्पूर्ण विश्व को 'असभ्य? कहा है, हिन्दु जो दूसरे व्यक्तियों को 'म्लेच्छ” कहते हैं, 
तथा मुसलमान जो मुहम्मद में विश्वास न रखनेवालो को 'काफिर और गंद्र! कहते 
हैं कभी भी, जहाँ तक सुझे ज्ञात है, इन जब्दों का प्रयोग दुष्टों एवं. अपराधियों के लिये 
नहीं करते। यह एक प्रश्न बन जाता है कि यदि हमें ईसाई धरम के संस्थापक के 
इष्टान्त का अनुसरण करना है तो क्या हमें एक ऐसे विशेषण के लिये जो अब बहुत कुछ 
अत्यन्त निन्‍्दार्थक हो गया है, 'जेण्टाइल्सः या “अविश्वासी, या 'ईसाई-मिन्न ( )प०१- 
९॥ए&797 ) राष्ट्र! जेते पर्दों का प्रयोग नहीं करना चाहिए ? 

इस प्रस्तावना १० २१ पर यह पढ़कर कुछ लोग चोंक सकते हें कि इह्नछेण्ड संसार 
में सवसे महान्‌ सुसलमानी शक्ति है और सम्भवतः जितनी मुस्लिम प्रजा तुककी साम्राज्य 
की शासक के पास है उसके दूने से भी अधिक हमारी महारानी के अधीन है । भमण्डल की 
वर्तमान जनसख्या का स्थूलरूप में तेरह सौ लाख होने का अनुमान करने पर कन्फ्यूशियन 


(82%: ) 


है, हमने यंह प्रदर्शित किया है (पृ० ७२-६० ) कि ब्राह्मणधर्स से इसका 
सम्बन्ध कुछ विषयों सें वेसा ही है जैसा ईसाई घर्स का जूड़ाइज्म से; और 
यद्यपि यह सत्य है कि ईसाई धर्म के विपरीत, जिसका उदय सेमेटिक ज्यू छोगों, 
सें हुआ और आगे चछकर योरोप के आर्यों में प्रचारित हुआ, बौद्ध धर्म भारत 
के आयों में उत्पन्न हुआ और जागे चरूकर तूरानी जातियों में फंछा ( देखिए 
पृ० ६, व्याख्यान १, एवं छू० ६ टि० $ ), तथापि भारत निःस्तन्देह इस अति- 
प्रचलित दर्शन का सूछ स्थान था--जो बहुसंस्यक सानव जाति का नाम 
मात्र का धर्म था। इसके अतिरिक्त नादक्ों ( यथा माठनी माधव, घूृ० ४७० 2 
के एक अनुशीऊन से यह जाना जा सकता है कि आठवीं शताब्दी ई० के 
अन्त तक हिन्द एवं बौद्ध घर्स का भारत में एक साथ अस्तित्व था और वे 
एक दूसरे के प्रति सहिण्णु भी थे । घ्० १९२४---१२७ का एक्र निर्देश यह स्पष्ट 
कर देगा कि वौद्ध दर्शन एवं बौद्ध विचारों ने हिन्दू धर्मपर एक गम्भीर 
प्रभाव छोडा है, और वे हमारे सम्पर्ण पूर्वी साम्राउय, में विशेषनः जेनों के बीच, 
( देखिए छू० १२४ ) अब भी यत्न-तनत्न विखरे पाये जाते हैं। बौध धर्म, 
जैसा कि सुज्ञात है, लंका, पेगू एवं ब्रिटिश वर्मा की हमारी सहप्रजा का धर्म है 
जौर यह भारत के उपान्त जिलों, यथा चित्तगांग, दार्जिलिंग, आसास, नेपाल, 
भूटान एवं सिक्किम में अब भी पाया जाता है । 


अतएव ईसाई धर्म और विश्व के तीन' प्रसुख मिथ्या धर्मों के, जिस रूप 


धर्मावलम्बियों ( कूंग-फू-त्स्जे के अनुयायी, पृ० ६, टि० १) एवं ताओइस्त ( लाउ-त्स्जे के 
अनुयायी ) लोगों की मिलाकर वौद्ध धर्मावलम्त्री प्राय: ४५० लाख होंगे; ईसाई ३६० 
लाख, मुस्लिम या मुहम्मद के अनुयायी १०० लाख; एवं ब्राह्मण धर्मावलम्वी हिन्दू तथा 
अध॑-हिन्दू १८५ छाख । अन्य धर्मो में यहूदी प्रायः ८ या ५ लाख होंगे; जैन, पारसी सिख 
मिलकर प्रायः ३ या ४ छाख । अफ्रीका, अमेरिका एवं पोलिनेशिया के पिण्ड ( 7९४५४ ) 
पूजक सम्भवतः शेष १५३ लाख होते हैं। १८७२ की जनगणना यह प्रदर्शितं करती है 
सम्पूर्ण भारत में ग्रोटेस्टेण्ट ईसाई धर्म को स्वीकार कर लेने वाले ३,१८,१६३ व्यक्ति थे । 
इंसाइयों, वौद्धों एवं मुसलमानों का धर्म प्रचारशील, और यहूदी, हिन्दुओं, पारसियों का 
का अप्रचारश्ौल है। व्मप्रचारण की भावना के विना अविच्छिन्न जागरूकता एव वृद्धि नहीं 
द्दो सकती; और यह भावना ईसाई धर्म के स्वयं तत््त का जश है, जिसके प्रथम धमप्रचारक, 
स्वय इसामसीह ( एप ) थे । 


: पिशलो जनयग्रना के अनुसार भारत में वौड़ों एवं जैनों की संख्या प्रायः तीन 
लाख ( २६,२९५ २०० ) ड्ोवी हैं। सर जाने कैम्पबेल की रिपोर्ट में बगाल प्रान्तों में वौद्धों 
की संख्या ८5,४५६ दी गई है। यद्यपि जैनपर्म में वहुन कुछ वौद्धधर्म के समान है, तथापि 
नह पूर्णनः भिन्न दकैन है। जैन मद्ेव अपने को हिन्दू कहते हैं और माने भी जाते हैं 
( देखिए, पू० १२८६ टि० १ )। राजेनचद्रछाल मित्र के अनुसार जैन धर्मशासत्र पचास 


( ४३ ) 


में वे आज भारत में पाये जाते हैं, बीच सम्बन्ध के विषयों का निर्देश करना 
आगे के पृष्ठों के उद्देश्यों में से एक है ।? 


इस सामान्य धरातल को बौद्ध धर्म की अपेक्षा, और इस्लाम की भी 
अपेक्ता, ब्राह्मण घ॒र्म में अधिक पाया जा सकता है। इसके पमाण में में पाठक 
को बौद्ध धर्म के सारांश के लिए पृ० ५२-०९ देखने का निर्देश करूँगा; 
प्रचलित एवं गृढ़ दोनों प्रकार के हिन्दू धर्म के सारांश के लिए, पए्‌० ३५, ३१४ 
और प्‌० १३ टिप्पणी $; संसार की सृष्टि से सम्बद्ध हिन्द विवरण के लिए 
पृ० २३, २१९; महाप्ररूय के वर्णन के लिए एृू० ३१, ३८४; हिन्दू तथा 
मुस्छिम म्रकाशित वचन एवं तत्वद्शन के सिद्धान्तों के लिए प० ७-९; मौलिक 
पाप की हिन्दू विचारधारा के लिए पृ० १४२ टिप्पणी १; सानवजाति की 
सिक्र भ्रष्टता के हिन्दू दिचार के लिए पृ० ३२३, टि० ३; यज्ञों एवं धामिक 


विभिन्न अन्धों में निवद्ध है जिन्हें सामूहिक रूप से सूत्र और कमी सिद्धान्त कहते हैं, 
इनका वर्गीकरण दो भिन्न प्रकार से किया जाता है : प्रथम--कल्पसूत्र एवं आगम 
नाम के दो भागों में | पहले साग में पाँच ग्रन्थ आते हैं ओर दूसरे में पेतालिस । दूसरा-- 
आठ विभिन्न भागों में वाँटा जाता है: १. ग्यारह अंग; २. वारहद उपांग; १३. चार 
मूलसूत्र; ४. पाँच कल्पसूत्र; ५. छः छेद; ६. दुसपयन्‍न; ७. नन्दि-सूत्र; ८. अनुयोग- 
द्वार-सूत्र | इनमें से कुछ की चार टीकायें हैं जिनके नाम हैं टीका, नियुक्ति, चूर्णी एवं 
भाष्य; इस प्रकार मुल के साथ ये पंचविध ( पद्चाड्नः ) सूत्र होते हैं । ये अशतः संस्कृत में 
एवं अंशतः मागधी प्राकृत में हैं और पचास ग्रन्थों का योग ६,००,००० श्ोकों के वराबर 
बताया जाता है ( देखिये 'नोटिसेज आफ संस्क्षत मैन्युस्क्रिप्ट्स! सं० ८, ए० ६७ ) । 


3 लिश्सन्ठेह, प्राचीन फारस का धर्म सी, जिसे कभी जोरोस्टियानिज्म कह्य जाता है- 
एक सर्वाधिक महत्वपूर्ण एवं रोचक घर ( देखिए प्ृ० ५ )--उपलब्ध होता है परन्तु 
पारसो संख्या में स्वल्प हैं ( देखिए टिप्पणी, प्रस्तावना ए० १९ पर )। 

* प्रेफेसर बनीं (“इण्डियन एण्टिक्करी), फरवरी १८७५) का विचार है कि 
संसार को सृष्टि के हिन्दु विवरण में वाइविल में दिये गये जलसमृह की सतह पर चिन्तामन्न 
आत्मा के प्रकाशन के चिह्न विधमान हैं; तथा नागों की कल्पना, जो नीचे के क्षेत्र में रहने 
वाले आधे सप और आधे मनुष्य थे वाइविल में आये हुए उस सर्प के विवरण से मैल 
खाती है, जो दण्ड दिये जाने के पहले, जिसके द्वारा यह रेंगने वाला सप वन गया, 
सम्भवतः मौलिक रूप से नागों के अनुरूप ही प्राणी था। आयु ( चन्द्रवंशीय ) के पाँच 
पुत्रों में सबसे बड़े पुत्र की कथा से तुलूना कीजिए, जिसका नाम नहुष था और जिसे 

अग्रत्य ने उसके तपस्या द्वारा इन्द्रपद प्राप्त करके ऋषियों-को कन्धे पर अपनी पालकौो 
ढोने के लिये वाध्य करने और कुछ को ठोकर मारने पर उसकी अत्यन्त गर्वोन्‍्मत्तता के 
लिए सप हो जाने का शाप दिया ;था (मनु ७.४१; विष्णु-पुराण, पृ० ४१३ महाभा० 
५ ३४३ )। 


पर 


+ ४.) 


अनुष्ठानों? के छिए प्ृ० ३०, टि० १, एवं प० २४२; पापमुक्त करने के जल के 
रहस्यमय प्रभाव के लिए पृ० २३७-२३९, २६९ ( पएृ० २३५, नीचे से पंक्ति 
१० की भी तुलना कीजिए ); पुनर्जन्म अथवा द्वितीयजन्म के लिए ० २०१, 
२४६; प्रायश्चित और शुद्धि के लिए पघृ० २६९, २७०; अवतार और एक 
उद्धारक ( $8ए707 ) की आवश्यकता विषयक हिन्दू, कल्पना के लिए 
घू० ६३१२-३२७; हिन्दू त्रिदेवों के त्रिविध प्रकाशन के लिए घू० ३१४; प्रार्थना, 
स्नान, पवित्र ग्रन्थों की आवृत्ति, भिन्ञादान, चताचरण आदि धार्मिक कत्तंब्यों 
से सम्बद्ध हिन्दू एवं मुस्लिम शिक्षारओं के लिए पु० १००--१०२१, २२३८ 
( टिप्पणी २ सहित ), २७१; वर्तमान में इन कत्तंव्यों के वास्तविक आचरण 
के लिए. पृ० २४२ टिप्पणी $; आत्म-निग्रहद और उपवास भादि के लिए 
पघृ० १००--१०२; और अन्ततः नेतिक और धार्मिक भावनाओं के दृष्टान्तों के 
छिए पृ० २७४-२८५, ४३८, ४३५९, ४४८-४७३ को निर्दिष्ट करूँगा । 


कहीं यह निष्कर्ष न निकार लिया जीय कि इन चारों धमंपद्धतियों की 
तुलना से पूर्ण औचित्य एवं निष्पच्षता का ग्रतिपादन करते हुए मैंने वर्तमान 
ग्रन्थ में अपने धर्म के सर्वप्रमुख पद को स्वरूप परिमाण में भी निम्नतर बनाने 
का ध्येय रक्‍्खा है, अथवा विश्व के अन्य धर्मों के साथ ईसाई धर्म को एक 
अशोभनीय प्रकाश में रखने के लिए कुछ लिखा है, इसलिए में इस भूमिका 
को कुछ ऐसे मुख्य विपयों की ओर सुडते हुए समाप्त करता हूँ, जो मेरे विचार 


? हिन्दुओं में 'यज्ञ करना? अर्थ में दो धातुएँ हैं, हुः ( पुरानी धु ) और 
यज! । प्रथम का प्रयोग अन्नि में घृत की आहुतियों तक ही सीमित है; दूसरे का यज्ञ 
करने एवं सामान्य रूपेण यज्ञों से देवताओं का आदर करने में प्रयोग होता है। एक तीसरी 
धातु सु! का प्रयोग सोम के रस द्वारा-विशेषतः इन्द्र देवता को आहइति देने के 
लिए होता है--जो भारत में यज्ञ का प्राचीनतम रूप है (प० ३० पर टि० १)। 
यश की कह्पना सम्पूर्ण हिन्दू पद्धति में सन्निविष्ट है। यह प्राचीनतम कल्पना है जो 
उनके थार्मिक अन्यों में प्रकट होती है और किसी भी साहित्य में--यहूठी लोगों के भी 
साहित्य में-यज्ञ विषय पर इतने शब्द नहीं है जितने संस्कृत साहित्य में । यह उल्लेखनीय 
है कि देवताओं को चढाये गये भोजन को जब पुरोहित विभक्त करके खा लेते हैं और 
चावल को लोगों में वाँट देते हैं तो वह प्रसाद कहलाता है । ह 

+ प्रित्र नदियों में स्नान करना--विशेषतः गंगा में एवं विशिष्ट तौर्थो' में, यथा 
हरिद्वार एवं प्रयाग में--आत्मा को सभी पापों से निर्मल करता है ॥ इस कारण सृतप्राय 
व्यक्तियों को लदी के किनारे छाया जाता हैं एवं प्रायः उनके मुख में तुलसी की पत्तियाँ 
डाली जाती हैं | इस कारण से ही गंगा का जछ ( तथा अन्य पवित्र तरल पदार्थ ) राजाओं 


के अभिषेक ( देखिए ९० ५०३ एवं तुलना रामायण २.१५.७ ) तथा शपथ के समय 
प्रचुक्त होता था । 


( ४४५ ) 


से, हमारे अपने घम्म के विशिष्ट लक्षण हैं और जो उसे स्पष्टतः अन्य सभी घर्सों 
से सम्पूर्ण सानव जाति की पुनरुत्पत्ति करने में समर्थ एकमात्र देची योजना के 
रूप में पथक्‌ करते हैं । 

सुझे तब ऐसा अतीत होता है कि इन चार धर्मो--ईसाई धर्म, इस्लाम, 
ब्राह्मण धर्म एवं बौद्ध ध्मं--की एक साथ तुलना करने में उस सर्वोच्च 
अपार्थिव सत्य की सपन्नता का सूच्म परीक्षण, जो चारों में से केवल एक के 
अधिकार से हो सकता है तथा जिसे, यदि मानवजाति के एकमेव पिता द्वारा 
उसके सभी प्राणियों के कल्याण के लिए अछोकिक ढड्ढ' से अदान किया गया हो 
तो--सभी स्थानों पर प्रवाहित होने के निमित्त से युक्त होना चाहिए, इन दो 
प्रश्नों के उत्तर मे सबन्निहित माना जा सकता है : पहला, वह चरम पदार्थ 
जिस पर प्रत्येक का छच्य है ? दूसरा किन साधनों एवं किस कर्दृत्व द्वारा इस 
लच्य को सिद्ध होना है ? 

4, हम बौद्ध धर्म से आरम्भ करते हैं, क्योंकि धार्सिक दर्शन के रूप से 
यह सबसे निम्न है । वस्तुतः यह सच्चे अर्थ से धर्म की संज्ञा प्राप्त करने की 
योग्यता नहीं रखता, या उसका दावा भी नही करता; यद्यपि संख्या की दृष्टि से 
यह चारों घर्मों मे सर्वोधिक शक्तिशाली है | अब प्रथम श्रश्न के पम्बन्ध से :--- 

विशुद्ध बौद्धू जिस पदार्थ को छच्य बनाता है, वह, जैसा कि हमने प्रू० णज७ 
पर दर्शाया है, निर्वाण या अप्नि शिखा के समान बुझ जाना है,--दूसरे शब्दों 
में--पूर्ण विनाश है । यह सत्य है कि केवल श्रमणों या भिक्ुकों को ही सीधे 
निर्वाण का ध्येय रखनेवाा कहा जा सकता हैं ( देखिए घू० ७६, ५७ )। 
उपासक या ग्ुहस्थ छोग जीवन की भावी दुशाओं की सम्दृद्धि या विपत्ति पर 
कर्मों के प्रभाव के विषय में ही सोचते है। किन्तु यदि व्यक्तित्व एवं पूर्व 
स्थितियों की स्मृति सुरक्षित नहीं है तो झूत्यु को सम्पूर्ण विनाश के भतिरिक्त 
अन्य रूप में केसे माना जा सकता है ? 


२, आह्मण धर्म इससे अधिक ऊँचे स्तर पर पहुँचता है, क्‍योंकि इससे 
इस धर्म के महान्‌ रूच्य एवं उद्देश्य के रूप में परमात्मा के साथ संयोग 
की एक सेद्धान्तिक अतिकांज्षा है ( देखिए. छ० ४९० )। तथापि, इस संयोग 
का वस्तुतः अर्थ हैं. एक अद्वितीय स्वयं-भू आत्मा के साथ तादात्म्य या उसमें 
विलूयन, जेसे नदियाँ समुद्र में विीन हो, जाती हैं । इस कारण, ब्राह्मण धर्म 
का वस्तुतः मनुष्य के व्यक्तित्व का नाश करने से अन्त होता है, और यदि सिद्धा- 
न्ततः नहीं तो व्यवहारतः यह अपने अनुयायियों को उसी संपूर्ण विनाश में 
पहुँचाता है, जिंसे बौद्धों ने अपना रच्य बनाया है । तत्त्वतः इन दोनों दर्शनों 
को शिक्षायें जितनी ही अधिक उच्चकोटि की और जितनी ही अधिक गृढ़्हैं 


( ४६ ) 


डउतती ही अधिक स्पष्टता से वे अपने को अपने वास्तविक रंगों में, सभो 
क्रियाओं, व्यक्तित्व, आत्म-चेतना, एवं वेयक्तिक अस्तित्व के विनाश द्वारा 
जीवन के कष्टों से झ्कक्ति पाने के लिए केवछ योजनाओं के रूप सें, प्रदर्शित 
करते हैं । 

३. अव हम इस्छास की ओर खुड़ते हैं । मुहम्मद ने जो रच्य कुरान के 
दित्यों के सम्मुख रखा वह था एक भौतिक देवछोक ( जन्नत ) में प्रवेश, 
जिसे छायादार उपवर्नोचाछा, सघुर फर्ो के प्राचुय से 5क्त, प्रवाहमान खो्तों 
( अन्‍्हार ) द्वारा सिक्त, कृप्णाक्षी हूरों से पूर्ण, तथा अद्वितीय शारीरिक 
जानन्दों से आकीर्ण वर्णित किया गया है। निःसनन्‍्देह यह सत्य है कि आध्या- 
व्मिक सुर्खो एवं ईश्वर की कृपा भी इसके जानन्दों के एक भाग बदाये गए हैं 
तथा भनुष्य के व्यक्तित्व का स्थायित्व भी ध्वनित है । किन्तु, फिर भी, एक 
पविन्न ईश्वर अपने जीवों से अपरिमित दूरी पर रक्खा गया है और उसके साथ 
घनिष्ट: संयोग अथवा उसके सान्निध्य की ग्राप्ति भी झुक्ति का मूलमन्त्र 
नहीं है । 

४. चाह्मण धर्म, बौद्ध धर्म, एवं इस्छास के विपरीत, ईसाई धर्म में छक्षित 
एक पदार्थ निश्चित रूप से एक पविन्न ईश्वर के प्रति ऐसा उपगसन एवं 
उसके साथ ऐसा संयोग है जो न केवछ मनुष्य की अपनी व्यक्तिगत इच्छा, 
शक्ति, एवं व्यक्तित्व के स्थाय्रित्व को सुरक्षित रखेगा अपितु उन्हें गहनता भी 
अदान करेगा। ह 


तथापि, संभवतः दूसरे प्रश्न के उत्तर में ही इन चार धर्मों की महान 
विभिन्नताएँ सर्वाधिक स्पष्ट हैं । 
मत्येक दर्शन का छच्यभूत पदार्थ केसे एवं किच साधनों द्वारा स्पप्टतः प्राप्त 


होता है ? इसका उत्तर देने में, हम क्रम को उछट कर अपने धर्म से प्रारम्भ 
करते हैं । 


4. ईसाई धर्म घोषणा करता है कि यह अपना छूच्य समग्र मलुप्य के 
आमूछ परिवर्तन एवं उनके स्वभाव के सम्पूर्ण नवीकरण से कथमपि अन्यून 
साधन द्वारा सिद्ध करता है : जिस साधन से यह नवीकरण संपन्न होता है 
डसे एक्र प्रकार का पारस्परिक स्थानान्तरण ()/पएापथ फ्रश्माईलिः ) या 
स्थाननिवेशन ( 5709५70४07 ) कहा जा सकता है, जो परमात्मा एवं मानव 
स्वभाव के बीच एक दूसरे को अ्रश्नाचित करते हुए पारस्परिक विनिमय एवं 

..._ झुसठमानों का विद्यास है कि सात (या आठ) स्व है जे आनन की वोशियो 
का प्रतिनिधित्व करते हैं, तथा सात नरक ( जहन्नम ) हैं, जिनमें सातवाँ या सबसे गहन 
दंमिर्यों के ल्वि, छठा मृत्तिपूजकों के लिये एवं तीसरा ईसाईयों के छिए डे । 


( ४७ ) 


सहकारिता उत्पन्न करता है । बाइबिक इृढ़ता से कहता है कि मनुष्य परमात्मा 
की अतिसा रूप में रचा गया था, किन्तु उसका स्वभाव एक करूक से दूषित 
हो गया जो मानव के प्रथम प्रतिनिधि एवं मनुष्य जाति के पिदा के 
पतन से उत्पन्न हुआ था और जो केवल एक प्रतिनिधिरूप झृत्यु से ही दूर 
हो सका । 


इस कारण दूसरे प्रतिनिधि सहुब्य--ईसा--ले, जिनका स्त्रभाव ईश्वरीय 
एवं निष्क्ंक था, स्वेच्छापूर्वक एक पापी की द्ृत्यु क्षेठी जिससे प्राचीन 
कलुषित स्वभाव का कछूक भी जो उन पर स्थानान्तरित्र हो गया था, विदाश 
प्राप्त करे | किन्तु इतना ही नहीं है। हमारे धर्म का महान्‌ मौलिक सत्य ईसा 
की झत्यु के तथ्य में उतना बिहित नही जितना कि उनके अविच्छिन्न जीवन 
के दथ्य में निहित है (रोस० 4.३४) । पहला तथ्य यह है कि उन्होंने अपनी 
स्वतन्त्र इच्छा से प्राण दिये; किन्तु दूसरा और अधिक महत्त्वपूर्ण तथ्य यह है 
कि वे फिर उठ खड़े हुए और शाश्वत्‌ जीवित हैं। वे झूत्यु के लिये जीवन 
प्रदान कर सकते हैं एवं क्ूंक के स्थान पर, जिसे उन्होंने दूर किया है, स्वयं 
अपने अपार्थिव स्वभाव में अंश प्रदान कर सकते हैं । 


यही पारस्परिक विनिमय है जो ईसाई धर्म की विशेषता है और जो इसे 
सभी धर्मों से पथक करता है--यह एक विनिमय है एक कलूंक-दूषित पिता 
से उत्पन्न वेयक्तिक सनुष्य एवं सनुष्य बनाये गये तथा हमारे हितीय पिता 
होने वाले वेयक्तिक परमात्मा के बीच। हम एक सड़ी हुई जड़ ले पृथक 
एवं जीवित जड़ पर भारोपित कर दिये गये हैं। हम प्रथम आदस से 
परम्परया प्राप्त भ्रष्ट इच्छा, दूषित नेतिक भावना, एवं विकृत निर्णय्यों से दूर 
होते हैं तथा पुनः--रचनात्मक शाक्ति--नवीकृत इच्छाएँ, बुद्धिमता के 
अभिनव खोत, सदाचार एवं ज्ञान' द्वितीय भादम के अक्षय्य अपार्थिव मूल 


3 इंसाई धर्म पर यह आरोप लगाया गया है कि यह ज्ञान की वृद्धि को प्रतिबद्ध करता 
है; किन्तु जिस एक ज्ञान की यह निन्‍्दा करता है वह ऐसा निःसार शान है जो फूल उठता है 
+?0ए्रीशक ए७' ( १. कोर० ८.?,२ )। ईश्वर प्रकाश है! या स्वयं शान ही है | जितना ही 
एक ईसाई डइेश्वरतुल्य होता जाता है उतना ही वह प्रकाश को वृद्धि का लक्ष्य रखता है, 
चाहे वह थम में हो या विज्ञान में । इसा के विषय में कहा गया हैं कि उनमें बुद्धिमत्ता एवं 
शान के सभी भण्डार छिपे हुए हैं? ( कोल० २.३ )। सत्य एक होना चाहिए, एवं सभी 
सत्य को उसके और उसकी कृपा द्वारा उद्भूत बताया गया है (सेण्ट जान १.१७)। इसके 
विपरीत, अन्य धार्मिक दर्शन बहुत सी ऐश्ी वस्तुओं से भरे पड़े हैं जो विशान की 
प्रत्येक शाखा में भिथ्या हैं, जिससे भूगोल का एक सरल पाठ भी ऐसे धर्मो के प्रत्येक 
विचारवान्‌ व्यक्ति की निष्ठा को दिलाने लगना है। 


( ४८ ) 


से प्राप्त करते हैं, जिसके साथ श्रद्धा की एक सरल क्रिया द्वारा हम संयुक्त हो 
जाते हैं। इस ढज्ञ से ईसाई धर्म का महान्‌ रूच्य सिद्ध होता है । अन्य घर्मो 
के उनके अपने नेतिकता के सिद्धान्त एवं उपदेश हैं, जिन्हें उनसें जो अधिक 
निन्ध एवं निरथंक तत्त्व हैं उनसे सावधानीपूर्वक प्थक्‌ किया जाय तो वे ईसाई 
धर्म के सिद्धान्तों एवं उपदेशों से भी समानता कर सकते हैं । किन्तु इन सबके 
अतिरिक्त ईसाई धर्म में एक ऐसी वस्तु है जो अन्य धर्मों में नहीं है और वह 
है--एक वेयक्तिक परमात्मा ( ?«४०ा८।ं 000) जो सदैव सुक्त क्ृपा या ऐसी 
पुनरुद्धारक चेतना अदान करने के लिए जीवित रहता है, जिस चेतना द्वारा 
मानव स्वभाव की पुनः सृष्टि होती है, और वह पुनः ईश्वरतुल्य बनाया जाता 
है। इसी के माध्यम से मनुष्य पुनः 'हृदय से पविद्र होकर तथापि अपनी 
इच्छा, आत्स-चेता एवं व्यक्तित्व को धारण करते हुए परसपिता परमात्मा के 
निकट पहुँचने एवं सर्वदा के लिए उसके समीप रहने योग्य हो जाता है । 

: २. इसके विपरीत इस्लाम में सुहम्सद को परमात्मा का पेगस्वर मानने के 
अतिरिक्त ओर कुछ नहीं माना जाता। उन्होंने देवत्व के मनुष्यत्व के साथ 
किसी संयोग' का दावा नहीं किया। उनका सानव स्वभाव भी निर्मक --77___7- ह फिया। उनका सानव स्वभाव भी निर्मछ नहों 


* उन्होंने अपने को एक नये धर्म का संस्थापक भी नहीं कहा; किन्तु यही कहा 
कि उन्हें इस्लाम ( प्रस्तावना ० ५० ) एवं इसके प्रमुख सिद्धान्त--ईैश्व रत्व का ऐक्य-- 
की घोषणा करने के हछिए भेजा गया था जिस सिद्धान्त का प्रतिपादन कुरान अत्यन्त 
उन्दर भाषा में करता है ( अध्याय २.२५६, २४.३६ ) | कुरान में परमात्मा ( अछाह 
के एक सो नाम हैं जो उसके विशेषणों के चोतक हैं । इनमें दयाल?, क्षपापृण! प्रायशः 
आते हैं। किन्तु मुहम्मद ने बताया कि ईश्वर न तो उत्पन्त करता है और न॒ उत्पन्न 
किया जाता है। कुरान के अध्याय २ में हम पढ़ते हैं : 'पूव और परिचम परमात्मा के 
अधिपत्य में हैं अतण्व जिस ओर तुम उनकी प्रार्थना करने के छिए मुख करते हो उस 
ओर परमात्मा का सुख होता है; क्योंकि परमात्मा सर्व॑व्याप्त एवं स्वेज्ञ है। लोग कहते हैं 
“परमात्मा ने बच्चों की जन्म दिया है”, “इंश्वर ऐसा न करे |! तथापि, मुहम्मद ने यह, 
अस्वीकार नहीं किया कि ईसा एक पैगम्वर और ईश्वर दूत थे । उन्होंने अपने को केवल 
उनसे वाद का और उनसे महत्तर पैगम्बर होने का दावा किया.। कुरान ( ४१.६ ) में 
इस प्रकार है; “मेसे के पुत्र, ईसा, ने कहा, 'ऐ इजराइल के सन्‍्तानों, मैं ही परमात्मा का 
ते है । उस विधि को जो मेरे सम्मुख घोषित किया गया, दृढ़ करता हुआ एवं उस देवदूत 
के शुभ समाचार लेकर तुन्हारे पास भेजा गया हूँ, जो भेरे बाद आवेगा और जिसका नाम 
मद होगा ( 5 मुहम्भद, झीक में मुस्लिम विद्वानों ने ऐसा खुझाया है कि इसे उपरोक्त 
भार से दिखा जाना चाहिए )!। “किन्तु यययपि इस प्रकार गव के साथ उन्होंने ईसा का 
बजा होने का दावा किया, तथापि परमात्मा के देवत्व में किसी अकार का हिस्सा 
अवि म का हा था। उन्होंने उन अदभुत कार्यों 

दा किया, जिन्हें उन्होंने स्वय॑ अपनी क्रिया से . 


( ४६ ) 


माना गया और न तो उन्होंने मध्यस्थता या प्रतिनिधिध्व के कार्यों का अधिकार 
जताया । उनकी रूत्यु सामान्य मनुष्य के समान हुई; और निःसन्देह वे कब्र 





सम्पन्न किया था | यह कहा जाता है कि कुछ सन्देहद- रखने वालों ने उनसे सफा पहाडी 
को स्वर्ण में परिवर्तित कर एक चिह्न देने की प्राथना की, किन्तु उन्होंने इस आधार पर 
ऐसा करना अस्वीकार कर दिया कि परमात्मा ने उन्हें यह ज्ञान दिया था कि यदि इस 
चमत्कार को देखने पर भी वे विश्वासरहित वने रहे तो उन सब का नाश हो जायगा। 
अपने आगमन का जो एकचात्र चिह्न उन्होंने बताया वह स्वयं कुरान था। उन्होंने स्त्रय॑ को' 
सच्चाःउत्पन्न शिशु के समान अशिक्षित अथवा दूसरे शब्दों में पूर्णतः निरक्षर व्यक्ति बताया, 
जिसे अलछोफिक सुन्दर भाषा में एक ग्रन्थ का प्रकाशन हुआ था । तथापि, यह पूर्णतः सत्य 
है कि मुहम्मद के जीवनी लेखकों ने बाद में अपने पेगम्बर से अनेक चमत्कारों का सम्बन्ध 
जोड़ दिया | उदाहरणार्थ यह परम्परा से चला आ रहा है कि लोहे की एक छड लेकर 
उन्होंने एक विशाल शिलाखण्ड पर इतनी शक्ति से प्रहार किया कि वह खण्ड-खण्ड हो 
गया और उस प्रहार से ऐसी ज्योति निकली जिसकी चमक मैदिना से फारस में मदेन 
तक हुईं | लेलत उल मि'राज नाम की रात को उन्होंने बुर्राक नाम के एक कल्पित खच्चर 
पर चढ़कर जरूसलम से स्वर्गारोहण किया । उन्होंने चन्द्रमा को ( शक्क उल-कमर नाम के 
चमत्कार द्वारा ) तोड़ा । उन्होंने एक सेनिक की आँख अच्छी की । एक डण्डे को तलवार 
बना दिया। उन्होंने अपनी अंगुलियाँ रिक्त पात्रों पर रखीं और उनमें जल की थारायेँ 
फूट पढ़ीं । एक भेड के कलेजे से उन्होंने १३० मनुष्यों को भोजन कराया । कुछ रो टियों 
एवं एक मैमने से उन्होंने एक लाख व्यक्तियों को मोजन कराया ओर बहुत से डकड़े शेष भी 
रह गये । एक वार उन्होंने परमात्मा की प्राथना द्वारा सूर्य को, जब वह॒ प्रातः अस्तगत हो 
चुका था, फिर से छोटा लिया । जब उन्होंने मक्का ( मक्काह ) में प्रवेश किया तो पर्व॑तो 
एवं वृक्षों ने उन्हें प्रणाम किया और कह्दा, तुम्हें शान्ति मिले ऐ परमात्मा के दूत ।? 


यहाँ पुनः उपरोक्त बातों के विपरीत, यह ध्यान देने योग्य है कि वाइबिल में प्रायः 
निन्‍्यान्तवे नाम ईश्वर मालव रूप स्वयं ईसा के लिए प्रयुक्त किये गये हें तथा ईसाई 
वैयक्तिक ईसा ( ?९75०४४ (09 ) को चमत्कारों के एक चमत्कार रूप में एवं उनके 
वेयक्तिक पुरुद्धार ( ?९४४३०७ ४४5पघ:८७४०० ) के चिह्नों के चिह्नों के रूप में प्रम्नाणित 
करते हैं; जबकि स्वयं ईसा ने “ओरड टेस्टामेण्ट” के अतिरिक्त किसी अन्य ग्रन्थ वो प्रमाण 
नहीं माना; न तो उन्होंने कोई दूसरा ग्रन्थ लिखा या किसी अ्रन्थ के लिखने का आदेश 
ही दिया । उन्होंने चिह्नों का अन्वेषण करने की अवाधित अतिकांक्षा की निन्‍दा करते हुए 
अपने किए हुए चमत्कारों की अपेक्षा अपने व्यक्तिगत इृष्टान्त, शब्द, एवे कार्यों को अधिक 
महत्व दिया । हम यह भी देख सकते हैं कि “न्यू टेस्टामेण्ट” की भाषा में प्राप्त कलारहित 
अक्ृत्रिम सरलता एवं जिसे हम शेलो की काल्पनिक आभा कद सकते हैं । उसकी नितान्त 
अनुपस्थिति मुहम्मठ के मिथ्या प्रकाशन (86८९ ४४०॥ ) के अंशों की यत्नक्ृृत 
प्रगस्भोक्तिय। के साथ उल्लेखनीय विरोध प्रदर्शित करती हैं । चमत्कारों के विषय में रेच० 
जी० रेनॉड का एक वहुमूल्य लघु यंथ देखिए, जिसका नाम “'हाउ डिड क्राइस्ट रेंक द 
प्रप्स आफ हिज मिशन ?? ( हैचडस १८७२ )। 

४ ज्ञा० प्र० भू० 


( ४० ) 


से पुनः उठ खड़े नहीं हुए' जिससे कि उनके अजुयायी उनमें पारलीकिक जीवन 
एवं जीवनदायी शक्ति के अविरछ खोत आराप्त कर सकते जिस कार श्ाखाएँ 
जीवित मूछ से रस एवं पोषक तस्‍््व अहण करती हैं। न तो छुसरूसान ही 
उन्हें किसी ऐसी घुनरुत्पादक शक्ति का खोत मानते हैं जो उनके सम्पूर्ण अस्तित्व 
को परिवर्तित करने में समर्थ हो | परमात्मा की दया के विपय में कुरान में जो 
कोई भी सिद्धान्त प्रतिपादित हो, परकोक व्यवहारतः केवरछ मुसलमानों को ही 
उन्त धार्मिक कर्त्तव्यों के कठोर पालन द्वारा प्राप्त है जिन्हें परमास्सा एक 
निरंकुश सम्प्रभु एवं कठोर कार्याध्यक्ष के रूप सें सॉपता है । यदि ये धार्मिक 





3 तथापि, उनकी स्वाभाविक सृत्यु हुई नही वतायी जाती, अपितु एक यहूदी स्त्री द्वारा 
विष दिये जाने से उनकी मृत्यु बतायी जाती है । 

१ मुहम्मद इस्लाम तथा अपने धर्मोंपदेश में निष्ठा, पाश्चात्ताप, प्राथना का अनुष्ठान, 
उपवास, मिक्षादान, तीर्थयात्रा, एवं कुछ शब्दों ( विशेषतः कुरान के अंशों ) की निरन्तर 
आवृत्ति को स्व प्राप्त करने के अमोघ साधन वताते हैं । एक स्थान पर, कष्ट, सहनशीलता, 
परमात्मा के भय में विचरण, एवं उनसे आसक्ति को महत्व दिया गया है ( देखिए साछे 
का कुरान २५.१-७; ४.२१; १८.३१; २०.६१; २१.९४; २२.१४; २३.१ )। तथापि यह 
मानना होगा कि अन्यत्र कुरान कहता है कि स्वर की प्राप्ति में सत्कर्मों का कोई वास्तविक 
पुण्य प्रभाव नहीं दे तथा सदाचारी केवल परमात्मा की कृपा द्वारा ही वहाँ प्रवेश पाते हैं । 
वस्तुतः इस्लाम में प्रत्येक कर्म 'कृयावान्‌ एवं ठयाशोल परमात्मा ( विस्मिछाह अर-रहमान 
अर-रहीस ) को साक्षी वनाकर! किया जाता है। परन्तु यह टाँक लेना चाहिए कि कुरान 
क्रिसी भी प्रकार क्रमवद्ध एवं अविरुद्ध नहीं है। प्रसंग की आवश्यकता के अनुसार यह 
असंवद्ध अंशों के रूप में प्रदान किया गया था, एवं प्रायः अस्तव्यस्त एवं विरोधपूर्ण होने 
से श्से परम्परागत उपदेश द्वारा स्पष्ट एवं विकसित करने की आवश्यकता पढडी | इन 
परम्पराओं को सुन्नह कहा गया यया हैं एवं सुन्नी उसको कहते ट् जो केवल कुरान पर ही 


नहीं किम्तु उन परम्पराओं पर आधृत सुहम्मद के नियमों का पालन करता है जिनकी 
व्याख्या इस्लाम के चार बढ़े विद्वानों या नेताओं, शाफि-ई? हनीफ, मालिक एवं ह॒न्वल ने 
की दे। इनमें से प्रत्वेक एक सम्प्रदाय का नेता है। यह टाँक लेना चाहिए कि शी 
, री अत, (एक सम्प्रदाय के मनुष्यों का दल) से ब्युत्पन्न नाम--सुन्निओं के वैसे ही विरोधी 
हे प्रोट्स्टेन्ट रोमन केटेलिकों के । ये सब्नियों की परम्प्राओं को अस्वीकार करते हैं; 
उनसे वे सुदसाद के दिज् (९८५ ई० ) के प्रायः ३६४३ वर्ष पश्चात्‌ अव्वासी खलीफाओं । 
के के 284 य च्वास के वंशज, त्रिन्होंनि वगदाद और फारस पर ७४५ से १२५८ 
के 52 न हक रपलप बी मे रे 2 के नेतृत्व में अछूग ह्दो गये थे । 
मत्म्मद के तीन उस वा अठल्गेयह?, “अधिकारी समाज? कहते हैं. तथा 
3 मद वी सथम तीन उत्तराधिकारियों, अवृवक्र, उमर एवं ओथमान तो 


दशसर थे ण्व्‌ं तीसरा उनका जमाता था ) का ख 
क ना कक र ४५ प।क्‍ लीफा होना अस्वीः सह जिन्हों 
नदाना ने आसन किया वा । शिआा लोग कार करते हँ जिन्हंनि 


जे 
+ श्व तीनों को उत्तराधिकार ( खलीफाई 
अपारपकार्ता मानने है विकार ( रू )का 
"पपतता मानने ६, जिस पर वे दूसरे जम्ाता, चौथे खलीफा अली ( पैगम्बर की पुत्री 


( ४९ ) 


अभ्यास वस्तुतः एक निर्जीव रूप से बढ़कर हैं तो वह जीवनतत्तत जो उन्हें 
चेतना प्रदान करता है मुहम्मद से उद्भूत नहीं माना जा सकता। तथापि 
_निष्पक्षता का तकाजा हमें यह स्वीकार करने के लिये बाध्य करता है कि एक ; 
उल्लेखनीय विषय में अत्येक वास्तविक सुसरमान इंसाइयों के लिए एक उत्तस 
आदर्श उपस्थित करता है। इस्लाम शब्द का अर्थ हे परमात्मा की इच्छा के 
सम्मुख 'सम्पु्ण समर्पण” तथा झुसलछूमाच वह दे जो उस इच्छा के अति बिना 
असन्‍्तोष के स्वयं को समर्पित कर देवा है। वही निष्पत्षता यह प्रश्व भी 
उठाती है कि क्या इस्छास के अनुयायी का आत्ससमर्पण अपने पिता पर सभी 
वस्तुओं के जीवन एवं प्राण के लिए आश्रित रहनेवाले प्रिय वाऊक के समर्पण 
की अपेक्षा कठोर स्वामी के क्रोध से भयभीत रहनेवाले अधम दास का ससरपंण 
नहीं हो सकता ९ 
३. ब्राह्मणधर्म के विषय में हमें यह निष्पक्ष रूप से कहना पड़ेगा कि 
इसके अधिक पूर्णतः विकसित दर्शन के अजुसार, परमात्मा के साथ संयोग का 
छरचय स्पष्टतः वेयक्तिक देवता में निष्ठा द्वारा, कर्मों द्वारा, एवं ज्ञान द्वारा साध्य 





फातिमा के पति तथा हसन एवं हुसेन के पिता ) का अधिकार वताते हैं जिसे वे अपने 
वास्तविक इमामों में पहला मानते हैं एवं जिसने अपने पुत्रों सहित क्ूफा पर राज्य किया 
था | तुकीं, मिस्रदेशीय, एवं भारतीय सुसलछमान अधिकांशतः खझुन्नी हैं, जब कि फारस के 
मुसलमान शीआ हैं । शीआ लोगों का यह सिद्धान्त, जिसे इस्लाम का प्रतिक्रियात्मक रूप 
कहा जा सकता है, निःसन्देह मुहम्मर के मोलिक धर्म से अधिक आध्यात्मिक है| जब 
इसका फारस में विकास हुआ तो यह कुछ अंश में जोरोस्तर के प्राचीन धर्म से प्रभावित 
हुआ, जो इसके पहछे इस देश में प्रचलित था। वहाँ शीआ सम्प्रदाय ने अन्ततोगत्वा एक 
प्रकार के आध्यात्मिक दशन को जन्म दिया जो सूफीमत कहलाया--यह भारतीय वेदान्त 
( देखिए इस ग्रन्थ का ए० ३१६ ) से इतना मिलता-जुलता है कि इसे दो विचारधाराओं पर 
आधृत बताया गया हैं : १. परमात्मा के अतिरिक्त कोई भी वस्तु तत्वतः अस्तित्व गद्दी 
रखती; उनके अतिरिक्त सव अम है। २. परमात्मा के साथ संयोग मानव प्रयत्न का परम 
लक्ष्य है ( देखें इस ग्रन्थ का प० १०९ )। शीआ लोग मुहर॑म ( उनके चन्द्र वर्ष का प्रथम 
मास ) में एक विशिष्ट दिन को अली के पुत्र हुसेन के वध की वार्षिकी बड़ी विधि से मानते 
हैं । हसन अपनी पत्नी द्वारा विष देकर मार दिया गया था, किन्तु हुसैन कर्बछा में प्रथम 
उमय्यद खलीफ ( सामान्यतः झुआविय नाम से अभिद्धित ) के पुत्र यजीद द्वारा मार 
डाला गया था, जिसने मुहम्मद की प्रिय पत्नी आइशा ( अवृवक्र की पुत्री ) के भड़काने पर 

अली के बंशजों के उत्तराधिकार का विरोध किया, शासन धारण किया, और खलीफा का पद 
दमिश्क स्थानान्तरित किया। इस कारण शीआ लोग मक्का न जाकर कर्बछा की तीथयात्रा 

/ रत दे । वहावी वहाव नामक व्यक्ति द्वारा स्थापित एक नया धर्मोन्मादियों का सम्प्रदाय 
है। इन्हें इस्लाम में उसकी मौलिक पवित्रता में पुनः छाने का ध्येय रखनेवाला प्रतिक्रिया" 
वादी झुधारक कहा जा सकता है। 


( ४२ 


माना जाता है। इस विषय में ब्राह्मणीय विचार की कुछ रेखाये ईसाई धर्म 
की रेखाओं को काटती हैं। किन्तु विविध हिन्दू देवताओं का वाद्य व्यक्तित्व 
सूचम परीक्षण करने पर एक अस्पृष्ट आध्यात्मिक तर्व में विलीन हो जाता है । 
यह सत्य है कि परमात्मा सलुष्य रूप धारण करता है तथा मानवीय एवं 
ईश्वरीय का वाह्य संयोग--तथा क्रिया का बाह्य विनिमय और ख्रष्ठटा एवं 
उसकी सृष्टि के बीच मधुर सहाबुभूति--उत्पन्न करते हुए मनुष्यों के कल्याण 
के लिए सध्यस्थता करता है। किन्तु क्या ईश्वरीय एवं मानवीय व्यक्तिव्वों में 
कोई वास्तविक पारस्परिक क्रिया या सहकारिता हो सकती है, जबकि उस 
सर्वोच्च सत्ता की सभी वेयक्तिक अभिव्यक्तियाँ--देवता और मचुप्य--अन्ततो- 
गत्वा अनन्त के ऐक्य से विलीन हो जाती हैं एवं कुछु भी स्थिरख्प में उससे 
भिन्न नहीं रह जाता ९ यह सानना पड़ेगा कि सर्वाधिक उत्कृष्ट भाषा का प्रयोग 
कृष्ण ( विष्णु ) के लिए किया गया है, जो सम्पूर्ण जीवन एवं शक्ति के खोतभूत 
सर्वात्मा के एक कल्पित रूप हैं ( देखिए घु० १४०-३४४ एवं प्ृ० ४४६, 
४४७ भी देखें ); किन्तु यदि उनका अद्वेत परमात्मा से तादात्म्य स्थापित 
किया जाय तो वे केवल हिन्दू दर्शन के अनुसार, पुनः अपने में लीन करने के 
लिये जीवन दान करने के जर्थ में, जीवनी छाक्ति के खोत हो सकते हैं । 
दूसरी जोर, यदि उन्हें सर्वोच्च रुत्ता का केवल अवतार था उसकी अभिव्यक्ति 
भाना जाय तो ब्राह्मणधर्स के एक सुख्य सिद्धान्त द्वारा, जीवन की धारा होने 
से बहुत दूर, उनका स्वयं का जीवन भ्री एक उच्चतर स्रोत से उद्धृत होना 
चाहिए, जिसमें वह अन्चन्तः विलीन हों जबकि उनके देवत्व का दावा 
परसात्सा से भिन्न व्यक्तित्व का निस्‍्न प्राणियों की अपेक्ता घल्पतर अंश धारण 
करने के कारण ही हो सकता है। 

आह चौद्ध धर्म सें---जैसा हमने पू० १८ पर दर्शाया है--व्यक्तित्व 

का विनाश एवं अस्तित्व का संहार--जो इस दुर्शव का परम छच्य ढे-इन्द्रियों 
5 आत्म-निञ्नह एवं कर्मनिवृत्ति द्वारा निः्पन्न होता है। बुद्ध कोई 
देवता नहीं ग्रत्युत जो ऊँछ अस्येक मनुष्य चन सकता है उसके एक आदर्श हैं । 


अतएुव वे, निःसन्देह, स्वयं ही विन होने पर अस्थायी जीवन का भी खोत 


नहीं हो सकते । केवल उच्च नैतिकता में ही वीडधर्म ईसाई धर्म से समानता 
रखता है। क्या चौद्ध धर्म द्वारा अस्तुत नेतिकता के अभ्यास का' एकमात्र 
मेरक--अर्थात्‌ एक ओर जनस्तित्व की कासना एवं दूसरी ओर असंख्य भावी 
अस्तित्वों से सम्बद्ध आाशाएँ एवं भय--जो अस्तित्व जीवन के सचेतन तादात्म्य 


द्वारा असंबद् किये जाते हैं--मान्न अन्धविश्वासपूर्ण अ्रान्ति से बढ़कर हो 
सकता ६ ९ 


( ४ई ) 
इन अतृप्तिकर दर्शनों से, चाहे वे बुद्धिमत्तापूर्ण एवं उच्चकोटि कौ 
भावनाओं से कितने भी युक्त हों, योरोपीय देशों के जीवित एवं, शक्तिशाली 
ईसाई घर्म की ओर सुड़ते हैं, चाहे वह अपने वास्तविक पद से कितना भी 
दुयनीय रूप में पतित क्यों न हो, अथवा नाममात्र के अन्ुयायियॉ--बिना 
इसकी' शक्ति के केवछ नाम एवं रूप को धारण करने चा्लॉ--की असमानताओं 
एवं दो्षो से चाहे कितना सी अनाहत क्यों न हो । 
उपसंहार सें में एक और तथ्य का उल्लेख करूँगा, जो स्वतः हमारे धर्म 
को सम्पूर्ण मानव जाति की आवश्यकतार्थों के उपयुक्त एकसात्र दर्शन-- 
परमास्मा द्वारा भूसण्डल की सभी चारों दिशाओं में उसके सभी छुद्धिसान 
प्राणियों, चाहे पुरुष था ख्री, की बुद्धि पर शर्म शनेंः आरोपित किया जानेवाछा 
मुक्ति के एकमात्र सन्देश--के रूप में प्रमाणित करता है। उस तथ्य से मेरा 
तात्पर्य स्थान से है जो यह पुरुषों के सन्दर्भ में स्त्रियों को प्रदान करता है। 
यह कहना अत्युक्ति न होगी कि पूर्व के बढ़े धार्मिक वादों में स्थियों के पतन 
से अथवा कम से कम उनकी कल्पित हीवता से उत्पन्न दोष ही एशियाई 
राष्ट्रों की उन्तति एवं उत्थान में प्रधान अवरोध बने हुए हैं। इसके प्रमाण के 
लिए तथा इसके समान विषयों पर अधिक जानकारी के लिए में पाठक को 
इस ग्रन्थ के पू० २४७-२४५, ४२५-४३० की ओर निर्दिष्ट करता हूँ । 
कदाचित्‌ सामान्य रूप से भारत के निवासियों से ऐसे प्रश्न पर एक 
योरोपीय दृष्टिकोण से विचार की आशा रखनी प्रायः असस्भव एवं तर्कहीन है । 
तथापि, वे प्रदुद्ध हिन्दू एवं छोकहितेषी अंग्रेज महिकायें, जो अब सम्पूर्ण पूर्व 
में स्री-शिक्षा के प्रसार में रुचि ले रही हैं, भारत की बारियों को उनके वर्तमान 
पद से ऊँचे पद्‌ पर उठाने का प्रयत्न करने के लिए भारत के ही पचित्न ग्रन्थों से 
उत्तम प्रमाण प्रस्तुत कर सकते हैं । उन्हें केवल इस प्रकार के अंशों का उद्धरण 
देना है जेसे इस पुस्तक के छ० ४७२६, टिप्पणी १ एवं पए० ४२७ पर दिये 
गये हैं। इनके साथ महाभारत १.३०२८ आदि सें दी गईं पत्नी की उत्कृष्ट 
परिभाषा को भी लिया जा सकता है, जिसका में यहाँ प्रायः शब्दुशः रूपान्तर 
प्रस्तुत करता हूँ :--- 
भार्या मनुष्य का आधा भाग होती है, उसका श्रेष्तम सखा होती 
है। भार्या धर्माथकास ब्रिवर्ग का मूल एुवं भवसागर पार 
करने में श्रेष्ठ सहायक होती है । प्रियम्व॒दा पत्नियाँ निर्जन में साथी 
होती हैं, धर्मकायों में पिता होती हैं एवं कष्ट सें माता होती हैं । 
भार्या जीवन के दुर्गम वन में विश्रासस्थान होती है । 
जब इस प्रकार की भावनाएँ भारत के पचितन्न साहित्य में उपलब्ध हैं, तो 


है] 


( ५४ ) 


आश्चर्य नहीं यदि इस आशा का उदय हो रहा हे कि चिरस्थायी दुराग्रह 
अन्ततः समाप्त होंगे, हिन्दू एवं मुसलमान दोनों एक दिन स्वीकार करने को 
वाध्य होंगे कि ईसाई धर्म के सर्वाधिक वहुसूल्य परिणामों में से एक है स्ली- 
पुरुष की समानता,” तथा इसके सर्वाधिक झूल्यवान उपहारों में से एक है 
पुरुष को स्नरी की पुनर्भाप्ति, उसके लिए केवल अत्यन्त जावश्यक सहायता के 
रुप में ही नहीं--केवल उसके सर्वोत्तम मन्त्री एवं साथी के ही रूप में नहीं-- 
अपितु धार्मिक विशेषाधिकारों में उसके सहभागी रूप में एवं धार्मिक योग्यताओं 
में यदि उससे श्रेष्ठ नहीं तो उसके समकक्ष रूप में । 


हिन्दुओं के आधुनिक धामिक सम्प्रदाय 

इनसें से कुछ का विवरण प्रस्तुत गन्ध के घू० १२३ टिप्पणी १, एवं प्रु० 
३१८ टिप्पणी २ सें उपलूष्ध होगा। इनका पूर्ण विवरण प्रोफेसर एच० एुच० 
विंलसन ने अपनी रचनाओं के भाग १ में दिया है, जिसका सम्पादन डॉ० रास्ट 
ने किया है। तीन बड़े सम्प्रदाय हैं : अ. वेष्णव जो विण्णु को त्रिमूर्ति के प्रमुख 
देवता ( देखें ० ३१७ ) के रुप में पूजते हैं । व. शोव, जो शिव की आराधना 
करते हैं। स. शाक्त, स्री देवता देवी ( जो सामान्यतः शिव की पत्नी मानी 
जाती है ) की पूजा करते हैं। अत्येक सम्प्रदाय विभिन्‍न रीतियों एवं मस्तक 
पर लगाये जाने वाले साम्प्रदायिक चिह्ों ( जिन्हें तिकक कह्दते हैं ) से थक 
किया जाता है। ये तीनों विभिन्न पंथों में विभक्त हैं जिनमें प्रव्येक में दो श्रकार 
के गन के वर्ग हैं--याजकीय या आाश्रमिका, तथा ग्रुहस्थ । 

(अ) वष्णवों के छुः प्रसुख मत हैं: १. रामानुज या श्री-सम्प्रदायी, जिसकी 
स्थापना रामाइुज नाम के समाज सुधारक ने की थी। ये बारहवीं शताव्दी के 
अन्तिम वर्षों में दक्षिण भारत में हुए थे। ये केशों की जड़ से लेकर दोनों भोंहों 
तक दो छम्बबत्‌ श्वेत रेखाएँ एवं नाक की जड़ के ऊपर दोनों को जोड़ती 
डर पतछी रेखा का तिलक लगाते हैं। थे अपने दर्शन को वेदान्त अन्थों, विष्णु 
उतर अन्य छुराणों से अहण करते हैं एवं अपने भोजन के विधिवत निर्माण 
रा के लिए उल्लेखनीय हैं | रासावत्‌ नाम का सत इनसे स्वरुप 
बा * रामानन्दु-सत जिसकी स्थापना रामानुज के शिष्य रामानन्द ने 

एायपू 7 य77__  पगिनत सिलते हैं एवं रामचन्द्र तथा । ये भारत में गंगा के क्षेत्र में भनगिनत मिलते हैं एवं रामचन्द्र तथा 
( देखें हम 5 व आधिकारिक हैं तैत्तिरोव जाह्मण ३. ३. ३. १ 

3 2 ८) एवं सजु० ९.४५, १३० (इस अन्य के परु० २८०, श६४ 
जो कहते हैं कि “एक पत्नी मनुष्य का आधा भाग है; कि अपन पल ; 
व्यक्ति दोता है? एवं 'पुन्री पत्र के पा पति अपनी पत्नी के साथ एक 
३०६ टि० २) इसी सत्य हर कक हे !! शिव का अप 'नारी स्वरूप भी ( देखें ४० 
सी सत्य को ओर संकेत करना प्रतीत होता है । 


( श| ) 


सीता की पूजा करते हैं । ३. कबीर के अनुयायी, जो रामानन्द के बारह शिष्यों 
में सर्वाधिक प्रख्यात हैं, एवं जिचका जीवनचरित्र उन छोगों के प्रसुख ग्रन्थ 
'पक्तमाल' में वर्णित हैं। ये चोंद्हवीं शताब्दी के अन्त के आस-पास तक जीवित 
थे एवं इन्हें जन्स से मुसलमान बताया गया है । कबीरपथी ( पन्‍थी ) उत्तर 
या मध्य भारत में पाये जाते हैं। ये एक ईश्वर में विश्वास रखते एवं हिन्दुओं की 
सभी क्रियायें नहीं करते तथापि विष्णु (रास) को सर्वोच्च आत्सा का एक रूप 
मानकर पएूजते हैं | ४. वल्छभाचार्य या रुद-सम्पदायी, जिसकी स्थापना 
वल्कभाचार्य ने की थी। इनका जन्म १४७९ ई० में हुआ था एवं शवों के साथ 
शाख्तार्थ में इन्हें महात्‌ सफलता मिली थी। ये अपने पीछे <४ शिष्य छोड़ 
गये थे । इन लोगों ने अपने सिद्धान्त भागवतमहापुराण एवं बदलभ की 
रचनाओं से ग्रहण किए । ५. सध्व या ब्रह्म सम्प्रदायी, मध्चाचार्य द्वारा स्थापित 
( ए० १२३ टिप्पणी )। ये विशेषतः दक्षिण भारत में पाये जाते हैं । यद्यपि 
ये वैष्णव हैं तथापि इनका झुकाव शिव की ओर दिखाई पड़ता है । ६. बंगाल 
के बेष्णब, चेतन्च द्वारा स्थापित, बिन्हें कृष्ण का अवतार साना जाता है। 
ये कृष्ण के प्रति भक्ति द्वारा एथक किये जाते हैं, जिनका नाम ये निरन्तर रटते 
रहते थे । 

(व ) शैेव सामान्यतः मस्तक पर दिंगतसस तिलक एवं रुद्रात्त की 
गुरियों की साछा द्वारा जाने जाते हैं। लिंग रूप शिव ( देखें पृ० ३१६ 
दि० १ ) के अनेक सन्दिर हैं किन्तु सहान्‌ शैव आाचार्यों, यथा शह्लर ( घू० 
३१८ टि० ३ ) के सिद्धान्त सामान्य जनता के लिये अत्यधिक कठोर एवं 
दार्शनिक हैं ( छ० ३१७ )। शे्ों के घुराने मत ये हैं : रौह जो अपने मस्तकों 
पर त्रिशूछ का चिह्न बनाते हैं (५० ३१६, टि० ३); उम्र, जो बाहुओं पर डसरू 
' छा चिन्ह बनाते हैं; भाक्त, जो अपने मस्तक पर छिंग बनाते हैं; जड़म, जो यह 
चिह्न सिर पर धारण करते हैं; पाशपत ( पृ० १२३ टिप्पणी ) जो इसे शरीर 
के अन्य अंगों पर बनाते हैं। कुछ अधिक आधुनिक सत ये हैं १. दण्डिन्‌ : 
दण्डघारण करनेवाले भिक्षुक; २. दृशनासी-दण्डी जो दुश वर्गों में विभक्त हें और 
जिनमें से प्रत्येक शंकर के चार शिष्यों के दस शिष्यों सें से एक का नाम घारण 
करता है; ३. योगी ( या जोगी ) जो श्राणायाम, समाधि, एवं चौरासी आसनों 
द्वारा शिव से ऊलूय की साधना करते हैं ( देखें पृु० ९९ ); ४. जंगम जिन्हें 
लिंगवत्‌ (सामान्यतः लिंगा-ईत) कहते हैं, और जो अपने शरीर पर छिंग धारण 
करते हैं; ७५. परम हंस, जो पूर्ण रूप से ब्रह्म के ध्यान में लीन रहते हैं; ६ 
अघोरी या अघोरपथी जो भयंकर एवं उम्र सपस्याओं द्वारा शिव को प्रसन्‍त 
करते हैं; ७. ऊर्ध्वबाहु--जो एक या दोनों बाहुओं को सिर के ऊपर उठाकर 


( ४६ ) 


कई वर्षा तक खड़े रखते हैं; ८, भाकाश सुखी, जो आकाश की ओर देखते हुए 
अपना सिर पीछे की ओर झुका रखते हैं। जो शेव कभी एक डंडे के ऊपर खोपढ़ी 
बॉधकर घूमते हैं उन्हें खटवाद्न कहते हैं । 
(स ) शाक्तों के दो द्रुब्य मत हैं जो पृ० ४९१-४५९२ पर दिये गये हैं। हैं 
शक्ति की पूजा द्वारा अछोकिक शक्तियाँ प्राप्त करने का लच्य रखते हैं । 
छ० ३१८ टिप्पणी २ से ग्रिनाए गये अन्य सम्प्रदायों में गराणपत्य एवं 
लोय॑ को इस समय कठिनाई से महत्वपूर्ण साना जा सकता है। भागवत 
को वेष्णवों का एक भाग कहा जाता है। वे भगवत्‌ या सर्वोच्चसत्ता में 
श्रद्धा को सोक्ष का साधन बताते हैं ( शाण्डिल्य के अज्लुसार, ए० १३२,३ ) 
इन्हें कभी-कभी पद्न-रात्र सी कहते हैं क्‍योंकि इनके सिद्धान्त नारदपय्चरात्र में 
प्रतिषादित हैं । 
विष्णु ( कृष्ण ) के एक रूप, जिसे विद्वछ था विटोबा कहते हैं, महाराट्र 
के अन्तर्गत पणप्ठरपुर में प्रचलित देवदा हैं, एवं वे मराठी के प्रसिद्ध कवि 
तुकारास के इशष्टदेव हैं । दाढू के जज्ुयायी ( दादू-पथी ) भी विष्णु के भक्त होते 
हैं; दादू १६०० ई० में जयपुर सें रहते थे । 
सिखों ( संस्क्ृत 'शिप्याः? ) के सम्बन्ध में : ये छाहौर में १४६५ ई० में 
लाहौर के निकट उत्पन्न ( ४० ३१८, टिप्पणी २) नानक शाह के अनुयायी 
हें। ये महान्‌ समाज सुधारक बहुत कुछ कबीर से अ्रभावित्र प्रतीत होते हैं 
जो इनसे पहले हुए थे। सिखों के झ्न्ध या पविन्न शास्त्र प्राचीन पंजाबी में 
लिखित ई एवं ये नागरी के एक परिवर्तित रूप गुरुसुख्ली का व्यवहार करते 
है। इनका पविन्न नगर अमृतसर है । 
..भिछ्ठक भक्त जो स्वेच्छा से तपस्या एवं ब्ताचरण करते हैं और जिन्‍पी 
उन्‍्यास्ी ( भायः शेव संप्रदाय वाले ), दैराणी ( प्रायः वेष्णव सम्प्रदाय के ) 
बडा का बा ४० ३१००) नागा ( नग्न ), नंगे रहने वाले भक्त ) तथा 
आए के हि सुसलमानों तक ही उचित रुप से हे होना 
; । धकारा जाता है, भारत में बढ़ी संख्या में हैं । 
हवन्क्रोर एवं कोचीन नें सीरिया के ईसाईयों का एक रोचक सम्प्रदाय है 
कक श पा के अन्तर्गत एक पादरी होता है। ये अपने 
कलश इज माय; ५० ई० में सेण्ट थॉमस एवं पेसे उपनिवेश तक हूँढ़ 
“डरते है, जो ३०० वर्ष बाद सीरिया छोड़कर अन्यत्र चछा गया। 
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व्याख्यान ! 


वैदिक 

वैदिक सँक्त 

अगले अध्यायो मे मैं प्राचीन हिन्दू लेखकों की सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण घामिक, 
दाशंनिक, और नंतिक शिक्षाओ के उदाहरणो को, संस्कृत साहित्य के अपने 
ही काल-क्रम मे व्यवस्थित करके प्रस्तुत करता चाहता हूँ । इस कार्य मे प्रवृत्त 
होने के साथ-साथ मैं उपलब्ध विषय-वस्तु की बहुलता तथा एक सीमित परिधि 
के अन्तर्गत उनके प्रति न्‍्याय कर सकने की अपनी असमर्थता से भी परिचित 
हैँ। पाश्चात्य विद्वानों को संस्कृत साहित्य के वैभव का समुचित बोध कराना 
अत्यन्त दुष्कर कार्य है। सम्भवत:ः गम्भीर योरोपीय आलोचक वक्लिष्ट पुन- 
रक्तियो, अनावश्यक विशेषणो, और अयथार्थ अहकारोक्तियों की प्रचुरता से 
परिपूर्ण रचनाओ की प्रशंसा करने मे उसी प्रकार संकोच करेगा जिस प्रकार 
उज्ज्वल उष्ण-कटिबन्धीय आकाश की छाया मे पोषित वास्तविक प्राच्यो को 
एक शिक्षित अँग्रेज की निस्पृह और नितान्त सरल लेखन-शली की प्रशंसा करने 
के लिये सहज ही उद्यत नही किया जा सकता । हिन्दू लेखकों 'की सम्पूर्ण 
रचनाओं मे यदि वे आकर्षक कल्पनायें तथा 'उदात्त भावनाये न होती जो 
शब्दजाल से इन्हें पृथक करके अध्ययन करनेवाले विद्याथियो को इछतार्थ करती 
हैं, और यदि विस्तार की इस समस्त प्रवृत्ति के साथ-साथ ही संस्क्ृत साहित्य के 
कुछ क्षेत्रो मे सक्षिप्तीकरण की कला के अत्यन्त सफल प्रयोग का वह तथ्य भी न 
होता जो अन्यत्र दुर्लभ है, तो हम प्रायः यह कह सकते थे कि हिन्दू लेखको की 
विशिष्टता का उनकी रचनाओ के विस्तार, गुण, और परिमाण के आधार पर 
मुल्याकन किया जा सकता है। सम्मवतः भारतीय लेखकों की अतिविस्तार की 
इस स्वाभाविक प्रद्ृत्ति ने, केवल प्रतिक्रिया के नियमानुसार ही नही वरन्‌ 
( विस्तार के ) अत्यधिक बोझ से त्रसत भौर क्षीण हो जाने पर स्मृति की 
सहायता और पुनवेद्धेन की आवश्यकता के कारण ही, संक्षिप्तता की इस सर्वथा 
विपरीत पराकाष्ठा को जन्म दिया है। स्थिति जो कुछ भी हो, संस्कृत का 
प्रायः प्रत्येक विद्यार्थी इसकी साहित्यिक कृतियों मे, निःसन्देह ही, परिमाण और 
गुण दोनो ही हृष्टि से एक अद्वितीय वैषम्य देखेगा । परिणाम-स्वरूप, हिन्दू 
: साहित्य का सतत अध्ययन करने मे हमें अत्यन्त प्रचुर वाग्प्रपंच से अत्यन्त 
शूढ संक्षिप्तता की ओर, पूर्ण बुद्धिकत्ता से बालसुलम अबुद्धिमत्ता की ओर, सूक्ष्म 
तक से विशुद्ध हेत्वाभास की ओर, और उच्च नैतिकता से--जो प्राय ईसाई 


धन 


छ भारतीय भ्रनज्ञा 


धर्म के समान ही प्रभावशाली भाषा में व्यक्त है--सामाजिक स्थिति से 
सम्बन्धित ऐसे उपदेशों की ओर अग्रसर होना पड़ सकता हैं जो ससकृति और 
सम्पता के निम्नतम स्तर के साथ भी कदाचित ही संगत हो सकते है । 

ऐसी स्थिति मे यह सरलतामूर्वक समझा जा सकेगा कि यद्यपि इन 
व्यास्यानी में अपने को केवल सर्वोत्कृष्ट रचनाओं के उद्धरणों तक सीमित 
रखना ही मेरा उद्देश्य है, तथापि इसका यह अर्थ नहीं निकलता कि प्रत्येक 
उद्धृत दृष्टान्त शैली या बुद्धिमत्ता के एक आदर्श रूप में प्रस्तुत किया जायगा। 
मेरा प्रत्यक्ष ध्येय हिन्दू चिन्तन के विकास को अविच्छिन्न रूप में स्पष्ट करना 
है, और जिन अगो को मैं यहाँ प्रस्तुत करूँगा यदि उनसे संबद्ध साहित्य के 
भागो का सक्षिप्त विवरण देकर परिचय देता चलूँ तो उन्हे तत्त्ततव. समझना और 
भी सरल हो जायगा ।” 

इस विषय को क्रम एवं तारतम्य प्रदान करने के लिए हिन्दु धर्म तथा 
साहित्य-रूपी प्रासाद के आधार--वेद--स्ते प्रारम्भ करना आवश्यक होगा । 

प्रसन्नता की वात है कि 'वेद' शब्द अब उन अंग्रेजो को सुविदित है, जो 
अपने भारतीय सह-प्रजाओं के इतिहास एवं साहित्य मे रुचि रखते है । अतः 
मुझे एक ऐसे विषय पर कुछ कहने की आवश्यकता नही, जो वस्तुतः सुपरिचित 
अथवा कम से कम पहले. ही अनेक सुलझे हुए एवं योग्य विद्वारो द्वारा विवेचित 
हो चुका है । नि सन्देह, अधिकांश शिक्षित व्यक्ति विश्व के अन्य धर्मो का 
समीचीन एवं पक्षपात्तरहित अध्ययन करने के कर्तव्य से अवगत होने लगे हूँ, 
क्योकि क्या यह स्वीकार नही किया जा सकता कि मानव जाति को शप्रदत्त 
मौलिक सत्य के चिह्नो का अन्वेषण प्रत्येक धामिक दर्शन में, चाहे वह कितना 
भी भ्रष्ट क्यो न हो, तत्परता के साथ करना चाहिए, जिससे जब जीवित 
पा का को 5 शा अवलतव  5 जस ( यदि ऐसा कहा जाय तो ) उसके 


* नि.सन्देह हमे दूसरे धर्मो के अपने विवेचन मे पूर्णतः न्‍्यायसंगत होने 
के लिए अध्ययन करना चाहिए, तथा एक ऐसा उचित स्पष्ट दष्टतिकोण रखने 
का भ्रयत्न करते हुए ज़ो प्रत्येक मिथ्यादर्शन के शुद्धतम रूप को अहण करता ' 
हो एवं केवल उन्ही विक्वृतियों, बाह्मवेप्टनो एवं विस्तारो तक ही सीमित न 
हो जो प्रत्येक धर्म मे उसके उत्कृष्ट एवं सत्यतापूर्ण तथ्यों को अस्पष्ट करते 
हुये प्रायः लुप्त कर देते हैं, हमे उन धर्मो के अपने' विवेचन में मिथ्यावाद की 
छाया तक से हुर रहना चाहिए। धर्मप्रचारक अच्छा कार्य कर सकते हैं यदि वे 
“ऐन एसे ऑन कॉन्सिलिएशन इन मैटर्स ऑफ़ रिलीजन, बाई ए बंगालसिवि- 
लिअन” ( एक बंगाल के नागरिक द्वारा छिखित धर्म के विषयों मे सामड्जस्य/ 
पर एक निवन्ध ) पढ़े जो कलकत्ता मे- १८४९ मे प्रकाशित हुआ है। वे 


जी 


चेदिक सृक्त ७ 
चारो ओर के सम्पूर्ण दोप-समृह को जीवित बनाये रखने के लिए एक आश्रय 
के रूप में तत्काल परिवर्तित किया जा सके ? सभी अवस्थाओों में यह उचित 
रूप से स्वीकार किया जा सकता है कि यदि क्षीयमाण घामिक दर्शनों के 
विगलछित जाल के अन्तस्तल में कुछ भी सत्य अथवा गम्भीर वस्तु नही प्रदर्शित 
की जा सकती, तो ईसाई धर्म की सत्यता कम से कम इस ढंग से भौर अधिक 


स्पष्ट रूप में दर्शायी जा सकती है तथा इसका महत्व भेंद-प्रदर्शन द्वारा और 
भी सुस्पष्ट किया जा सकता है। 


विलिअम जोन्स के, उनकी 'डिस्फोस ऑन द फिलॉसफी आफ दि एशलिओआ- 


टिक्स' ( उनकी रचनाओ का भाग ३, पृ० २४२ इत्यादि ) मे दिये शब्दों पर 
भी विचार करें | इस महान्‌ प्राच्य-विद्याविद्‌ ने वहाँ यह विचार प्रदर्शित किया 
है कि हमारे ईश्वरी धर्म को, जिसका सत्य ऐतिहासिक प्रमाणों से पूर्णतः सिद्ध 


_ है, ऐसे योगदानो की आवश्यकता नही, जिसे अनेक व्यक्ति यह कहकर प्रदान 


करना चाहते हैं कि विधर्मी देशों के बुद्धिमान मनुष्य उन दो ईसाई सिद्धान्तों से 
अनभिज्ञ थे जो हमे यह शिक्षा देते हैं कि हमे दूसरों के प्रति वैसा ही व्यवहार 
करना चाहिए ज॑सा हम दूसरो से अपने प्रति चाहते हैं, तथा यह भी कि बुराई के 
बदले भलाई करनी चाहिए । पहला सिद्धान्त कन्फ्यूसस की उक्तियों में मिलता 
है, एव इन दोनो सिद्धान्तो की भावनाएँ अनेक हिन्दू शिक्षाओं में पायी जा 
सकती है । एक या दो उदाहरण हितोपदेश में ही मिल जायेंगे, एवं सर वि० 
जोन्स ने यह उदाहरण दिया है : “सुजंनो न याति वैरम्‌ पर-हित-बुद्धिविनाश- 
कालेडपि छेदेषपि चन्दनतरु. सुरभयति मुख कुठारस्य”, सज्जन व्यक्ति जो केवल 
शा्ु का कल्याण चाहता है, उसके द्वारा विनष्ट किये जामे पर भी उसके प्रति 
चेरभाव नही रखता, ( जिस प्रकार ) चन्दन का वृक्ष कीठे जाते समय भी 
कुल्हाड़ी की धार को सुगन्धित ही करता है ।' सर वि० जोन्स का कथन है 
कि यह श्लोक तीसरी शताब्दी ई० पू० में लिखा गया था। बॉटलिक ने इसे 
अपने “इन्डिश्श स्प्रिश्श' में दिया है । प्रोफेसर आउफेष्ट, अपने शाड्भंधर पद्धति 
पर लिखित हाल के एक लेख मे उस पद्धति के एक समान इलोक का 
उल्लेख करते हैं जो रवियुप्त द्वारा लिखित बताया गया है। फारसी कवि 
शीराज़ के सादी ने अरबों से एक उक्ति अ्रहृण की है, “जिसने तुम्हे चीट 
पहुँचाया है उसकी भराई करो”, तथा “ईश्वर की सच्ची निष्ठावाले व्यक्ति 
अपने छात्रु के भी हृदय को कष्ट नहीं पंहुँचाते', ( अध्याय २, कथा ४ )। 
सर वि० जोन्स ने हॉफिज़ का भी इस प्रकोर उंद्धरण दिया है .--- 
“इस पूर्व की सीप से अपने शत्रु को प्रेम करना सीखो, 
जो हाथ तुम्हारे ऊपर दुख ढाते हैं उन्हें मोतियों से भरना सीखो | ' 


वेदिक सूक्त 

चारों ओर के सम्पूर्ण दोप-समुह को जीवित बनाये रखने के लिए 'एक आश्रय 
के रूप मे तत्काल परिवर्तित किया जा सके ? सभी अवस्थाओं में यह उचित 
रूप से स्वीकार किया जा सकता है कि यदि क्षीयमाण धामिक दर्शनों के 
विगलित जाल के अन्तस्तल में कुछ भी सत्य अथवा गम्भीर वस्तु नही प्रदर्शित 
की जा सकती, तो ईसाई धर्म की सत्यता कम से कम इस ढंग से और अधिक 


स्पष्ट रूप में दर्शायी जा सकती है तथा इसका महत्व भेद-प्रदर्शन द्वारा और 
भी सुस्पष्ट किया जा सकता है । 


विलिअम जोन्स के, उनकी “डिस्फोर्स ऑन द फिलॉसफी आफ दि एशिआ- 
टिक्स' ( उनकी रचनाओं का भाग ३, पृ० २४२ इत्यादि ) मे दिये शब्दों, पर 
भी विचार करें| इस महान्‌ प्राच्य-विद्याविद्‌ ने वहाँ यह विचार प्रदर्शित किया 
है कि हमारे ईश्वरी धर्म को, जिसका सत्य ऐतिहासिक प्रमाणो से पूर्णतः सिद्ध 
_ है, ऐसे योगदानों की आवश्यकता नही, जिसे अनेक व्यक्ति यह कहकर प्रदान 
करना चाहते हैं कि विधर्मी देशो के बुद्धिमान मनुष्य उन दो ईसाई सिद्धान्तों से 
अनभिज्ञ थे जो हमे यह शिक्षा देते हैं कि हमे दूसरों के प्रति वैसा ही व्यवहार 
करना चाहिए जैसा हम दूसरो से अपने प्रति चाहते हैं, तथा यह भी कि बुराई के 
बदले भलाई करनी चाहिए | पहला सिद्धान्त कन्फ्यूसस की उक्तियों में मिलता 
है, एवं इन दोनों सिद्धान्तो की भावनाएँ अनेक हिन्दू शिक्षाओं मे पायी जा 
सकती है । एक या दो उदाहरण हितोपदेश में ही मिल जायेंगे, एवं सर वि० 
जोन्स ने यह उदाहरण दिया है: “सुजनों न याति वैरम्‌ पर-हित-बुद्धिविनाश- 
कालेडपि छेदेषपि चन्दनतरु: सुरभयति मुख कुठारस्य”, सज्जन व्यक्ति जो केवल 
शत्रु का कल्याण चाहता है, उंसकें द्वारा विनष्ठ किये जाने पर भी उसके प्रति 
वरभाव नही रखता, ( जिस प्रकार ) चन्दन का वृक्षे काटे जाते समय भी 
कुल्हाड़ी की धार को सुगन्धित ही करता है ।” सर वि० जोन्स का कथन है 
कि यह श्लोक तीसरी शताब्दी ई० पु० में लिखा गया था । बॉटलिक ने इसे 
अपने “इन्डिश्श स्प्रिश्श' में दिया है। प्रोफेतर आउफेष्ट, अपने शाद्भघर पद्धति 
पर लिखित हाल के एक लेख में उस पद्धति के एक' समान पएइलोक का 
उल्लेख करते हैं जो रविगुप्त द्वारा लिखित बताया गया है। फारसी कर्वि 
शीराज़ के सादी ने अरबों से एक उक्ति ग्रहण की है, “जिसने तुम्हे चीट 
पहुँचाया है उसकी भलाई करो', तथा “ईश्वर की सच्ची निष्ठावाले व्यक्ति 
अपने दात्रु के भी हृदय को कष्ट नही पंहुँचाते', ( अध्याय २, कथा ४ )। 
सर वि० जोन्स ने हाफिज्ञ का भी इस प्रकार उद्धरण दिय़ों है -- 
“इस पूर्व को सीप से अपने दात्रु को' प्रेम करना सीखो, 
जो हाथ तुम्हारे ऊपर दुःख ढांते हैं उन्हे मोतियो से' भरना सीखो | ' 


द भारतीय प्रज्ञा 


यदि विश्व के मुख्य धर्मों की तुलना एवं उनके बीच सम्बन्ध के 
विपयो को सर्वत्र लुप्त करनेवाले परिवेष्ठनों को दूर फेंकने का प्रयत्न हमारे 
लिये प्रतिदिन अधिकाधिक आवश्यक होता जा रहा है, तो निःसन्देह जूडाइज्म 
एवं ईसाई वर्म के बाद ब्राह्मण धर्म और प्राचीन फारस के धर्म ( जिसके बन्धन 
के समय जूडइज्म को प्रभावित करने की बात कही जाता है ) के साथ अपने 
सम्बन्ध, तथा मानव जाति के लगभग इकत्तीस प्रतिशत के घर्म, वौद्धधर्म, से 
अपने निकट सम्बन्ध, इन दोनो ही कारणों से सर्वप्रथम हमारा ध्यान आक्ृष्ट करने 
का दावा रखता है।* अब यह द्रष्टव्य है कि सीधे व्यक्तीकरण की कल्पना, यद्यपि 





इस शिला के समान तुच्छ विद्वेषपूर्ण अभिमान से मुंक्त बनो, 
उन कलाइयो को रत्नों से सजाओो, जो तुम्हारे कलेजे मे छरा 
भोकती है । देखो ! यहाँ वह वृक्ष पत्थरों की चोट खाने पर भी 
अमृतमय फल या शीतल पुष्पों का ही उपहार देता है। सम्पूर्ण 
प्रकृति चिल्लाकर कहती है : क्या मनुष्य को इतना भी नहीं 
करना चाहिए कि वह चोट पहुँचानेवाले को सुख पहुँचावे तथा 
तिरस्कार्‌ करनेवाले को आशीर्वाद दे ।” 

शाजूवर के संग्रह मे महाभारत से एक भाव दिया गया है, जो प्राय: 
सेण्ट मैथ्यू ७.३ के अनुरूप है । 

_ ये संख्या में आठ है, जैसा कि प्रोफेसर माक्स म्युल्छेर ने अपने 'साइस 
आफ रिलीजन' भे दिखाया है; यथा--१. जूडेइज्म, २. ईसाई धर्म, ३. ब्राह्मण 
धर्म, ४. वोद्धवर्म, ५. जोरोस्तर धर्म, ६. इस्लाम; तथा चीनी दाश्श॑निको के 
दर्शन यथा ७. कन्फ्यूशस ( कृग-फू-त्सज्े, कग वंश का महात्मा' का लैटिन 
भाषा का रूप ) ८. छाउ-त्जे (वृद्ध पण्डित अथवा महात्मा ) | ये आठो इन 
भाठ ग्रन्थो पर आश्रित हैं, यथा : १. ओल्ड टेस्टामैण्ट, २. न्यू टेस्टामेण्ट, 
हे. वेद, ४ त्रिपिटक, ४. जण्ड-अवस्ता, ६. कुरान, ७. पाँच ग्रन्थ अथवा कीग 
( थि, शू, शी, छि-कि चृन्त्सिउ ) तथा चार शू या ग्रंथ, जिनमें से कुछ की 
रचना मेन्सिअस ( मंग-त्सक्षे ) ने की थी; ८. तउ-ते-कीग ( तक॑ एवं ग्रुण का 

? * गण्ड, ६. अरबी, ७. ८ चीनी । इन आठ- धर्मों में केवल चार 
टिल्वणी, भूमिका पु० ३५ पर ) कल जे हा कक हक 
मे और वौद्धधर्मं, जो विश्व के दो 


३० प्रचल्तित घर्म है, एवं अपने तत्त्व मे ही जो परस्पर सर्वाधिक विरोधी 
साथ हूं 
है प्र 


साथ, जिन दोनो में नैतिक शिक्षा की सर्वाधिक समान आधारभमि 


| 


वैदिक सूक्त हे 


ग्रीस और रोम देश के निवासियों ने स्पष्ठत: कभी भी एक निश्चित ढंग से स्वीकार 
नही की, तथापि सर्वप्रथम हिन्दुओं को, दूसरे, प्राचीन जोरोस्ट्रियन फ़ारसी 
लोगों का प्रतिनिधित्व करने वाले पारसी छोगों को, और तीसरे, उन जातियो 
को जिन्होंने मुहम्मद द्वारा स्थापित एवं इस्लाम नाम से अभिह्ित धर्म को 


है, उन जातियो द्वारा अस्वीकृत कर दिये गये है जिन्होंने इन्हे जन्म 
दिया था; किन्तु जब दोनो को दूमरी जातियो ने स्वीकार कर लिया तो दोनो 
के अनुयायियों की संख्या सर्वाधिक हो गई। एक सेमेटिक जाति से उत्पन्न 
होकर ईसाई धर्म आयों मे फेला है; वौद्धवर्म, हिन्दू आरयों में उद्भूत होकर 
मुख्यदः तुरानी जातियो मे फैला है। बौद्धधर्म भारत से ऊूड्धा। को बहिष्कृत 
कर दिया गया और वहाँ भव भी विद्यमान है। वहाँ से यह बर्मा, श्याम, 
तिब्बत, चीन एवं जापान में पहुँचा | ईसा की प्रथम शताब्दी तक भ्रह चीन में 
संस्थापित हुआ नही प्रतीत होता और जापान में बहुत बाद तक भी नहीं 
पहुँचा था । इन देशो मे इसने जो स्वरूप धारण कर लिया है वह महान 
भारतीय वुद्ध द्वारा भ्रवत्तित दर्शन से पर्याप्त भिन्न तथा उसका बृहद्‌ जन- 
समूह द्वारा अनुसरण वास्तविक होने की अपेक्षा नाममात्र का ही अधिक है | 
सभी प्रकारो की ( सूर्य, वायु एवं वर्षा की; पृथ्वी, पव॑तों, नदियों, वृक्षों, खेतों 
इत्यादि की, तथा मृत व्यक्तियों की ) कल्याणकारी एवं दुष्ट आत्माओं में अन्ध- 
विश्वास चीनी लोगों में सवंत्र प्रचलित प्रतीत होते हैं, जब कि अधिक शिक्षित 
व्यक्ति, मुख्यतः कृग-फू-त्स्जे' ( कन्फ्यूसम ) एवं “लाउ-त्स्जे” द्वारा उपदिष्ठ 
प्राचीन नेतिक एवं दाशंनिक सिद्धान्तो के ही अनुयायी है। लाउ-त्स्जे ने ताउ 
( प४प ) अर्थात्‌ 'मार्ग। नाम की एक विश्वात्मा में श्रद्धा रखने की शिक्षा दी 
भत: उनके अनुयायी 'ताउ-इस्ट' या ताउवादी कहलाते है। 

) नुमा पाम्पिलिअस ( पा 70णाएं।ए5 ) के विषय में कहा जाता 
है कि उन्होंने अपनी प्रेरणा सिद्ध अप्सरा एगेरिया (46०४2०7७ ) से प्राप्त की 
थी, जिस प्रकार ग्रीक कवियो के विषय मे देवी म्यूज्ेज से प्रेरणा प्राप्त करने 
की बात कही जाती है । 

. भहान्‌ अरबदेशीय छद्मय ---अनागतवादी (पैगम्बर) का नाम सामान्यतः 
मुहम्मद कहा जाता है जिसका अथं है “अत्यन्त प्रशंसित' या प्रशसनीय ।* 
“हम उनके प्रवरतित धर्म को बहुत स्वाभाविक ढग से मुहम्मदवाद कहते है किन्तु 
उन्होने स्वयं प्रवतंक होने का कोई दावा नहीं किया। इस्लाम शब्द का अर्थ 
है 'ईश्वर की इच्छा एवं अध्यादेश के सम्मुख समपंण', जिसके पूर्व अढ्वेत की 
शिक्षा “देने के लिये प्रेषित होने का मुहम्मद ने एक पैगम्बर-रूप मे दावा 
किया । > 


है 
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स्वीकार कर लिया है, यह पूर्णत सुज्ञात है। फिर भी, हमे इस घारणा से सतर्क 
रहना चाहिए कि हिन्दुओ के लिए वेद वस्दुत: बाइबिल जैसा स्थान रखता हैं; | 
अथवा उनके लिये यह ठीक वैसा ही है जेसा अवस्ता प्रसियों के लिए वा 
कुरान मुसलमानों के लिए | इस प्रकार की धारण इन भिन्न घामिक दर्शनों का 
अध्ययन करने में अनिवार्यत, कुछ अम उत्पन्न करेंगी । कारण अंवस्ता गदद 
सम्भवतः जोरोस्तर ( उचितरूप में 'ज़रथुस्त्र' ओर फारसी में 'जर्दृश्त' ) द्ारा 
प्रदत्त उस “नियत ग्रन्थ का अर्थ रखता है, जो लिखित एवं पहलवी* भाषा 
भे टीका तथा 'व्याख्याओं से बुक्त यऑ, जैसे कि हिन्रू पवित्र रचताओं मे 
"ओल्ड टेस्टामेण्ट', चैल्डी अनुवादों एवं टागु म्ज' तामक व्याख्याओं के परिशिष्टों 
से सवलित था । 


पुन', 'कुरान' शब्द दृढतापूर्वक पाठ! अथवा “वह जिसे प्रत्येक व्यक्ति को 
पढ़ना चाहिए" का अर्थ रखता है, और केवल एक ऐसे ग्रन्थ के लिए प्रयुक्त होता 
है जो स्पष्टत. एक रचयिता की कृति है। मुहम्मद के अनुसार इसका रचयिता 
सशरीर रमजान के महीने मे 'अल कादर नाम की रात को स्वगें से उतरा 
यद्यपि मुहम्मद को कुरान का प्रकाशन विभिन्न समयों में अध्याय-अध्याय कक 
अनुसार देवदूत गैवरील द्वारा हुआ । वस्तुत, मुहम्मद ने अंगीकार किया है कि 
उनके स्वयं निरक्षर होने पर भी, सत्य-धर्म के प्रचारार्थ, व्यक्तीकरण को 
अल के करने के लिए ईश्वर ते उन्हें विशिष्ट रूप से उपदेश दिया एवं 
आश्चयेजनक रूप से शक्ति प्रदान की । ( देखिये भूमिका ) 


इसके वेद! शब्द का अर्थ । 
इसके विपरीत, वेद' शब्द का अर्थ है ज्ञान और यह संज्ञा उस अपार्थिव 





है] नी हक | 
सा पहलवी एक परवर्त ईरानी विभाषा है, जो जण्ड एवं अभिलेखों को 
प्राचीन फारसी के वाद उद्मूत एवं पारसी या पाज़ण्ड तथा फिरदौसी की 


फारर्स में ू 
के गी के रूप में विकसित हुई । जण्ड शब्द पहले व्याख्या का अर्थ रखता था, 
में यह भाषा के लिए प्रयुक्त होने लगा । 


हे के कह पा कर्ज घातु 'कर-अा 'पढना' से क्रियार्थक सज्ञा 
६ वें अध्याय में यह आदेश दो बार दुहराया गया है, “ईश्वर 


को सा , उस 
स॒ गे देकर पढ़ो', “उस परमदयालु परमात्मा को साक्षी करके पढ़ो जिसने 
कलम के उपयोग की शिक्षा दी है ।' ह 


रे शर्म्य होता है: “निःसन्देह हमने अलकद्र की रात में कुरान को 
रती पर भेजा ।--देखिये साले का अनुवाद । 5 
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अलिखित ज्ञान को दी गई है, जिसके स्वयं-भू' से इवास के समान निःसृत 
होने एवं किसी एक व्यक्ति को नही अपितु ऋषि या प्रबुद्ध महात्माओं के सम्पूर्ण 
वर्ग को प्रदत्त होने की कल्पना की गई है । उनके द्वारा इस प्रकार उपलब्ध 
यह अपाथिव ज्ञान लिखित रूप में नहीं अपितु श्रवणेन्द्रिय के माध्यम से 
निरन्तर मौखिक आद्चत्ति द्वारा आचार्यों की एक यरम्परा से होकर संक्रमित 
हुआ । यहाँ हम देवी प्रेरणा का एक ऐसा सिद्धान्त पाते हैं जो छाद्मिक 
अनागतवादी ( पैगम्बर ) मुहम्मद एवं उसके अनुयायियों, अथवा विश्व में किसी 
भी दूसरे धर्म के सर्वाधिक उत्साहपूर्ण अनुगामियों द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्त 
से भी श्रेष्ठवर है । यह पूर्णतः: सत्य है कि इस ज्ञान को, यद्यपि स्वयं इसके 
तत्व को रहस्यपुर्ण डग से शब्द या “उच्चरित ध्वनि! ( जिसे अनन्त माना 
गया है ) से वद्ध कहा गया है, अनन्त: लिखित स्वरूप तो दिया गया किन्तु 
इसके लेखन एवं पठन की प्रेरणा नहीं दी गई। यहाँ तक कि ब्राह्मणो ने, 
केवल जिनके अधिकार मे इसकी सम्पूर्ण सम्पत्ति थी, इसका निषेध किया। 
अपरब्च , अन्त मे जब अपने अविच्छिन्न विकास के कारण यह केवछू मौखिक 
सक्रमण के लिये अत्यन्त विषम हो गया तब यह वेद, कुरान के समान एकमेंव 


किक 


ग्रन्य मे नही अपितु ऐसी रचनाओ की एक सम्पूर्ण माछा में .फूट पड़ा, जिसकी 





मन. १ ३ मे वेद को ही 'स्वयं भू” कहा गया । तथापि, वेद की उत्पत्ति 
के विवरणों मे अनेक विरोधोक्तियाँ हैं, जो, ऐसा प्रतीत होता है कि 
ब्राह्मणो के सम्मुख विष्त नही उपस्थित करती या इसकी अपौरुषेय उत्पत्ति 
में हस्तक्षेप नही करती । एक विवरण इसे स्वय-भू से, अ-दृष्ट की शक्ति द्वारा, 
बिता उसके चिन्तन एवं विचार के ही, श्वास के समान नि.सृत बताता है; दूसरा 
चार वेदो को ब्रह्मन्‌ से उसी प्रकार उत्पन्न मानता है, जिस प्रकार जलछते काठ 
से घ॒आँ; अन्य विवरण उसे तत्त्वों से उत्पन्न कहता है; उससे भी अन्य गायत्री 
से। अथरवंवेद में एक मन्त्र (१९.५४ ) उनकी उत्पत्ति, काल या 'समय' से 
“ बताता है । शतपथ-ब्राह्मण का कथन है कि ख्रष्टा ने तीन॑ संसारों पर चिन्तन 
किया, उससे तीन ज्योतियाँ उत्पन्न हुई : अग्नि, वायु, एवं सूर्य; जिनसे क्रमश" 
ऋगू-यजुर्‌ एव सामवेद ' उत्पन्न किये गये । मनु (१, २३ ) इसी की पुष्ठि 
करते हैं। पुरुष सूक्त मे तीन वेदों की उत्पत्ति रहस्यमय बलिपशु, पुरुष, से 
बतायी गयी है। अन्तत', मीमासको ने वेद को स्वयमेव एक अनन्त ध्वनि 
एवं इसे अनादिकाल से इसके मन्‍्त्रो के 'उच्चारक या प्रकाशक से स्वतन्त्र 
रूप में विद्यमाव बताया है। इस कारण प्रायः इसे “श्रुत!ः “जो सुना गया हो 
कहते हैं । इन सबके विपरीत प्राय: हम स्वयं ऋषियो को यंह कहते : हुए पाते 
' है कि मन्‍्त्रों की रचना स्वयं उन्ही लछोगो ने की थी । 


पु | भारतीय प्रज्ञा 


रचना वस्तुत अतेक शताव्दियों में विभिन्न समयो पर विभिन्न कवियों एवं, 
लेखकों के एक समृह ने की थी । 

अतएव, कुरान और वेद में यह महान्‌ अन्तर है कि जहाँ कुरान के 
अध्ययन को सभी सभ्य मुसकृमान एक पवित्र कतंव्य समझते हुये उसका 
निरन्तर अभ्यास करते हैं, वही वेद, लिखित स्वरूप मे आ जाने के बाद भी, 
बहुसख्यक हिन्दू समाज के लिए एक बन्द पुस्तक बना रहा, एवं उपनिपद्‌ 
नाम कीं कतिपय परवर्ती रचनाओं को छोडकर आजतक भी शिक्षित 
व्यक्तियों द्वारा प्राय: पुर्णत: अपठित है, भले ही यह अधिक आदत एवं 
इसका अपार्थिव प्रमाण निश्चित पथप्रदर्शक के रूप में नामत सर्वस्वीकृत हो ।' 

इस वेद में क्‍या है ? अपने उदाहरणों की योजना को स्पष्ट करने के छिए 
हम इसे तीत भिन्न भागो में विभक्त मान सकते है, यथा--- 


१. मन्त्र या ग्रन्थों एवं छन्दवद्ध सूक्तो के रूप में प्रार्थनाएँ तथा प्रशस्तियाँ । 

२. ब्राह्मण या गद्य में लिखित याज्ञिक शिक्षाये एवं हृष्टान्त । 

३. उपनिषद्‌, “रहस्य एवं गृढ सिद्धान्त', जो उपरोक्त ब्राह्मग से संयुक्त 
एवं गद्य तथा सामयिक छन्द में रचित हैं । 

- दम मन्त्र-भाग से प्रारम्भ करते हैं। इससे उन प्रार्थनाओं, आवाहनों एवं 
मूक्तो का तात्पय है, जो संकलित किये गये हैं एवं महान्‌ भारोपीय जाति की 
भारतीय जश्ाखा के अन्तिम रूप से उत्तरी भारत में वस जाने के बाद से 
परम्परया हमारे साथ चले आ रहे हैं, किन्तु जिनकी रचना, निःसन्देह विभिन्न 
समयो में ( कदाचित्‌ १,४०० तथा १,००० वर्ष ई० प्‌० के बीच ) कवियों की 
एक ऋ्रमागत श्रेणी ने की थी। यद्यपि ये रचनायें काव्यीय गुण में बडी 
असमान एवं अनेक हूम्बी आवृत्तियों तथा वाल्यताओ से परिपूर्ण हैं, तथापि ये 
->तान्त रोचक एवं महत्त्वपर्ण हैं, कारण इनमे कतिपय प्राचीनतम धार्मिक 


वेद का सर्वोपरि एवं अस्खलनशीर प्रामाण्य इतना स्वतः सिद्ध 
माना गया है कि इसके छिये किसी प्रमाण की आवश्यकता नहीं और यह 
विवेक एवं तक के क्षेत्र से परे है | मनु स्मृति पर भी घटित करते हैं (१.१०) । 
व कहते हैं : “श्रुति से वेद का तात्पर्य है एवं स्मृति में विधिग्रन्थों का; इनके 
विपयो पर कभी सन्देह नहीं करना चाहिए! | तथापि मनु के देशीय संस्करणों 
मे ऋग्द के मन्त्रों से अनभिन्ञता प्रदर्शित होती है । कुल्लूक की टीका सहित 
कली, मे प्रकाशित संस्करण विद्तत्तापूर्ण है, परन्तु प्रायः जहाँ कही मनु ने 
दावद के मन्त्रों का उल्हेख किया है ( यथा ८5.९१: ९ २५०, २५२, २५३, 


१५४ मे) उन स्थलों पर इस सस्करण मे अशुद्धियो ने मुल एवं टीका को चौपट 
कर दिया है। 
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विचारधारायें तथा उस मूल आये जाति-समृह की आदिम भाषा के कतिपय 
प्राचीततम ज्ञात रूप समाहित है, जिसकी ग्रीक, रोम, केल्ट, टयूटन रशिअन 
एवं पोल जातियाँ द्ाखाएँ है । 

ये रचनाएँ पाँच प्रमुख संहिताओं या मन्त्रों के संग्रहों मे समाविष्ट है, जिन्हे 
क्रमश' ऋक, अथवंन्‌ , सामन्‌ , तैत्तिरीय एवं वाजसनेयि कहा गया है। इनमे 
ऋग्वेद-संहिता---जिसमे एक हजार सत्रह सुक्त है--सर्वाधिक प्राचीन एवं 
महत्त्वपूर्ण है, जब कि अथवंवेद संहिता सबसे अर्वाचीन मानी जाती है किन्तु 
सर्वाधिक रोचक है । यत ये ही दो वेदिक सुक्त-प्रन्थ है जो पुथक मौलिक 
संग्रह' कहे जाने योग्य है; अतएवं हम इन्ही तक अपने उदाहरणों को सीमित 
रकखेंगे । 

प्रदनन उठेगा कि इन संग्रहो की प्रार्थताये एवं सूत्र किन देवताओं को 


3 अथवंवेद ( जिसका सपादन प्रशंसनीय रूप में प्रो० रॉथ एवं प्रो० 
ह्विंटनी ने किया है ) मनु के समय मे चतुर्थ वेद के रूप मे मान्य नही प्रतीत 
होता, यद्यपि उन्होने अर्थंवन्‌ एवं अंग्रिरस्‌ को हुए ज्ञानोन्मेष का वर्णन 
किया है ( ११. ३३ ) । अव्याय ११ के इलोक २६४ में वे कहते है; 

ऋतचो यजूषि चान्यानि सामानि विविधानि च | 

एप ज्ञेयस्त्रिवृद्‌ वेदों यो चेर्दन स वेदवितु ।। 
सामदेव एवं यजुर्वेद की दो तथा-कथित संहिताएँ ( तैत्तिरीय एवं वाजसनेयिन्‌ 
अथवा क्ृष्ण एवं शुल्क ) अधिकांशत: ऋक से ग्रहण करती है और वे 
फेवल 'ब्राह्म॒णीय ग्रन्थ हैं जिनकी आवश्यकता हिन्दू आायों द्वारा क्रमिक रूप मे 
सेंवद्धित क्रियाविधि के संकीर्ण हो जाने से उत्पन्न हुई। मनु ४१२३ 
इत्यादि में सामदेव का एक बद्भूत उल्लेख आता है : ऋग्वेद के देव देवता 
लोग हैं, यजुर्वेद के लक्ष्य मनुष्य हैं, सामवेद के पितृगण, इस कारण इसकी 
घ्वनि अपविन्र हैं । तथापि, कुल्लक ने अपनी टीका मे यह लिखने की सावधानी 
बरती है कि सामवेद वस्तुतः अपविन्न नही अपितु केवल बाहर से ही ऐसा है । 
इस अपवित्रता का आभास कदाचित्‌ मृत व्यक्तियो के साथ इसके सम्बन्ध एवं 
अशौच के समय इसकी आवृत्ति से उत्पन्न हुआ हो। सामवेद वस्तुत. ऋक्‌ के 
कुछ भागों की प्रत्युत्पत्ति है जो विपर्यस्त एवं अंशत. यत्र-तत्र बिखरे हुए हैं । 
ऐसा कहा जाता है कि सम्पूर्ण सामवेद के केवल अठदृत्तर मन्त्र ऋक के वर्तमान 
संस्करण मे नही मिलते। इसके मन्त्र की सर्वाधिक संख्या ऋक के नवम मण्डल 
से आहत हैं जो सोम वनस्पति की स्तुति मे हैं, कारण सामवेद उद्गातृ पुरोहित 
के सोस्न-अनुष्ठानो के लिये प्रार्थना-अंशो का एक संग्रह है, जिस प्रकार यजुष्‌ 
अध्वर्य द्वारा अनुष्ठित यज्ञो के लिये है । 


हर 
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सम्बोधित किये गये हैं ? यह एक रोचक प्रश्त है, क्योंकि सम्भवतः ये वे ही 
देवता थे जिनकी पुजा उन्ही नामों से हमारे आय-पुवञे कप उस आदिम 
निवासस्थान पर करते ये जो मध्येशिया के समतऊ् भूभाग में किसी पा 
प्र, सम्भवतः वोखारा के क्षेत्र मे ओक्सम के स्नोतों से अधिक दूर नहीं था। 
इसका उत्तर है: वे उन भौतिक शक्तियों की पूजा हे थे जिनके सम्मुल 
सभी राष्ट्र, यदि वे पूर्णतः प्रकृति की ज्योति से प्रभावित हुए है तो, अपने 
जीवन के प्रारम्भिक काल में स्वभाव-प्रेरित होकर प्रणत हुए है, तथा जिनके 
सम्मुख अधिक संस्कृत एवं प्रवुद्ध व्यक्ति भी यदि आराबना में नहीं तो भय एवं 
श्रद्धा में विनत होने के लिये बाध्य होते हैं । ॥॒ 

हमारे आर्य॑-पूर्वजों के सम्मुख उनके एशियाई वासभूमि में प्रकृति की 
ज्क्तियों में परमात्मा की शक्ति उससे अधिक्र स्पष्ट रूप से प्रदर्शित होती थी 
जितनी आज हमारे सम्मुख है । भूमाग, निवासगृह, भेड़ो के झुण्ड, पशुओं के 
ससूह, मनुष्य एवं पशु, वायु, अग्ति एवं जल पर पूर्वीय प्रदेशों की अपेक्षा 
अधिक आश्नित थे; तथा सूर्य की किरणें एक ऐसी क्षमता से युक्त प्रतीत होती 
थी जो किसी योरोपीय देश के अनुभव का विषय नहीं । ऐसी स्थिति में इस 
प्र चकित नहीं हो सकते कि इन शक्तियों को हमारे पूव॑देशीय पूर्वजों ने एक 
देवता के विभिन्न स्वरूपों मे या श्राधान्य के लिये सघर्षरत पृथक प्रतिद्व्द्दी 
देवताओ की वास्तविक अभिव्यक्तियों के रूप मे स्वीकार किया था । इसमे भी 
आशचये नही कि इन महान्‌ शक्तियों पर सर्वप्रथम काव्यीय रूप में चेतना का 
आरोप किया गया और तत्परचातु जब ये स्वरूपों, गुणों , एवं व्यक्तित्वों से 
विभूषित कर दी गईं तो इन्हें पृथक्‌ देवताओं के रूप में पूजा जाने रूपा । यह्‌ 
भी नितान्‍्त स्वाभाविक ही था कि प्रत्येक देवत्वारोपित शक्ति--वायु, वर्षा, 
प्रचण्डवात, सूर्य या अग्ति---को उन विशिष्ट अन्तरिक्ष के प्रभावों के अनुसार जो 
विशेष निवासक्षेत्रो पर पड़ते थे, अथवा वर्ष की ऋतुओ के अनुसार जब प्रत्येक 


के प्राधान्य अथवा निवारण की प्रार्थना की जाती थी, एक असमान प्रमुखता 
तथा असमान श्रद्धा प्रदान की गई । 


यही वेदो मे प्रदर्शित धर्म था तथा ईसा के बारह या तेरह शताव्दी पूर्व 
भारोपीयो का बादिम दर्शन की | प्रथम देवत्वारोपित शक्तियाँ वे प्रतीत होती 
है जो आकाश एवं वायु में आविर्भूत थी। सर्वप्रथम इनका एक अधिक अस्पष्ट 
मृर्ततीकरण के अन्तर्गत सामान्यीफरण किया गया है जँसा कि घामिक कल्पनाओं 
को स्वरूप प्रदान करने के प्राथमिक प्रयत्नों में स्वाभाविक था । कारण, यह 
पक डक कम कप कबीस कब कल कक जन्‍क क 


) प्रोफेसर छ्विटनी इस साम,न्‍य घारणा पर सन्देह करते हैं ( 'लेक्चर्स 
पृ० २०० ) 


बढ़िक सुक्त १३ 


ध्मान दिया जा सकता है कि सभी धार्मिक दर्शन, अत्यन्त बहुदेववादी भी, 
विश्व को नियन्त्रित एवं मियमित करनेवाली एक अपाथिव शक्ति या शक्तियों 
में किसी अस्पष्ठ मौलिक विश्वास से ही उद्भूत है। यद्यपि सहख आकारो से 
युक्त असंख्य देवता या देवियाँ ऐसे अविचारशील लाखो व्यक्तियों की भावनाओं 
को प्रभावित करते हुए हिन्दू देवकुल में भरे पडे है, जिनकी घारमिक कल्पनाओ 
के लिए क्षमता वाद्य प्रतीको की अपेक्षा रखती हुईं मानी जाती है, तथापि 
यह सम्भव है कि प्रथम भरय-पूजको के लिये एक इससे भी सरल ईश्वरवादी 
दर्शन रहा हो : जैसा कि वर्तमान समय का विचारपूर्ण हिन्दू भी अपने देवशास्त्र 
के कठिन पथ से एक अपार्थिव स्वयं-भूत सत्ता, एक सर्वव्याप्त आत्मा का, 
बोध करते हैं जिसके ऐक्य में सभी दृश्य प्रतीक पुञ्जीभूत एवं जिसके तत्त्व में 
सभी अस्तित्व समाविष्ट होते है । 

वेद में यह ऐक्य शीघ्र ही विविध प्रशाखाओ में फैल गया। केवल थोडे 
से सूक्तों में ही एक अपार्थिव स्वयं-मू सर्वेग्याप्त बात्मा की सरल कल्पना 
उपलब्ध होती है और इनमें भी सम्पूर्ण प्रकृति में विद्यमान एक परमात्मा की 
कल्पना कुछ उलझी हुई एवं अस्पष्ठ है ।! कदाचित्‌ सर्वाधिक प्राचीन एवं 


१ यद्यपि यह वेद में अस्पष्ट रूप में वणणित है, मनु के समय में यह स्पष्टतः 
विवेक्षित हो गयी थी; बारहवे अध्याय - के अन्तिम एइलोक ( देखिए १२३- 
१२५ ) कुछ उसकी भग्नि मे सर्वातिरिक्त ढंग से विद्यमान्‌ रूप में पूजा करते 
हैं; दूसरे मनु या जीवो के स्वामी में; कुछ अत्यन्त स्पष्टतः इन्द्र मे विद्यमान्‌ 
रूप मे; दूसरे पवित्र वायु में और अन्य सर्वोच्च अनन्त आत्मा के रूप में । 
इस प्रकार मनुप्य, जो अपनी' ही आत्मा में सब भूतों मे व्याप्त सर्वोच्च आत्मा का 
दर्शन करता है, उन सबके- प्रति समबुद्धि प्राप्त करता है और वह अन्ततः परम 
तत्व मे लीन हो जायगा । ऋग्वेद के - पुरुष-सूक्त ( १०. ९५० ) मे, जो परवर्ती 
सूक्तो मे से एक एवं कदाचित्‌ प्राचीनतम्‌ ब्राह्मग से अधिक पूर्व का नहीं है, 
' एक आत्मा को पुरुष कहा गया. है । परवर्ती दर्शन मे अधिक प्रचलित नाम है 
ब्रह्मनु, नपुसक लिज़ (कर्ता,-बह्मा) जो इूँदँ विस्तृत होना! धातु से व्युत्पन्न है 
तथा विश्व के संवेत्र फेलनेवाले तत्त्त अथवा सम्पूर्ण विश्व मे. व्याप्त पदार्थ को 
सूचित करता है । क्योंकि, यह स्पष्ट है कि यह परवर्ती' दर्शन उतना अद्वेतवादी 
नही था (जिससे मेरा अर्थ है एक वेयक्तिक सत्ता के रूप मे स्वीकृत, विश्व से 
बहिर्भूत, किन्तु इसकी रचना एवं नियन्त्रण करनेवाले परमात्मा में विश्वास) 
जितना विश्वदेवतावादी ब्रह्मन्‌ नपुसक छिज्ञ मे 'सरल अनन्त सत्ता” जो एकमेव 
ऐसा वास्तविक अनन्त तत्त्व है जो जब वास्तविक व्यक्त अस्तित्व मे. अविर्भूत 
होता है तो ब्रह्मा कहलाता है, जब यह विश्व के रूप मे स्वयं को विकसित 
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सुन्दर देवकरण द्यौ:" या आकाश का, च्यौप-पितर' या 'स्वर्यीय पिता! ( ग्रीक 
एवं रोमन छोगों के छ्यूस या जूपिटर ) के रूप मे था। तब द्यौस्‌ से घनिष्ठ रूप 
में सम्बद्ध एक देवी थी, भ-दि।त या “अनन्त विस्तार, जिसे आगे चलकर सभी 
देवताओं की जननी माना गया । तदुपरान्त उसी कल्पना का एक विकसित 
स्वरूप वरुण, 'आच्छादक आकाश, नाम से सम्मुख आया, जिसे प्राचीन पारसी 
( जण्ड') देवश्ञास्त्र के 'भहुर मज्द', या ओमम॑ज्द' का, तथा प्रीक औरनोस' 
से साम्य रखता बताया गया है--किन्तु यह अधिक आावध्यात्मिक कल्पना 
थी जिसने ऐसी पूजा को विकसित किया जो महान्‌ दर्शन के स्वरूप को 
प्राप्त हुई | पुन', इस वरुण की कल्पना एक दूसरे अस्पष्ट मूर्तीकरण के साथ 
की गई जिसे मित्र (5 फारसी “मिथ्‌! ), दिन का देवता, कहा गया हैं। कुछ 
समयोपरास्त दँंवी क्षेत्र के इन चेतनवत्‌ रूपो को इतना भअस्पष्ठ समझा गया कि 
वे साधारण मस्तिष्कों में घामिक कल्पनाओ के विकास के अनुकूल नहीं 
रह गये | अतएव शीघ्र ही महान्‌ आच्छादक आकाश ने स्वयं को पृथक शक्तियों 
एवं गुणों से युक्त पृथक, पार्थिव स्वत्वों मे विश्लिप्ठ किया। प्रथम जलमय 
वन्‍्तरिक्ष--इच्ध के नाम से मूर्नीकृत, जो अपने तुबार के भण्डार ( इन्दु ) को 
प्रवाहित करने के छिये सतत प्रयत्नशील है, किन्तु सर्देव वृत्र नाम की एक 
विरोंबी शक्ति या पापात्मा से बाधित है; तथा दूसरे, वायु--जिसकी कल्पना 
या तो वायु नाम के एक ही व्यक्तित्व के रूप में की गयी है अथवा क्षितिज की 
प्रत्येक दिया से प्रसुत, एवं मरुत या 'प्रचण्डवात के देवताओं" के रूप में मानवी- 
कृत और श्रमणकारी दाक्तियों के एक सम्पूर्ण समूह-रूप मे की गई है। साथ ही 
साथ, इस विकेच्रीकरण की क्रिया मे--यदि मैं इस पद का व्यवहार कर सकूँ 
तो--कभी विशुद्ध रूप में स्वर्गीय वरुण, आदित्य नाम के आकाशस्थानीय सात 
गौण देवताओ (बाद मे इनकी संख्या वारह तक बढ़ गई, एवं ये वर्ष के विभिन्न 
मासों मे सूर्य के विविध स्वरूप माने जाने छगे) के रूप मे एक स्थान पर ढकेल 
दिये गये, और तदृपरान्त उन्हें जलों के ऊपर राज्य मिला जब वे वायु को 
छाड़कर पृथ्वी पर विश्वाम करते थे । 
करता है तो विष्णु, एव जब अपने को पुनः सरलसत्ता में विलीन कर लेता 
है तो शिव कहलाता है। अन्य कसंख्य देवता एवं गन्धर्व भी उस नपुसक ब्रह्म 
की अभिव्यक्ति मात्र है जो अकेले अनन्त है। यह अब भी भारत का वास्तविक 
विश्वदेवतावादी दर्शन प्रतीत होता है।..._ 


१ बस गे! से वैसे ही जैसे 
यू या चद्यो'सेवेसे ही जैसे प्राचीन जर्मन 'टिउ' या 'ज़िउ' जो प्रोफेसर 


माक्स म्यूल्लर के अनुसार, “मास! का एक प्रकार बन गया (जिससे “ट्च,्डे' 
हुआ है) । द्योपपितर्‌' के लिए ऋग्वेद ६. ५ १, ५ देखिये । 


वैदिक सूक्त ह >>. 4० 


इन पृथक्‌-पृथक्‌ देवत्वारोपित भौतिक शक्तियों मे, निःसन्देह पुजा का 
सर्वप्रिय पात्र वह देवता था जो तुषार एवं वर्षा प्रदान करता था, और जिसकी 
पूर्वीय कृषक उत्तरी-कृषको की अपेक्षा अधिक उत्कण्ठा के साथ इच्छा रखते थे । 
अतएव इन्द्र---आरम्भिक भारतीय देवश्ञास्त्र का जूपिटर प्लुविभस--नि.सन्देह 
वैदिक पूजको का प्रमुख देवता है: कम से कम इस अर्थ में कि उनकी प्रार्थनाओ 
एवं सूक्तो की महत्तर संख्या इन्द्र को सम्बोधित है। 

तथापि, विना ताप की सहायता के वर्षा क्या कर सकती है ? एक शक्ति 
जिसकी प्रचण्डता ने हिन्दू मस्तिष्क को भय द्वारा प्रभावित शक्ति, एवं 
उसे इसके धारक को देवी गुणो,से संयुक्त करने के लिये प्रेरित किया होगा। 
अतएव वैदिक पूजको का दूसरा महान्‌ एवं कुछ दृष्टियों से याज्ञिक कर्मो 
से सम्बद्ध होने के कारण सर्वाधिक महत्वपूर्ण देवता अग्नि ( छूटिन 'इग्निस' ) 
अग्नि! का देवता है | सूर्य भी, जो सम्भवत' आरम्भ में ताप के मौलिक स्रोत 
के रूप मे पूजित था, अग्नि का एक दुसरा रूप माना जाने रगा। वह उसी 
देवी शक्ति की अभिव्यक्ति था जिसे आकाश में स्थानान्तरित कर दिया गया 
और इस कारण अल्पतर अभिगम्य था। दूपरा देवता, “उषस्‌, उषाकाल की 
देवी' स्वभावत' सूर्य से सबधित हुआ एवं उषस्‌ आकाश की पुत्री मानी गयी । 
दो अन्य देवता, 'अश्विन दय,' उषस्‌ से सम्बद्ध, शश्वत्‌ युवा, सुन्दर, स्वर्ण- 
निर्मित रथ में यात्रा करने वाले, एवं उषस्‌ के प्राग्गामी बताए गये। इन्हें 
स्वर्गीय चिकित्सक, “रोगो के विनाशकर्ता' के रूप में - कभी-कभी दख्रा 
तथा कभी-कभी नासत्या, कभी असत्य न होने वाले”, कहा गया है। ये 
दो ज्योतिमंय स्थलों या किरणो के मुर्तीकरण प्रतीत होते हैं जिनके सूयर्दोय 
के पू्वे स्थिति की कल्पना की गयी है | यम, “मृत आत्माओं के देवता", सहित 
ये ही वेद के मन्त्र-भाग के प्रमुख देवता है |" 

किन्तु यहाँ यह पूछा जा सकता है कि यदि आकाश,- वायु, जल, अग्नि 
एवं सूर्य की इस प्रकार विश्व के सर्वोच्च सावंभौम परमात्मा की अभिव्यक्तियो 
के रूप॑ मे पूजा की जाती थी तो कया प्राचीन हिन्दुओ के लिए पथ्वी भी 
एक पूजा की वस्तु नही थी ” यह कहना चाहिए प्रारम्भिक धर्म में भूमि भी 


) यह ध्यान देने योग्य है कि मन्‍्त्रों मे त्रिमूर्ति ( ब्रह्मा, विष्णु एवं शिव ) 
का कोई उल्लेख नही जो परवर्ती समय में इतनी प्रचलित है। पुनर्जन्म का 
सिद्धान्त भी, जो आगे चलकर हिन्दूधर्म का एक आवश्यकता तत्त्व बन गया, 
वेद के मन्त्र भाग मे नही उपलब्ध होता। वर्ण-विभाग का केवल स्पप्टत 
उल्लेख एक सूत्र ( पुरुष-सूक्त ) में हुआ है, जो सामान्यतः अपेक्षाकृत अर्वाचीन 
रचना माना जाता है । 


१६ भारतीय अज्ञा 


'पृथिवी', 'जो विस्तृत हो, नाम से सभी भूतो की माता के रूप में मानी जाकर 
दैवी सन्‍्मान प्राप्त करती है | अपरठ्च, अनेक देवताओं को पृथ्वी एवं चौस्‌ 
आकाश? के कल्पित संयोग से उत्पन्न सन्‍्तान माता गया था। आकाश 
और पृथ्वी का यह काल्पनिक विवाह ति.सन्देह एक नितानन्‍्त स्वाभाविक कल्पना 
थी तथा परवर्ती देवशास्त्र के अधिकाश की व्याख्या इससे की जा सकती 
है। किन्तु यह उल्लेखनीय है कि जब धामिक पुजतत) अधिक स्वार्थभय स्वरूप 
से युक्त हो गया तो पृथ्वी ने, जो स्पप्टतः मनुष्य के नियन्त्रण मे अधिक थी एवं 
जो उतने आवश्यक रूप मे अराधना की आवश्यकता रखती प्रतीत नहीं हुई 
जितने कि उससे अधिक अनिश्चित्‌ वायु, अग्नि, एवं जरू, देवताओं में अपना 
महत्व खो दिया एवं प्रार्थना अथवा सूक्त में कदाचित्‌ ही सम्बोधित हुई । 

आगे आने वाले सृक्तों का अधिक अच्छी प्रकार मुल्याड्डून करने के 
लिए यह ध्यान मे रखना चाहिए कि उममे प्राथित देवीकृत शक्तियाँ संभवतः 
वैदिक काल मे प्रतिमाओं या विग्रहों द्वारा नही अभिव्यक्त थी, अपितु 
नि.सन्देह प्रारम्भिक पूृजको ने अपने देवताओ को अपनी ही कल्पनाओं' मे - मानव , 
स्वरूप से अवेष्टित किया ।* ; 

अब मैं अपने उदाहरण अथवंवेद के चतुर्थ काण्ड के सुप्रसिद्ध सोलहवे 
सूक्त के प्राय: शब्दशः अनुवाद से प्रारम्भ करता हूँ, जो वरुण या “आच्छादक 
बाकाश' की स्तुति है।* 


3 देखिए डा० म्यूर का संस्कृत टेक्स्ट्स भाग ५, पु० ४४३ । 

> जिसका सुन्दर अनुवाद डा० म्यूर ( संस्कृत टेक्स्ट्स-संस्कृत उद्धरण- 
भाग ५. पृ० ६३ ) तथा प्रोफेसर माक्स म्यह्लेर ने किया हें । सोचा जा 
सकता है कि अतिरिक्त अनुवाद देकर मैं पिष्टपेषण ही करने जा रहा हूँ, किन्तु 

व्यान में रखना चाहिए कि चूंकि इन व्याख्यानों का उद्देश्य निरन्तर हिन्दू 
ज्ञान एव साहित्य के “विकास को मुहावरेदार अंग्रेजी भाषा में रूपान्तरित 
सुन्दर उदाहरण के द्वारा स्पप्ट करना है, अतएवं मैं विषय का उचित निवेदन 
करने में साहित्य के प्रत्येक विभाग के सुन्दर अंशों को केवल इस कारण से 
कि उनका अनुवाद दूसरे छोग कर चुके है, छोड नहीं सका । तथापि, में यहाँ 
एक वार यह छतज्ञता के साथ स्वीकार करता हें कि अपने खूपान्तर में मैंने 
डा० म्यूर के विद्वत्तापूर्ण अनुवादो एवं काव्यीय भावविस्तारों से, तथा प्रोफेसर 
मावस म्यूल्लेर की रचनाओ एवं विन के ए० वेवर की रचनाओं से पर्याप्त 
कि ली है। यह समझ लेना चाहिए कि मैंने अपने उदाहरणो को ईन 
अनुवादा का प्रतिद्वन्द्दी अनुवाद प्रस्तुत करने के लिये नही दिया है| जहाँ तक 
सभव हा सका सटीक अंग्रेजी शब्दों के प्रयोग के साथ शब्दशः बनाने 


; वेदिक सुक्त १७ 
शक्तिशाली वरुण, जो ऊपर शासन करता है, नीचे इन ,लोगो पर इस 
प्रकार दृष्टिपात करता है जले वह अत्यन्त निकट हो । जब मनुष्य 
कोई कार्य चोरी*से करने की सोचते है तो वह उसे जानता रहता है । 
कोई भी व्यक्ति वरुण के समक्ष खडा नही रह सकता, चल नही सकता, 
और गहन अन्धकार मे या एकान्त गुहा मे उससे वचकर छिप नही 
सकता । वरुण उसे देख लेता है, उसकी गति को समझ लेता है। दो 
पुरुष एकान्त में बैठकर कोई गुप्त मन्त्रणा कर सकते है, किन्तु सम्राट 
वरुण वहाँ तीसरा बनकर खडा रहता है, और वह॒ सब कुछ देखता 
है। यह सीमारहित पृथ्वी उसकी है, यह विस्तृत आकाश उसका है 
जिसकी गहनता को कोई मनुष्य नाप नहीं सकता। दोनो समुद्र" उसके 
शरीर में समा जाते है फिर भी वह एक छोटे से जलाशय के भीतर 
निवास करता रहता है। जो कोई आकाश के उस पार भी भागता 
है वह राजा वरुण के फन्दे से बच नही सकता । उसके अनेक दूत 
इस संसार पर निरन्तर भ्रमण करते रहते है और हजारों नेन्नो से 
इस संसार के निवासियों की छानबीन करते रहते है। जो कुछ भी 
इस पृथ्वी पर है, जो कुछ आकाश में है, और जो कुछ भी इससे 
परे है, उन सबको राजा वरुण देखता है । मनुष्य के नेत्रो के निमेष* 
भी वह गिनता है । वह ससार को इस तरह उठाता है जंसे जुआड़ी 
गोटियो को चलता है। है राजा वरुण ! तुम्हारे विनाशकारी पाश 
पापियों को सात बार बॉघे, असत्यभाषियों को बाँघे, पर सत्यभाषण 

_ करनेवालछो पर कृपा करे [रे 





का प्रयत्न किया गया है और इस कारण मैने मुक्त-छन्‍्द ही अपनाया है; किन्तु 
समय-समय पर वे अनुवादो के स्थान पर भावार्थ है, यत्रतत्र वाक्य या शब्द 
छोड दिये गये है एवं उनका क्रम भी परिवर्तित अथवा कई अच्यो को एक 
साथ” सयुक्त कर दिया गया है जिससे वे पढने मे एक अविछिलन्न खण्ड 
के समान लगते है । वस्तुतः यह देखा जायगा कि मेरा मुख्य ध्येय सामान्य 
पाठको एवं उन विद्यार्थियों तथा शिक्षित व्यक्तियो के लिये मूल का ऐसा अंग्रेजी 
रूपान्तर प्रस्तुत करने का रहा है, जो अनिवार्यत संस्कृत न होते हुए 
हिन्दू साहित्य में प्रवेश प्राप्त करने के इच्छुक है । 

* अर्थात, वायु एवं समुद्र । 

“ पलक का गिरना मनुष्यत्व का एक विशिष्ट चिह्न है जो मनुष्यों को 
देवताओं से पृथक्‌ करता है; तुलना, नल ५. २५; माघ ३.४२ । 

* मनु ८. पर से तुलना कीजिए : “असत्य, बोलनेवाले साक्षी वरुण के 

२ भा० प्र० 


१८ भारतीय प्रज्ञा 


प्राचीन आर्य देवता वरुण से मै अधिक पूर्ण रूप में भारतीय देवता इन्द्र 
कप 


पर आता हूँ । 

निम्नलिखित पक्तियाँ हिन्दू जूपिटर प्लुवियस से सम्बद्ध विभिन्न प्रकीर्ण 
अंशो को एक साथ मिलाती है । 

हें अग्नि के जुड़वे भाई इन्द्र । जब तू उत्पन्न हुआ तो तेरी माता 

अदिति ने तुझे पर्वत पर उगे हुए सोम का बलवर्द्धक रस पिलाया 

जो-जीवन का स्रोत था--तुम्हारे अगों को अक्षय शक्ति प्रदान 

करने वाला था । तब ब्रज्बाहु के 'जन्म पर भय से त्रस्त होकर 

सौ जोडोवाले उस ब्रज्ञ से डर कर जिसे त्वष्ठा ने बनाया था, पर्वत 

टूटने लगे, पृथ्वी काँपने लगी, आकाश थर्रा गया । तू विना-प्रतिद्न्द्दी 

के उत्पन्न हुआ, तू मनुप्यो और देवों का राजा हुआ, जीविका तथा 

अन्तरिक्ष की वस्तुओं का नेत्र हुआ । हैं अमर्त्य इन्द्र ! तू दुदिन और 

अन्धकार का घोर ब॒त्रु है; महान्‌ बुद्धिमान है; शत्रुओं का दारुण संहार 

करनेवाला है, योद्धा है, अप्रतिहत बक्तिवाला है। तू हम प्रार्थना 

करनेवालों की रक्षा करनेवाला है। हम तेरी प्रार्थना करते है, हमारी 

प्रार्थनाएँ तेरा उसी प्रकार आलिड्भन करती हैं जैसे प्यारी पत्नी 

अपने पति का आलिज्भन करती है । तू हमारा रक्षक है; मित्र, आता, 

पिता, माता, एक साथ सभी कुछ है । पिताओं मे सर्वाधिक पिता का 

भाव रखने वाला है। हम तेरे हैं, तू हमारा है। अपनी छपादृष्टि 

हमारी ऊपर कर, हम तेरी प्रार्थना करते हैं। हमे एक या कई अपराधों 

के लिये न मार । हमें आज क्षमा कर दे; कल क्षमा करना, प्रतिदिन 

क्षमा कर देना । देख तुझसे लड़ने आ रहे हैं : अहि, बृत्र और असुरों 

की लम्बी सेना चली आ रही है | जल्दी कर, उस सोम का पान कर, 

जो तुझे उत्तेजित करता है और अपने सुनहले रथ पर चढ़कर, छाल- 

लाल ऋभु के वनाए* घोड़ो को जोतकर, मरुतो को साथ लेकर, युद्ध 

का लिए चल दे । व्यर्थ मे भसुर तेरे साथ मोर्चा लेने का साहस कर. 
__ हें हैं। व्यथ्थ मे वे हमसे हमारे जल का भण्डार छानने का प्रयत्न 
पाशो से कसकर बाँवे जाते हैं ?” कुल्लूक ने इन पाशो की 'सर्पों की बनी रज्जु 
( पाशः सर्प-रज्जुभि. ) व्याख्या की है। ' “८ 

कर मलेगा। उसमे इन्द्र का एक पूर्ण काव्यात्मक 

वणन भी मिलेगा (्‌ पृु० १२६-१३९ ) 

* ऋभु: (ग्रीक “ओरफ्यूस') वेद के दिव्य कलाकार ये । 


चेदिक सूक्त | १५९ 


कर रहे हैं। तेरे वज्न क़ा प्रहार होते ही पृथ्वी काँपने लगती है । तेरा 
शन्नु टुकडे-टुकडे होकर भूलुण्ठित हो जाता है, उसके नगर घूल में 
मिल जाते है, उसकी सेनाएँ विनष्ट हो जाती है, उसके दुरगे टुकड़े-ठुकड़े 
होकर ध्वस्त हो जाते है । तब अवरुद्ध हुई जल की धाराये दीर्घकाल 
के बन्धन से मुक्त होकर पृथ्वी पर प्रवाहित होने छगती हैं। उमड़ती 
हुई नदियाँ अपने घर, समुद्र, की ओर बढ़ती हुईं वज्ञबाहु की विजय 
की घोषणा करती हैं । 
इसके बाद हम सर्वमहत्वयुक्त वेदिक देवता, अग्नि, अग्नि के देवता' पर 
आते है, जो विशेषतः यज्ञसम्बन्धी अग्नि का देवता है। मैं यहाँ उससे सम्ब- 
न्घित कतिपय वर्णनो का भावार्थ प्रस्तुत करूँगा 
अग्नि! तू पुरोरित है, ऋत्विज है, राजा और रक्षक है, यज्ञ का पिता 
है । हम मनुष्यो की प्रार्थनाएँ सुनकर तू हमारी प्रार्थनाएँ एवं उपहार 
लेकर स्वर्ग को दृत बनकर जाता है। तेरा जन्म तीन प्रकार का है : 
कभी वायु से तो ' कभी जल से, और कभी दो अरणियो” से तू जन्म _ 
लेता है; तू एक महान्‌ देवता है, स्वामी है, प्राण और अमरत्व का 
दाता है। अपने रूप मे तू एक है पर मनुष्यों के लिये तू तीन' रूप 
धारण करता है तू पृथ्वी पर अग्नि, वायु मे विद्युत, और युलोक में 
सूर्य इन तीन रूपो को भ्रदर्शित करता है। तू हर गृह में एक प्रिय 
अतिथि है--पिता, श्राता, पुत्र, मित्र, स्वामी, रक्षक, सभी कुछ है। 
है प्रकाशभय सात किरणोवाले देवता ! हमारे समक्ष तेरा रूप 
कितने विविधरूपो में आता है। हम तुझे स्वर्ण के शरीरवाला, 
चमकते हुए केशवाला देखते हैं। तेरे मुख से लपटें निकल रही हैं, 
तेरे मुख के जलते हुए जबड़े और दाँत सभी वस्तुओं का भक्षण करते 
हैं। कभी तुझे हम हजारों चमकती हुई सीगोवाला देखते है, और 
अब तू सहलख्रो नेत्रो से अपनी ज्वाला फैला रहा है। तू सोने के रथपर 
चढ़कर आ रहा है जिसे वायु हॉक रहा है, जिसमे छाल धोडे जुते हुये 
हैं। तू अपने रथ के मार्ग का चिन्ह क्ृष्णवर्ण बना रहा है। हें 
शक्तिशाली देवता ! हम प्रार्थना करनेवालो की रक्षा कर; हमें पाप 
के कलुष से मुक्त कर; और जब हम मरे तो चिता पर हमे दया से 
जलाना । शरीर को सारे पापो के साथ जला देना किन्तु हमारी 
आत्मा को ऊपर ले जाना, सुख और आनन्द के छोक में, जहाँ हम 
पुण्यात्माओ के साथ सदेव निवास करे। 


/>केलक "का क०५>++-म»क3+०२५०क- ५ ,००३०० पाला गराइक, 





अग्नि उत्पन्न करने के लिए प्रयुक्त अश्वत्य वृक्ष के दो खण्ड । 
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दूसरे देवता, सूर्य”, जिनके कार्यों की विविधता के अनुसार, विविध नाम 
हैं--यथा सवितृ, अय॑मन्‌, मित्र, वरुण, पूषन्‌, जो कभी-कभी दु-स्थान के पृथक्‌ 
देवताओं का पद भी प्राप्त कर लेते हैं। जैसा पहले स्पष्ट किया जा चुका है, 
यह वेदिक पूजको के मस्तिप्क में अग्नि से सम्बद्ध हैं एवं प्राय. इन्हें सात 
अरुण अष्वों द्वारा ( जो सप्ताह के सात दिनो का प्रतिनिधित्व करते है ) खीचे 
जाने वाले रथ मे विराजमान वर्णित और उपस्‌ के उपरास्त दंष्टिगोचर होने- 
वाला कहा गया है। यहाँ इन देवता को संबोधित एक सूक्त का उदाहरण न 
( ऋग्वेद १.५० ) जो प्रायः शब्द अनुदित है “-- 

देखो, उषा की किरणें अग्रगामियों के समान सूर्य को ऊपर ले जाती 

है जिससे मनृष्य उस महान्‌ सर्वेज्ञ देवता को जान सकें । तारे चोरो 

की तरह रात्रि के साथ उस सब कुछ देखनेवाले चक्षु के समक्ष 

छिपते जा रहे है जिसकी किरणें उस देव की उपस्थिति प्रकट कर 

रही हैं। वह छोक-लछोक में अपनी तीन्र किरणों से प्रकाशमान होता 

जा रहा है| हे सूर्य ! तू मनुष्यो के लोक के उस पार सर्देव तीब्र गति 

से यात्रा कर रहा है। तू सबसे प्रसुख है। तू प्रकाश की सृष्टि 

और उससे सम्पूर्ण विश्व को प्रकाशमय करता है। तू सभी मनुष्य 

एवं च्यूछोक के प्राणियो के नेत्रो के समक्ष उदित होता है। हें प्रकाश 

देनेवाले वहण ! तेरी तेज़ दृष्टि बड़ी झीघष्रता से एक के बाद एक 

इस प्राणमय कमरत संसार का पर्यवेक्षण और उस विस्तृत 

आकाश मे प्रवेश करती है, हमारे दिनो और रात्रियों को नापती 

है, सभी जीवो को देखती है। ज्वाामय केशसमुहोवाले दिन के 

देवता सूर्य ! तेरी सात लार घोड़ियाँ तेरे तेज़ चलनेवाले रथ को 

खीचती हैं। इन अपने आप जुते हुए अश्वों के साथ तेरे रथ की 

सात पृत्रियाँ हैं, तू आगे बढ़ता है। हम इस अन्बकार के परे तेरे 

प्रकाशपूर्ण छोक को प्राप्त करेंगे, हे सूर्य ! देवताओं में देव ! ! 

इस सूक्त से सबद्ध होने से यहाँ सुप्रसिद्ध गायत्री का भी उल्लेख किया जा 
सकता है । हिल सूर्य की उसके 'सवितृ” या जीवनप्रदाता-रूप में लघु प्रार्थना 
इसका अर्थ सभी नहीं समझते । यह न्‍ जह बह ० जन ० के 
हप मे इसका शव्दश" अनुवाद किया जा सकता है :--- 
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* यास्क, इन्द्र, अग्नि, एुवं सूयथे को देवों की वैदिक त्रिमुति का रूप 
देते है। 
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हम स्वर्गीय सविता देब के श्रेष्ठ गौरव का ध्यान करें। वह हमारी बुद्धि 
को प्रकाशित करे ( 'तत्सवितुर्वरेण्य॑ भर्मों देवस्थ धीमहि, घियो यो न: 
'प्रचोदयात्‌! )* है 
- क्या हम यह अनुमान नहीं कर सकते, जेसा सर विलिअम्स जोन्स ने किया 
है, कि हिन्दू अनन्तकाल से इस मन्त्र को जिस महान्‌ श्रद्धा की दृष्टि से 
देखते आ रहे हैं वह प्रदर्शित करती है कि अधिक प्रबुद्ध पुजक, दृष्टिगोचर सूर्य 
के रूप मे उस दैवी ज्योति की अर्चना करते थे जो उनकी बुद्धियो को 
प्रकाशित कर सकती थी ? । 
यहाँ मैं सटीक रूप मे वैदिक उषस्‌ , या उषा के वर्णन से युक्त एक लघु 
रूपान्तर प्रस्तुत करता हूँ '-- 
हे उषा, सुनहली देवी ! तुझे नमस्कार है । तू अपने चमकते हुए रथ 
पर अपनी माँ से सजाई-सवाँरी गई सुन्दर युवती के समान था रही 
है। तू अपने सभी गुप्त सौन्दर्य को हमारी प्रशंसा से भरी हुई आँखों 
के सामने प्रकट कर रही है; जिस प्रकार अपने सौन्दर्य का गवें 
रखनेवाली पत्नी अपने पति के सम्मुख रूजाते हुए अपना आवरण 
हटाती है और प्रेमपू्वंक देखनेवाले पति को वह सौन्दर्य नित्य नृतन 
और आकषंक दिखाई पड़ता है। वर्षो से तू चछी आ रही है पर 
फिर भी तू युवती है। तू उन सुबका प्राण और जीवन है जो प्राण 
और जीवन धारण करते हैं। तू प्रतिदिन अनगिनत सोनेवालों को 
मानो मृत्यु से जगाती है । तेरे आने पर पक्षी अपने घोसलों से निकल 
कर आकाश में चहकने लगते हैं, मनुष्य जागकर अपने काम पर चल 
: देते हैं; वे घन, सुख और यश के छिये कार्य करना प्रारम्भ कर 
देते है । 
वैदिक देववाओ के विषय को छोडने के पूर्व, मैं यम या मृत-आत्माओं के 
देवता के विषय मे भी कुछ शब्द कह देता हूँ । यह विश्वसनीय रूप से निश्चित 
प्रतीत होता है कि पुनर्जन्म का सिद्धान्त वेद के मन्त्र भाग में कोई स्थान नहीं 
रखता।* और न यूक्तो के रचयिता सभी कर्मों एवं वैयक्तिक अस्तित्व से मुक्ति पाने 
की इच्छा के प्रति कोई सहानुभूति प्रदर्शित करते हैं, जो परवर्ती समय मे 
ब्राह्मणो की आध्यात्मविद्या एवं द्शंत की एक उल्लेखनीय विशेषता बन गई । 


१ द्ृष्टव्य है कि इसके ऋषि या रचयिता विश्वामित्र थे, जो एक क्षत्रिय थे । 

२. मण्डल १. १६४, ३२ मे “बहु-प्रजा.' का अर्थ 'बहु जन्म भाक्‌' अर्थात्‌ 
अनेक जन्मों को पाने वाला, किया गया है; किन्तु इसका भर्थ “अनेक सन्तानां 
वाला' हो सकता है। 
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किन्तु आत्मा की अमर्त्यंता एवं भावी जीवन के अनेक परोक्ष उल्लेख हैं जो 
ऋग्वेद के अन्तिम अंझ्ों मे अधिक स्पष्ट एवं निश्चित हो जाते हैं। अन्तिम 
मण्डल का एक सूक्त पितृ-देवताओं या पितरों, अर्थात्‌ उन मृत पुवजोी की 
आत्माओ के प्रति है जिन्होंने स्वर्गीय सुख का पद श्राप्त कर लिया है. एवं 
सुल्ल की तीन विभिन्न अवस्थाओं में निवास करते हुए माने जाते है--उनमें 
सर्वप्लेठ उच्चर आकाश में, मध्यम बीच की वायु में, एवं सबसे अवरकोटि 
वाले पृथ्वी के समीप के निम्नतम अन्तरिक्ष मे निवास करते हूँ। उनकी सर्देव 
श्रद्धा एवं पुजा की जानी चाहिए । उनकी अध्यक्षता यम देवता करते हैं जो 
कल्याणकारी या दुष्टस्वभाववाले सभी मृतात्माओं के शासक है । इसके पहले 
के आख्यान इस देवता को प्रथम मनुष्य के रूप में ( जिसकी जुड़वा भगिनी 
यमी है ) तथा मृत मनुष्यों मे सर्वप्रथम व्यक्ति के रूप में वणित करते है । इसी 
कारण इसे अन्य मरनेवाले मनुष्यों की आत्मा को उसी लोक में ले जानेवाला 
बताया गया है । तथापि कतिपय अनुच्छेदों में मृत्यु को इसका दूत कहा गया 
है। यह स्वयं स्वर्गीय प्रकाश में निवास करता है जहाँ मृत व्यक्ति ले जाये जाते 
हैं एवं जहाँ वे इसका तथा पितरो का सान्निध्य प्राप्त करते हैँ। वेद में इसे 
मृत व्यक्तियों का निर्णय करने एवं उन्हे दण्ड देने से कोइ प्रयोजन नहीं है 
( जसा कि परवर्ती देवशास्त्र मे ), किन्तु इसके दो भयानक कुत्ते हैं, जिनकी 
चार आँखे हैं और जो इसके निवास-भवन के द्वारपाल है । यहाँ ऋग्वेद के 
दशम मण्डल के विविध सूक्तों से उद्घृत इसके विपय की कुछ कल्पनायें 
प्रस्तुत हैं -- 
महान्‌ सम्राद्‌ यम का हम उपहार और प्रार्थना से पुजा करते है । 
वह मरनेवाले मनुष्यों मे प्रथम था, मृत्यु की तीतन्र नदी का साहस 
से सामने करनेवाला प्रथम व्यक्ति था, स्वर्ग के मार्ग को बनाने 
वाला और अपने दिव्य निवासस्थान में दूसरो का स्वागत करने 
वाला वह प्रथम व्यक्ति था । उसके द्वारा विजित छोक को हम से कोई 
शक्ति छीन नही सकती । हे राजा यम! हम भी आते है। जो उत्पन्न 
हुआ है उसकी मृत्यु अवश्य होगी और वह भी उस मार्ग पर अवश्य 
अविगा जिस पर तू चल चुका है--रवह मार्ग जिस मार्ग से मनुष्यों 
की पीढियो और हमारे पितरो ने भी एक-एक करके प्रस्थान किया 
है। है मृत व्यक्ति की आत्मा ! जाओ---उस प्राचीन मार्भ पर जाने 
आग 
है सुखी पितरो के यहाँ जाओ; उनके साथ 
जाकर सुखपूवक निवास करो। चार नेन्नोवाले उन कुत्तों द्वारा 


वेदिक 

बंदिक सूक्त २ 
रक्षित द्वार को पार करने में मत डरना, जो मृत आत्माओं पर 
निगरानी रखते है । हे आत्मा, अपने घर जाओ, अपना पाप और 
लज्जा पृथ्वी पर छोड़ जाओ, अपना पुराना भव्यरूप धारण करो जो 
विशुद्ध है, सभी दोपो से निर्मल है । 


अब मैं किज्चित परिवर्द्धित अनुवादो द्वारा ऋग्वेद के दो सर्वाधिक उलले- 
खनीय सूक्तो का कुछ भाव स्पष्ठ करने का प्रयछ करूंगा । प्रथम ( मण्डल १०, 
१२९ ), जिसके कुछ अंशो की तुरूना जॉब ( 309 ) के ३८ वे अध्याय से की 
जा, सकती है, सृष्टि के रहस्य को इस प्रकार वणित करने का प्रयत्त 


- करता है .--- 


सृष्टि के आदि मे न तो सतुथा और न असतु; उस समय न तो 
आकाश ही था और न ऊपर अन्तरिक्ष ही। तो ईस विश्व के 
चारो और क्या था, यह किस आधार पर आश्षृत था ? क्‍या यह 
गहन जल निधि के भीतर था ? उस समय न तो मृत्यु थी, न तो 
अमर्त्यता थी, न तो दिन था, न रात्रि थी, न प्रकाश था, और न तम 
था । केवल एक सत्‌ अपने ही प्राण से जीवित था उसके अतिरिक्त 
कुछ भी नही था । न तो कुछ ऊपर था और न उसके परे कुछ था । 
तब तम से आवृत्त तम पहले हुआ, तब सभी जरू ही जलरू हुआ । 
जिसके बाद सोम हुआ, जिसमे “एक' शून्य से आवृत्त पडा था, तुच्छ 
से आवृत्त था | तब स्वयं अपनी ओर मुडते हुए अपनी ही शक्ति से 
तप की जक्ति से वह उत्पन्न हुआ । उसमें काम उत्पन्न हुआ जो मन 
का प्रथम बीज था, जिसको विद्वान्‌ व्यक्ति सत्‌ और असतु को जोडने 
वाला प्रथम बन्धन कहते है |; यह प्रकाश, जिसने जीवन की ज्योति 

' जलाई, तब कहाँ था ? पहले यह कहाँ था ! क्‍या यह ऊपर मिला 
था ? वया उत्पन्न करने वाली शक्तियाँ थी ? क्‍या नीचे कोई सुप्त 
जीवनी शक्ति थी ” कौन जानता है ? कौन बता सकता है ? यह 
संसार कैसे और किससे उत्पन्न हुआ है ? देवता स्वयं ही इस संसार 
की उत्पत्ति के उपरान्त उत्पन्न हुए है। तब कौन इस सृष्टि की 
उत्पत्ति के रहस्य को बता सकता है ? जो कुछ भी हो, इसकी रचना 
की गई या नही की गई, यह बनाई गई या नही बनाई गई ? वही 
जानता है जो इसका अधीक्षक है। जो सर्वज्ञ है, वह सब कुछ जानता 
है । या वह भी नही जानता ? 


दूसरा उदाहरण ऋग्वेद के प्रथम मण्डल ( १२१ ) से है। पहले के समाच 
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यह भी उन लोगो के लिए उत्तम तक प्रस्तुत करता है जो यह मानते हैं कि 
हिन्दुओ का शुद्धतर धर्म उचित रूप से अद्व॑तवादी हैं : ेु 
किस देवता की हम हवि के साथ पूजा करें १! तो हम उस घुनहल 
बालक की पूजा करें जो प्रारम्भ में उत्न्न हुआ, जो सबका स्वामी 
उत्पन्न हुआ, जो सभी भूतो का एकमात्र स्वामी है---जिसने पृथ्वी की 
रचना की, आकाश का निर्माण किया, जो प्राण देता है, शक्ति देता 
है, जिसकी आज्ञाओ का पालन देवता करते हैं, जिसका आश्रय- 
स्थान स्वर्ग है, जिसकी छाथा मृत्यु है, जो अपनी शक्ति से सभी 
प्राणवान, सुप्त, जागृत्‌ संसार का सम्राट है, जो मनुप्यो और पशुनों 
पर शासन करता है, जिसकी महत्ता की घोषणा हिमयुक्त पर्वत, 
समुद्र की नदियाँ करती हैं; जिसके वाहु ये विस्तृत लोक हूँ जिसने 
इस आकाश को रोक रकक्‍खा है, पृथ्वी को दढतापुर्वंक स्थित कर 
रक्‍्खा है, और सर्वोच्च युलोक को सँभाला है और जिसने इन मेघों 
को वायु मे फैला रक्खा है, जिसकी ओर पृथ्वी कौर आकाश दोनों 
काँपते हृदय से देखते है, जिसमे व्यक्त होकर उगता हुआ सूर्य ससार 
के ऊपर चमकता है । जहाँ कही आकाश में बिखरे जल गये हैं कौर 
उन्होंने फलोत्पादक बीज नथा उत्पादक अग्नि गिराई है, वहाँ वह 
उत्पन्न हुआ. जो सभी देवो का जीवन तथा प्राण है, जिसकी दृष्टि 
विस्तृत मेघो को देखती है--जो शक्ति का स्रोत है, यज्ञ का कारण 
है--जो देवताओं के ऊपर एकमात्र देवता है। वह हमे आघात न 
पहुँचाये, वह पृथ्वी का स्रष्टा है, आकाश की रचना करनेवाला है; - 
समुद्र का, दूर-दूर तक फैले जलनिधि का भी वह स्रप्टा है । 
भव मैं कतिपय मन्त्र ( जो नियमित क्रम में एवं शब्दश: अनुदित नहीं 
है) प्रसिद्ध पुरुष सूक्त से उद्धृत करता हूँ, जो ऋग्वेद के सर्वाधिक अर्वाचीन 
सूक्तों में से एक है ( मण्डल १०. ९० )। यह हिन्दू अद्वेतवाद के विश्वदेवता- 
वाद के ऋ्मिक सक्रमण तथा उस वर्णव्यवस्था के प्रथम पूर्वाभास का दृष्टान्त 
भस्तुत पे जिसने अनेक शताव्दियो से भारत को वन्धन में बाँध रकखा- है : 
30प के सहस्न शी है, सहस्न नेत्र, सहस्न पाद । वह पृथ्वी के सभी 


किससससरकसक8<३क६कइ अक्‍स्‍इअंइ इीकीनीी लत न्‍चन...क्‍क्‍_ल_ल.वल....................................., 


यम गा 
भ्‌ 
भूल मे इस प्रश्न की प्रत्येक मन्त्र के अन्त में आवृत्ति की गई। 
इसका एक राव्दश' अनुवाद म्यूर के संस्कृत टेकस्ट्स, भाग ४, पृ० १६ 
पर मिलेगा । 
३ उंप निवेश हल के 
ही मं एवं तत्त्व-समास्त के अनुसार सर्व-व्याप्त, स्वयं-भ आत्मा 
शयनात्‌' मे है 
पु तु, शरीर मे निवास करने के कारण; पुरुष कहा गया है । 


भरे 
वेदिक सूक्त फ रण 


ओर व्याप्त होता है। तथापि उसने दश अंगुल” के भाकार से ही 

विश्व को व्याप्त कर रक्‍्खा है। वह सभी कुछ है, भूत, भव्य, सब 

कुछ है । वह अमृत का देवता है । सम्पूर्ण जीव केवछ उसके चतुर्थाश 

है, जो कुछ स्वर्ग मे है वह उसका त्रिपाद है। उस पुरुष से विराज 

उत्पन्न हुआ और विराज से पुरुष उत्पन्न हुआ, जिसे देवों एवं 

ऋषियों ने अपना बलिपशु बनाया। पुरुष को पशु बनाकर उन्होने 

यज्ञ किया । जब उन्होने उसे विभक्त किया तो उसके किस प्रकार 

अश किये ? उसका मुख क्या था ? उसकी बाहुएँ क्या थीं ? उसके 

ऊरु क्या थे और उसके पैर कौन थे ? ब्राह्मण उसका मुख था, 

राजन्य? को उसको बाहुएँ बनाया गया, वेश्य उसके ऊरुये और शाद्र 

उसके पैरो से उत्पन्न हुए । 

मैं मन्‍्त्रों के अपने उदाहरणो को दो सूक्तों के किच्चित परिवद्धित 
रूपान्तर के साथ समाप्त करता हँ--एक सभी भूतों के स्रोत के रूप मे 
मानवीकृत काल की स्तुति में एवं अथवंवेद से उद्धृत है; दूसरा रात्रि को 
सम्बोधित और ऋग्वेद से लिया गया है ।* 

अग्रोल्लिखित कालसुक्त है ( अथवंवेद १९. ५३ )। अन्त के कुछ मन्त्रो 
को छोड़ दिया गया है, एक या दो पंक्तियों का क्रम भी परिवर्ति कर दिया गया 
है एवं कुछ पक्तियाँ इसी विषय के दूसरे सुक्त से उद्धृत कर जोड़ दी गयी है : 

काल सप्तरश्मि वाले अश्व के समाव है। वह सहस्न नेत्रवाला है, 


मम कस 4 पटक की: पट थम मल 2 आम 

) डा० म्यूर ने ( शब्दश: ) अनुवाद किया है: “उसने दश अंग्रुलियो के 
विस्तार से पृथ्वी को आक्रान्त किया !! कठोपनिषद्‌ ( २. ४. १२ ) कहता है 
कि पुरुष, आत्मा, अँगूठे के बराबर आकार का है ( अंगुष्ठ-मात्र )। 

” यह इस कथन का समानाथंक ही है कि पुरुष एवं विराज्‌ तत्वत्त: एक 
ही हैं। विराज, एक गोौण ख्रष्टा के रूप मे, कभी पुरुष कहा गया है, कभी 
स्त्री । मनु (१ ११ ) कहते है कि पुरुष. 'प्रथमपुरुष' ब्रह्मा कहलाया और 
सर्वोच्च स्वयं-भू आत्मा द्वारा उत्पन्न किया गया था। १. ३२ मे वे कहते हैं 
कि ब्रह्मा ( देखिए कुल्लूक की टीका ) अपने तत्व को विभाजित कर आधे 
पुरुष एव आधे स्थत्रीहों गये। स्त्रीसे विराज उत्पन्न हुआ; विराजू से मनु 
उत्पन्न हुए---जो सभी भूत्तो के द्वितीय रचयिता एवं सख्रष्टा हैं । 

3 द्वितीय वर्ण या क्षत्रिय को यहाँ राजज्य कहा गया है। तीसरी पंक्ति में 

कृषक से तृतीय वर्ण या बेश्य वर्ण से तात्पय है ॥ 

४ दोनो का शब्दश: अनुवाद डॉ“ म्यूर ने किया है; टेक्स्ट्स, भाग ५, 
पु० ४०८; भाग ४, पृ० ४९८. 


२६ भारतीय प्रज्ञा 


अनश्वर है, उत्त्पादक है, सभी वस्तुओं को भागे बढ़ानेवाला है । 
उसी पर विद्वान्‌ एवं मनीपी आरोहण करते हैं। सात चक्रो, सात 
धरोवाले रथ के समान काल बढ़ता जाता है। उसके चलनेवाले 
चक्र यह सभी संसार और उसकी घुरी अमृत है । वह देवताओ मे 
सर्व प्रथम है । हम उसे पूर्ण घट के समान देखते है। हम उसे 
विविध रूपो में बढते हुए देखते हैं। वह संसार को उत्पन्न करता 
है और उसका आच्छादन करता है। वह उनका पिता है, 
उनका पुत्र है। उसके समान कोई शक्ति नहीं है। भूत तथा 
भविष्यत्‌ , काल से उत्पन्न होते हैं। सभी पवित्र ज्ञान एवं तपस्यायें 
उससे उत्पन्न होती है । उससे पृथ्वी और जल उत्पन्न होते है । काल 
से, उगनेवाला, ताप देनेवाला और अस्त होनेवाला सूर्य उत्पन्न 
होता है। काल से वायु उत्पन्न होता है। काल के द्वारा ही पथ्वी- 
विस्तृत है । काल के द्वारा ही नेत्र देखते हैं । मन, प्राण, नाम, सभी 
काल मे देखे जाते है । काल के आगमन पर सभी आनन्द उठाते हैं--- 
काल इस ससार को जीतनेवाला सम्राट है, सर्वोच्च छोक, पवित्र छोको, 
सभी लोंको को जीतनेवाला है । वह सदैव आगे बढ़ता जाता है । 


राज़िसृक्त मेरा अन्तिम उदाहरण ते 
से लिया गया है : हरण है। यह ऋग्वेद के दशम मण्डल (१२७) 


रात्रि देवी अपनी शोभा मे अपने चारों ओर अपने असंख्य नेत्रों से 
देखती हुई भा रही है। वह अमरत्य॑ देवी है। अपना आवरण वह 
गहरे, ऊंचे भूम्रदेशों पर, और पर्वतों पर डालती है। किन्तु शीघ्र 
ही प्रकाश उसके अच्चकार को दूर कर देता है। वह शौघ्र ही 
अपनी भगिनी उपा को बुलाती है, और तब प्रत्येक अन्धकारपूर्ण 
डाया हुर भाग जाती है। हे दयालु देवी ! अपने सेवको पर कृपा 
करो जो तुम्हारे आगमन पर विश्वाम करते हैं. जिस प्रकार पक्षी 
रात्रि को विश्वाम करते हैं। देखो ! मनुष्य एवं पशु तथा पक्षिगण 
और वाज पक्षी भी विश्वाम करने चले गये है। तुम हमसे दूर 
जाओ, है रात्रि | तुम भेड़िया हो। चोरों को दूर करो, और हमे 
सीमा के पार छे चछो। हे उषा ! ऋण के चुकानेवाले व्यक्ति को, 
ईस अन्यकारपूर्ण और दृश्य गहनता को, दूर करो जो हमें अपनी 
वाहुओ में वॉवने आया था। हे रात्रि, दिन की क्ृष्णवर्णे पुत्री ! 


मेरी प्रार्थना के सूक्तों को स्वीकार करो जो मैं 
दे तुम्हे एक विजेता को 
दिये गये उपहार के समान अपित करता हूँ। कह 


७०००-००--यवाबह9-ह” गहूक- ३-ची 0०००-००, 


व्याख्यान २ 


ब्राह्मण एवं उपनिषद्‌ 


इस प्रकार वैदिक मन्‍्त्रों के अंशो मे अन्तहं पट्टि प्राप्त करने का श्रयत्त 
करके हम सम्प्रति वेद के दूसरे भाग की ओर मुडते है, जिसे ब्राह्मण, अर्थात्‌ 
ग्राज्ञिक शिक्षा एवं दुष्टान्त कहा गया है। मन्त्र-भाग से इस भाग का सम्बन्ध 
बहुत कुछ मोज़ाइक विधि से टैल्मड ( प्रश्ेग्एर0 ) और कुरान से हंदीस्‌ ह 
या.सुन्न के सम्बन्ध के अनुरूप है। तथापि, एक उल्लेखनीय अन्तर भी है; कारण 
अकेले मोजाइक विधि ही ज़िउ लोगो. के. लिए देवी विधि का प्रकाशन है, और 
कुरान भी मुसलमानों के लिए वही स्थान रखता है, जबकि ब्राह्मण भी वेसे 
ही वेद एवं श्रुति हैं--पंथा हिन्दुओं के प्रकाशन सिद्धान्त के अनुसार वसे ही 
. प्रकाशन हैं--जैसे कि मन्त्र । 
तत्त्वत: वर्ण एवं ब्राह्मण जाति के प्राधान्य की दृष्टि से, ये ब्राह्मण, सुक्तों 
से भी अधिक महत्त्वपूर्ण है। तथापि, जब हमें ब्राह्मणों के वर्ण्य विषय को 
स्पष्ठ करना होता है, तो हम उनके स्वरूप की यथार्थतः परिभाषा देना 
कठिन पाते हैं। सामान्यतः उन्हें विधि एवं अआर्थवाद, अर्थात्‌ नियम एवं 
व्यास्याओं के दो वर्गों में विभक्त कर्मकाण्ड सम्बन्धी शिक्षाओ का संग्रह माना जाता 
है। वस्तुत' वे अस्तव्यस्त एवं ऋ्रमहीन गद्य रचनाओं की एक माला है (जिनमे से 
प्राचीनतम सात या आठ शताब्दी ई० पू० में लिखा गया होगा ), जिनका 
उद्देश्य यज्ञों मे मन्‍्त्रों के प्रयोग के नियम देते हुये कतिपय मन्‍त्रो एवं छन्दो के अर्थ 
एवं फल पर विचार करना, तथा विरोधी वचनो ( निन्‍्दा ) एवं आड्यानो और 
प्राचीन कथाओ के रूप मे दृष्टान्तों के सामयिक उपयोग द्वारा यज्ञों की उत्पत्ति, 
अर्थ, एवं व्यवहार की विस्तृत व्याख्या प्रस्तुत करते हुए पुरोहितों को उसके 
कार्य के सम्पादन मे उपयोग के लिए कर्मंकाण्ड के ग्रन्थों के रूप में सहायता 
करना है। इन रचनाओं के अत्यधिक वाग्विस्तार के कारण ये कर्मकाण्ड की 
निर्दाशकाओं के रूप में उस समय तक व्यवहारत: उपयोगहीन थे जब तक 
कि इन्हें स्वय सूत्रों या सक्षिप्त नियमों के रूप मे, जिनका आगे वर्णन किया 
जायगा, निर्देशों से संवकछित नही कर दिया गया । 
सहिताओ या मन्‍त्रों के संग्रहों मे प्रत्येक के अपने ब्राह्मण है । इस श्रकार, 
ऋतगेद के ऐतरेय-ब्राह्मण तथा कौषीतकि (या शाद्धीयन ) ब्राह्मण हूँ। 


ह भारतीय प्रज्ञा 


यजुर्वेद की दो संहिताओं के तेत्तिरीय-ब्राह्मण एवं शतपथ-ब्राह्मण हैं,* जिनमें 
अन्तिम, जो वाजसनेयथि-संहिता का है, कदाचितु इन रचनाओं के अन्तर्गत 
सर्वाधिक पूर्ण एवं रोचक है। सामवेद के आठ ब्राह्मण है, जिनमें सर्वाधिक 
प्रसिद्ध हैं प्रोड या पत्राविश, ताण्ड्य, एवं पड़-विश । अथवंवेद का भी गोपयथ 
नाम का एक ब्राह्मण है । 

यद्यपि इन ग्रन्थों का अधिकांश विपय केवल मूर्खतापूर्ण याजकीयोक्तियों 
से बढ़कर और कुछ नही, तथापि ये किसी भी ऐसे व्यक्ति को बहुमुल्य 
सामग्री प्रदान करते हैं जो ब्राह्मण घर्म एवं अनेक विलक्षण तथा रोचक 
आजुयानों के विकास के अन्वेपण में रुचि रखता है । 

इन भाख्यानों में एक सर्वाधिक उल्लेखनीय आख्यान, जो पुरुष-बलि की 
कल्पना का परिचय देता है, एतरेयब्राह्मणरं (हॉग का ससकरण ७. १३; 
तुलना ऋगेद १. २४, १२ इत्यादि, ५. २, ७) में आने वाला 'शुन शेपाख्यान' 
है । इसके अनेक विद्वानों ने सुन्दर अनुवाद किये हैँ। मैं यहाँ इस आख्यान के 
एक भंश का सारांश भ्रस्तुत करता हूँ : 

राजा हरिदचन्ध के कोई युत्र नहीं था। उन्होंने मह॒पि नारद से पूछा; 

पुत्र होने से क्या फल मिलता है ?” नारद ने उत्तर दिया---(त्र के 

द्वारा पिता अपने ऋणों को चुकाता है ।* उसमे आत्मा से आत्मा ही 


उत्पन्न होता है। पिता के लिये पुत्र-प्राप्ति का - आनन्द सभी आननदों 
से बढ़कर है। अन्न प्राण है, वस्त्र रक्षक है, स्वर्ण आभूषण है, प्रिय 
पत्नी सभी मित्रो मे श्रेष्ठ है, पुत्री दया" का पात्र होती है किन्तु पुत्र 


स्वर्ग से उतरी हुई ज्योत्ति के समान है । वरुण देवता के पास जाओ 


* वाजसनेयि-संहिता सहित व्लिन के प्रोफेसर ए० वेवर द्वारा संपादित । 

_ यह ब्राह्मण अन्य ब्राह्मणों की अपेक्षा कम प्राचीन होना चाहिए, 
क्योकि कुछ लोगो के अनुसार अथवंबेद अधिक प्राचीन ब्राह्मणों की रचना के 
समय श्रृति या प्रकाशन के अंग के रूप में स्वीकृत नही था । 

3 प्रोफेसर एच० एच० विलसन ने यह 
श्राय: छः शताब्दी ई० पु० 
ब्राह्मण भी कहा जाता है । 


है अनुमान किया है कि यह ब्राह्मण 
मे रचा गया था। इसे कभी-कभी आश्वलायन 


४ मनप्य 75 | 
नुप्य पुत्रोत्पत्ति तक अपने वेज का ऋण घारण करता है, क्योकि 
परत 3ठ्पा का आनन्द कतिपय यज्ञकर्मो ( श्राद्ध मामके ) पर आश्रित है, जिसे 
पुत्र ही करते हैं | 


” जो छोग पूर्व में रह चुके हैं कदाचितु यह समझ सकेंगे कि यहाँ पुत्री के 
जन्म को विपत्ति क्यों कहते हैं । 


ल्न्क 


ब्राह्मण एवं उपनिषद्‌ २९ 
) 


और प्रार्थता करो कि है देव ! एक पुत्र दीजिए और मैं उस पुत्र की 
बलि आपको दूंगा ।” राजा हरिश्चन्द्र ने ऐसा ही किया और उसके 
उपरान्त उनको रोहित नाम का .पुत्र उत्पन्न हुआ। एक दिन पिता 
ने अपने पुत्र से इस प्रकार कहा--भेरे पुत्र ! मैने तुम्हे उस देवता 
को अपित किया है जिसकी कृपा से तुम प्राप्त हुए अतः यज्ञ मे बलि 
होने के लिए प्रस्तुत होओ | पुत्र ने 'नहीं' कहा और “अपना धनुष 
लेकर उसने अपने पिता का गृह त्याग दिया । 

* कथा में आगे यह वर्णन आता है कि जब वरुण अपने वाग्दत्त बलि की 
प्राप्ति के विषय मे निराश हो गये तो उन्होने हरिश्चद्ध को जल़ोदर रोग से 
पीड़ित करके दण्ड दिया । इसी बीच--- 

छ. वर्षों तक हरिश्चन्द्र का पुत्र बन में घूमता रहा | एक दिन उसने 
एक भते ब्राह्मण को देखा । उसका नाम अजीगतं था। क्षुधा से वह , 
बहुत पीडित था । उस ब्राह्मण साधु के साथ उसकी पत्नी और 
उसके तीन पुत्र थे | तब रोहित ने उससे कहा--है ब्राह्मण ! तुम्हारे 
एक पुत्र के लिये मैं तुम्हे सो गाये दंगा ?” पिता ने अपने ज्येष्ठ पुत्र 
को बॉहों मे बाँचकर कहा--मैं इससे अरूग नहीं हो सकता ।' तब 
माता अपने कनिष्ठ पुत्र से लिपट गई और रोती हुई बोली “मैं इससे 

दूर नही रह सकती।” तब उनके दूसरे पुत्र, शुनःशेप, ने कहा--- पिता 

जी मैं जाऊँगा ।* इस प्रकार रोहित उस बालक को साथ लेकर अपने 


-) ब्राह्मण केवल इतना ही कहता है कि वे अपने मझले पुत्र को बेचने के 
लिए सहमत हो गये । शुन.शेप का स्वयं को अपनी इच्छा से अपित करने की 
कल्पना रामायण से ली गई हो सकती है (१. ६१, ६२ ) जहाँ यह कथा इस 
प्रकार कही गई है “-- * 

“अयोध्या के राजा अम्बरीष ने एक यज्ञ का अनुष्ठान किया, किन्तु पशु को 
इन्द्र चुरा लेता है। तब ऋत्विज्‌ राजा से कहते है कि या तो स्वयं पशु को ही 
ढूढ़ना पड़ेगा या उसके स्थान पर पुरुष को पशु बनाना होगा। अम्बरीय 
वास्तविक बलिपशु की खोज में पृथ्वी पर घूमते है । अन्त मे ऋचीक नाम के 
ब्राह्मण से उनकी भेट होती है, जिसे वह उसके एक पुत्र के लिए एक हजार 
गो-इत्यादि पशु प्रदान करते है। ऋचीक अपने ज्येष्ठ पुत्र को देना अस्वीकार 
करता है। उसकी पत्नी कनिष्ठ पुत्र को नही छोड़ती । इस पर मध्यम पुत्र जाने 
को प्रस्तुत होता है, भोर स्वीकार कर लिया जाता हैं। जब यज्ञ में उसकी 
वलि दी जानेवाली है उस समय विश्वामित्र उसे बचाते है, जो उसे अग्नि की 
एक प्रार्थना तथा इन्द्र एवं विष्णु के प्रति उक्त दो युूक्तों की शिक्षा देते हैं ।” 


३० सारतीय प्रज्ञा 


पिता हरिश्चन्द्र के निकट आयां और वोछा--'पिता जी यह वालूक 
मेरे स्थान पर वलिपशु बनेगा ।' इस पर हरिश्चद्ध वरुण के पास 
पहुँचे और बोले--हैं देव ! इस बालक को मभेरे पुत्र के स्थान पर 
स्वीकार करें ।' वरुण ने कहा कि इसी की वलि दो, क्योंकि ब्राह्मण 
की वलि क्षत्रिय की वलि से उत्तम है । 


इसके उपरान्त, अभिप्रेत वलि के साथ यज्ञ का अनुष्ठान प्रारम्भ किया 
गया । चार बढ़े ऋषियों ने ऋत्विजों का कर्म किया, किन्तु उन्होंने किसी भी 
व्यक्ति को उस वालक को यूप से बाँधने के लिए प्रस्तुत नही पाया । उसका 
पिता अजीगरत, जो उस वालक के पीछे-पीछे यज्ञ-स्थान पर गया था, सम्मुख 
आया और बोला .--- 

“तुझे सो गायें दो औौर मैं उसे बाँवृगा ।' उन्होने उसे सो गायें दी और 

उसने बालक को बाँध दिया । किन्तु इस पर भी कोई उसका वध 

करने के लिए उद्यत नहीं हुआ । तब पिता ने कहा--मुझे एक सौ 

गायें और दो और मैं इसका वध करूँगा । फिर उन्होने एक वार 

उसे सौ गायें दी और पिता ने अपने पुत्र की वलि देने के लिये खज्ध 

उठा लिया | तव वालक ने कहा--'ुझे देवत।ओं की प्रार्थना कर 

लेने दीजिए, कदाचित्‌ वे मुझे मृत्यु से मुक्त कर दें ।” अतः शुनःशेप 

ने सभी देवो की प्रार्थवा वेदमन्त्रों से की और देवताओ ने उसकी 

प्रार्थना सुन छी । वह यज्ञ बलि से मुक्त कर दिया गया और हरिश्चन्द्र 

भी स्वस्थ हो गये ।' 

इस आखस्यान के परिशिष्ट-रूप मे मैं ऐतरेय ब्राह्मण, काण्ड २ (हॉग१.८) 
से निम्न विकक्षण अंश उद्धृत करता हूँ, यद्यपि यह ऋमबद्ध एवं पूर्णतया शब्दशः 
अनूदित नहीं है : 

“देवताओ ने एक पुरुष का यज्ञ के छिए वध किया। किन्तु इस प्रकार 
वध क्रिये गये उस पुरुष से वह अंश जो यज्ञ के छिये योग्य था निकल कर एक: 
अश्व मे जा घुसा । तब यज्ञ के लिए अइव योग्य पशु बन गया । देवताओ ने 
अइ्व की न दी किन्तु उसमे से भी यज्ञ का योग्य अंश निकलकर मेघ मे जा 
पता । उसमें से निकछकर वह अज में गया । यज्ञीय अंश दीर्घकाल तक अज 

* यह बडा विलक्षण है, क्योंकि यह यह प्रदर्शित करता है कि यदि कभी 
किसी सीमा तक पुरुप-बज्ञ प्रचछित था तो इसका स्थान पशुओ की बलि ने 
प्रहंण कर लिया, जिन्हे यहाँ उनके प्रत्येक वर्ग को नैसगिक प्रभाव के अनुसार 
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देवताओं ने यज्ञ के द्वारा स्वर्गारोहण किया । उन्हे भय था कि मनुष्य एवं 
ऋषि उनके यज्ञ को देखकर यह न पूछने लगें कि यज्ञ का अनुष्ठान कंसे होता 
है और कही वे भी उनके पीछे स्वर्ग त पहुंच जाय । इसलिये उन्होने यूप के 
अग्रभाग को नीचे रखकर उसे समाप्त कर दिया। उसके बाद मनुष्यों एवं 
ऋषियो ने उस यूप को खोदा और उसके तीक्णभाग को ऊपर कर दिया। 
इस प्रकार वे यज्ञ से परिचित हो गये और वे भी स्वर्गंलोक पहुँच गये ।” 

“निम्न प॑क्तियाँ ऐतरेय-ब्राह्मण (हॉग का संस्करण १. २३) के, जो 
कदाचित सातवी या आठवी शताब्दी ई० पू० मे लिखा गया है, एक विलक्षण 
आखव्यान की झूपरेखा प्रस्तुत कर सकती है :--- 

देवता एवं असुर परस्पर युद्ध कर रहे थे । दुष्ट असुरो ते इन छोको 

को अपना दुर्ग बना लिया जैसे एक शक्तिशाली सम्राट दुर्ग बता लेता 

है । तब उन्होंने पृथ्वी को एक लोहे का दुर्ग बताया, वायु को रजत 

का दुर्ग बताया, और आकाश को स्वर्ग का दुर्ग बनाया । उसके बाद 

देवताओं ने एक दूसरे से कहा---इन दुर्गों के विपरीत हम दूसरे 





उनकी' उपयुक्तता के नियभित क्रम में गिनाया गया है। इस प्रकार के यज्ञ देवता 
को प्रसन्न करने वाले माने जाते थे, यद्यपि हिन्दू की आहुतियों का एक ध्येय 
देवताओं को वास्तविक भोजन प्रदान करता था, क्योकि भोजन उनके जीवन 
की एक कल्पित आवश्यकता थी | अश्वमेध या “अदव-यज्ञ' अत्यन्त प्राचीन कर्म 
था, क्योंकि ऋग्वेद के प्रथम मण्डल के १६२, १, तथा १६३ वें सुक्त का भी 
इस कर्म मे उपयोग होता था । यह सभी पशुयज्ञो में प्रधान समझा जाता था । 
परवर्ती समय मे इसका माहात्म्य इतना बढा दिया गया कि एक सौ 
अश्वमेघ यज्ञ, कर्त्ता को इन्द्र को स्वर्ग से हटाने योग्य बना देते थे । कुछ लोगो 
का विचार है कि अश्व का चस्तुत: वध नही होता था अपितु वह यूप में केवल 
बाँधा 'जाता था । हार्डविक ने अपने मृल्यवान्‌ ग्रन्थ “क्राइस्ट एण्ड अदर मास्टर्स' 
में हिन्दू यज्ञों के पाँच वर्गों पर कुछ रोचक विचार दिये हैं (भाग १. पृ० 
३२४) । थे पाँच वर्ग है--१ अग्निहोत्र : प्रत्येक सायंप्रात. अग्नि मे पकी हवियाँ 
एवधृत की आहुतियाँ (देखिए पृु० २५१); २. दर्शपूर्ण मास : प्रतिपद्‌ एवं पूर्णमासी 
को पाक्षिक बलिकर्म; ३. चातुर्मास्य : प्रत्येक चार मास पर यज्ञकर्म; ४ अइव- 
मेष एवं पशुयज्ञ: पशुओ की वलि सहित किये गये यज्ञ; ५. सोमयज्ञ: सोम के 
रस की ( विशेषतः इन्द्र को ) बलि तथा भाहति । वकरों की बलि अब भी 
फाली के लिए होती है, परन्तु वौद्धवर्म ने भारत में पशु बलि समाप्त करने का 
प्रयत्न किया । 
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संसारों की रचता करें ।? तब उन्होंने यज्ञवेदियाँ बनाई जहाँ उन्होंने 

त्रिविध अग्नि में आहुतियाँ की । उस प्रथम बन्ञ से उन्होंने अयुरा 

को पृथ्वी पर बनाए हुए दुर्गों मेंसे मार भगाया। हुत्तर सन्त त्त 

वायु के दुर्गों से, और तीसरे यज्ञ द्वारा उन्हें आकाश से भी दर कर 

दिया । इस प्रकार दुष्ट असुरो को देवताओं ने इन लोकों से दूर 

भगाकर विजय प्राप्त की । 

इसके उपरान्त मैं शतपथ-ब्राह्मण ( प्रोफेतर वेबर का संस्करण १, ८, 
१, १) के सुज्ञात आख्यान के अंश का रुपानतर देता हूँ जो जलप्लावन की 
इण्डोयोरोपीय परम्परा को प्रस्तुत करता है, जता कि यह भारत में ईसा 
के अनेक शताब्दी पूर्व, कदाचितु डेविड के समय के आस-पास विद्यमान थी :-- 
प्राचीन काल में मन! नामके महपि रहने थे जिन्होंने अपनी तपस्या मों 
एवं प्रार्थनाओं से स्वर्ग के स्वामी की कृपा प्राप्त कर ली | एक दिन 
उन्होंने प्रक्षाऊन के लिए जल हाथ में लिया | ज॑ंसे ही उन्होने अपने 
हाथ का प्रक्षाकन किया एक छोटा मत्स्य उनके हाथ में जाया ओर 
मानव वाणी में इस प्रकार बोला--'मेरी रक्षा करो और मैं तुम्हारी 
रक्षा करूँगा ।' मनु ने पूछा--मैं तुम्हारी रक्षा कंस करू ?' मत्स्य 
ने उत्तर दिया--'जव तक हम मत्स्य छोटे होते हैं हमारे लिये 
निरन्तर भय रहता है; क्योकि मत्स्य मत्स्य का भक्षण कर जाते है, 
इसलिये मुझे एक घड़े मे रक्खो, तब मैं उससे वड़ा हो जाऊंगा ।' इस 
प्रकार मनु से कहकर मत्स्य तीव्रता से कुछ बड़ा हो गया; तब वह 
बोला--'कुछ वर्ष भे जलप्लावन होगा, अतएवं एक नौका बनाओ, 
मेरी प्राथंना करो, जब प्लावन हो तो नौकापर चढ़ जाना मैं 
वचाऊंगा ।' मनु ने ऐसा ही किया और मत्स्य की रक्षा की, उसे 
पुरक्षित रूप में समुद्र पहुँचा दिया। जिस वर्ष मत्स्य समुद्र मे 
पहुंचा उसी वर्ष उन्होंने एक नौकर बनाई और उसकी पूजा की । 
जलप्लावन के समय वे नौका पर चढ गये । शीघ्न ही उनके निकट 


मत्स्य आया और उसके सीग से मनु ने नौका की रज्जु वाँव दी । 


हैस प्रकार जल के ऊपर मनु उत्तर पर्वत पर पहुँचे । तब मत्स्य ने 


मत 7 कक अधलव कली 2 26060“ १0804 
ने री 
हे "वर्ता पुराकथाशास्त्र के अनुसार ये मनु वह प्रथम मतु नहीं थे जो 
प्रसिद्ध स्मृति के रचयिता माने जाते है किन्तु साँतवे अथवा वर्तमान युग के 
मनु ( वेवस्वल ) थे, जिन्हें मानव जाति का रचयिता माना जाता है। 


ये अपनी तपदचर्या द्वारा इस घोर कलियुग में परम सत्ता की कृपा के लिये 
आराबना करते हुए वर्णित किये गये है। 
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मचु से कहा-- मैंने तुम्हारी रक्षा को है, इस नौका को इस वृक्ष से 
बाँध दो, किन्तु जितने शीघ्र जल कम हो जाय उतने शीघ्र तुम 
पत्रंत से उसके पीछे-पीछे उत्तर आना ।? इस प्रकार वह उत्तरी पव॑त 
से उतरे | जलप्लावन ने सभी जीवों का नाश कर दिया था, केवल 
मनु बच रहे । सन्‍्तान की ईच्छा से उन्होने यज्ञ किया । एक वर्ष एक 
पुत्री उत्पन्न हुईें। वह मनु के निकट पहुँची और मनु ने उससे 
पूछा--- तुम कौन हो ?” उसने उत्तर दिया--मै आपकी पुत्री हूँ ।” 
मनु ने कहा--तुम इतनी सुन्दर केसे हो ?” उसने उत्तर दिया--मै 
जल पर छोडी गई आपकी आहुति से उत्पन्न हुई हूँ, आप मुझसे 
सुख प्राप्त करेगे, मेरा यज्ञ मे उपयोग कीजिए ।” उसके साथ उन्होंने 
यज्ञ किया और बडी तपस्या, के साथ पुत्र की इच्छा से धामिक कर्मों 
का सम्पादन किया । ईस प्रकार मनुष्य उत्पन्न हुए जिन्हे मनु का 
पुत्र कहते हैं । जो कुछ भी सुख उन्होने उसके साथ माँगे वे सभी 
पूर्णत: उन्हें प्राप्त हुए 
इसके अनन्तर हम देखेंगे कि इस कथा में आनेवाले मत्स्य को महाभारत 
' मे स्रष्ठा, ब्रह्मा, का एक अवतार कहा गया है, जिन्होंने मनु को जलप्लावन में 
नष्ट होते से बचाने के लिए यह रूप घारण किया था। 
मन्‍्त्रों की अपेक्षा ब्राह्मण अधिक स्पष्टता से भावी जीवन में विश्वास व्यक्त 

करते हैं । वे यह भी कहते हैं कि परलछोक मे सभी प्राणियो को उनके कर्मों के 
अनुसार फल मिलता है किन्तु पुनर्जेज्म का सिद्धान्त, जो आगे चलकर हिन्दू 
धर्म का अनिवाय॑ तत्त्व बन गया, विकसित नहीं हुआ है।' शतपथ-ब्राह्मण 
(१०. ४, ३, ९ ) मे एक उल्लेखनीय अनुच्छेद है, जिसका कुछ बोध इन 
पंक्तियों से प्राप्त किया जा सकता है--- 

देवता निरल्तर मृत्यु के भय से त्रस्त थे, जों सबका नाश करनेवाला 

है। इस प्रकार तपस्या के साथ उन्होने प्रार्थना की और थज्ञादि कर्म 

सम्पन्न किये | वे अमर बन गये । मृत्यु ने देवताओं से कहा : 'जिस 

प्रकार तुम लोगों ने अपने को अमत्यें बना लिया है उसी प्रकार 

मनुष्य भी अमर्त्य होने छगेगे और मुझसे अपने को मुक्त कर लेंगे । 

तब मनुष्य मे मेरा अंश ही क्‍या रह जायगा ?” देवताओं ने उत्तर 

दिया “इस समय के बाद कोई भी व्यक्ति सशरीर असरत्यं नही होगा; 

तुम उसके शरीर पर अधिकार रकखोगे, वह केवल तुम्हारा रहेगा; 

* प्रोफेसर वेबेर के 'इण्डिश्श स्ट्राइफेन' का तीसरा भाग देखिए, एवं 
० ६८ के टिप्पणी १ से तुलना कीजिए | 


३ भा० प्र० 


डे भारतीय म्रज्ञा 


जो ज्ञान या धार्मिक कर्मों से अमृतत्त्व को प्राप्त करेगा वह सर्वप्रथम 

अपना शरीर तुम्हे ( मृत्यु को ) अपित करेगा । 

मैं ऐतरेय ब्राह्मण ( डॉ० हांग का संस्करण ३. ४४ ) से उद्धृत एक दुमर 
अंश देता हूँ : 

'सूर्य कभी डूबता या उगता नहीं । जब छोग सोचते हैं कि सूर्य डूब रहा है, 
तो वह केवल दिन के अन्त पर पहुँच कर परिवर्तत करता हुआ (विपरयस्यते ) 
नीचे रात्रि वना देता है और उसकी दूसरी ओर दिन कर देता है। जब 
लोग सोचते हैं कि प्रात.क्रालऊ उसका उदय होता है, तव वह तीचे दिन कर 
देता है और उसकी दूसरी ओर रात्रि । वस्तुत उसका कभी भ्स्त नही होता । 
जो यह जानता है कि सूर्य कभी डूबता नही वह सूर्य के स्वरूप के साथ आनन्द 
प्राप्त करता है और उसी लोक भे निवास करता है. [अथ यदेनं प्रातरुदेति 
मन्यन्ते रात्रेरेच तदन्‍्तमित्ता अथ आत्मानं विपर्यस्यते अहरेव अवस्तात्कुरुते 
रात्री परास्तात्‌ | स वै एप न कदाचन निम्रोचति, न ह वे कदाचन निम्नोचत्ये- 
तस्य ह सायुज्यं सहपता सलोकतामदइनुते य एवं वेद | 

हम ब्राह्मणों के विषय को उस हिन्दु-मस्तिष्क की तीक्षणता को श्रद्धाञ्जलि 
देते हुए समाप्त कर सकते हैं जो कॉर्वतिकस ( 009थ7ां०ए७ ) के जन्म के 
२००० वर्ष से अधिक पूर्व के समय में भी कतिपय विचक्षण नाक्षत्रिक अनुमान 
करता हुआ प्रतीत होता है । 

उपनिषद्‌ 

अब मैं वेद के तीसरे विभाग पर बाता हूँ जिसे उपनिषद्‌ या गरृढ 
सिद्धान्त ( रहस्य ) कहा गया है। उपनिषद्‌ (जो “उप तथा “नि” उपसरग्ग 
पूर्वक 'सद्‌' घातु से व्युत्पन्न है?) कुछ ऐसी गूढ वस्तु का ' अर्थ रखता है जो 
वाह्मतछ मे अन्तहिंत या उसके नीचे गुप्त होता है। ये उपनिषद्‌ वस्तुतः उसके 
मूल में स्थित हैं, जिन्हें हिन्दू धर्म का दाशंनिक पक्ष कहा जा सकता है। ये 
मन्त्र एवं ब्राह्मण के समान ही केवल 'श्रुति! या प्रकाशन ही नहीं अपितु 

वत्तमान समय में केवल ये ही व्यवहारतः सभी विचारवान्‌ हिन्दुओ के 
वेद हैं । 

तत्त्वतः, प्रायः प्रत्येक धामिक दर्शन में दो पक्ष होते प्रतीत होते है । 
कदाचित्‌ विश्व का एक धम, जो शिक्षित एवं अशिक्षित दोनो के सम्मुख एक 
ही लाश प्रस्तुत करता है, ईसाई घर्म है। इसके गूढतर सत्य रहस्यमय हो 

_सकते हैं परन्तु वे मनुष्यों के किसी एक वर्ग तक सीमित नही हैं वरन्‌ सबके 


र्‌ 
देशीय विद्वानो के अनुसार 'उप-नि-षद्‌' का आर्य है 'सर्वोच्च आत्मा के 
ज्ञान के प्रकाशन द्वारा अज्ञान का उपशमन ।? 


आह्यण एवं उपनिषद्‌ ' रण 


ग्रहण करने के लिए खुले हैं और उनका समान रूप से सभी बोध॑ प्राप्त करते 
है। अन्य धर्मों के साथ स्थिति भिन्न है| हम जानते है कि ग्रीस एवं रोम- 
वासियों के तथाकथित रहस्य केवल दीक्षित लोगो के लिए ही संरक्षित थे । 
कुरान का भी जहकू नामक एक साधारण एवं स्पष्ट अर्थ, तथा बट्न नामक एक 
अन्य गृढ़ एव अधिक गम्भीर तात्पयं माना गया है; एवं परवर्ती समय में इस 
गढ़ शिक्षा से फारस मे सुफीमत नामक विश्वात्मवादी दर्शन का एक दुर्बोध' 
सम्प्रदाय भी विकसित हुआ। ह ' च्ा 
वेद या पवित्र ज्ञान की हिन्दू कल्पना भी इसके अत्यन्त' अनुरूप है। इसकी 
दो पृथक्‌ शाखाये कही गई हैं। प्रथम को कर्मकाण्ड कहते हैं जो मन्त्र एवं बाह्मण 
दोनों को ग्रहण करता है । यह उस विज्ञाल जनसमुदाय के लिए है जो घ॒र्म को 
वाह्य कर्मों से पुण्य-संग्रह के रूप के अतिरिक्त अन्य रूप में समझने मे असमर्थ 
है | इनके निमित्त एक परमात्मा, जो वस्तुतः स्वरूपरहित है, स्वयं को मानव 
बुद्धि के घरातलछ पर नीचे लाने के एक मात्र ध्येय से अनेक रूप धारण करता 
है । इसके विपरीत, वेद की दूसरी शाखा को ज्ञानकाण्ड कहते है एवं यह केवल 
उन अल्पसख्यक लोगो के लिए है, जो परमार्थ ज्ञान की क्षमता रखते हैं।* 
यह पूछा जा सकता है कि यह परमार्थ ज्ञान क्या है ? इसका उत्तर यह 
है कि उस व्यक्ति का दर्शन, जिसे परमार्थ वेद का अधिकारी कहते हैं, अनुपम 
ढंग से सरल होता है। वह सभी भूतो के ऐक्य मे विश्वास रखता है। दूसरे 
शब्दों में यह कि विश्व मे एक ही सत्य सत्ता है, जो सत्ता इस विश्व का ही 
रूप है| स्पष्ट है कि यह एक सरल विश्वदेवतावाद है । किन्तु कम से कम यह 
एक अत्यन्त आध्यात्मिक कोटि का विश्वदेवतावाद है, क्योंकि इस एक सत्ता 
” को महान्‌ विश्वात्मा माना गया है, जो एकमात्र यथार्थुतः विद्यमान आत्ता है, 
जिससे बाह्यतः अस्तित्व रखनेवाले सभी भौतिक पदार्थों का तादात्म्य होता 


है, एवं जिसमें मनुष्यों की प्ृथक्‌ आत्मायें, जो मिथ्या रूप से उससे ही उत्पन्न 
समझी जाती हैं, अन्ततोगत्वा विलीन हो जाती हैं । 


>यही वह विश्वदेवतावादी सिद्धान्त है, जो कतिपय अधिक प्राचीन उप- 
निषदों में सर्वत्र उपलब्ध होता है, यद्यपि यह प्रायः गृढ भाषा एवं काल्पनिक 
रूपक से परिवेष्टित है । इन रचनाओ की प्राय: १५० की सूची दी गई है, 
किन्तु भारत मे विश्वसनीय ऐतिहासिक आलेखों के अभाव से इनमे से किसी 
की निश्चित रूप से तिथि निर्धारित करना असम्भव है | तथापि इनमे से कुछ 
अधिक प्राचीन, ईसा के पूर्व ५०० वर्ष पुराने, हो सकते हैं। ये उन बारण्यको के 


ह » एक के अन्तर्गत कर्म का अर्थ है, दूसरे मे सभी कर्मों से विरक्ति का। 
वेद के इस विभाजन को मनु ने स्वीकार किया है, देखिए १२.८८ ६५: 


झ भारतीय प्रज्ञा 
परिशिए्ट हैं जो ब्राह्मणों के कतिपय ऐसे श्रद्धोत्पादक एवं गृूढ अध्याय है 
जिन्हें वनों के एकान्त में पढने की आवश्यकता होती थी । उचित ढंग से प्रत्येक 
ब्राह्मण का अपना आरण्यक है, किन्तु उनके गढ़ सिद्धात्त बाह्य विषयों से 
इंतने मिश्रित हो गये थे कि उपनिपद्‌ नाम के अध्याय विश्व की उत्पति, देवता 
के स्वरूप, आत्मा के स्वरूप, एवं आत्मा तथा स्थूल द्रव्य के अन्योन्य सम्बन्ध 
सदृद्य कठिन प्रश्नों के अधिक निश्चितता के साथ अन्वेषण करने के उद्देश्य से 


जोड़े गये प्रतीत होते है । के मनी 
उन गृढ़ भाषा, काल्पनिक व्युत्पत्तियों, यत्नकुत डपका, एवं वालिश 


बल्पनाओ के जाल के बीच, जो उपनिषदो के पाठक को आकुल कर देती हूँ 
परवर्ती दर्शन के प्राथमिक तत्वों का अन्वेषण करना एक रोचक वियर्य है। 
अपरंच इन ग्रंथो के ब्राह्मणो के साथ सम्बन्ध का अवछोकन करना भी ज्ञान- 
पूर्ण है, जो आख्यानात्मक वर्णनों के प्रायश. प्रयोग एवं याज्ञिक क्रियाओ के 
उल्लेखों से स्पष्ट हो जाता है। यद्यपि दोनो की भापा समय-समय पर प्राचीन 
है, तथापि मन्त्रों की भाषा की अपेक्षा कम प्राचीन एवं लौकिक साहित्य से 
स्वल्प भिन्न है । | 
कतिपय धर्वांविक महत्त्वपूर्ण उपनिपद्‌ ये है--ऋग्वेद का ऐतरेय- 
उपनिपद्‌ एवं कौपीत़किब्राह्मण उपनिपद्‌*; यजुर्वेद की तैत्तिरीय-संहिता से 
| सम्बद्ध तैत्तिरीय; बृहदारण्यक उसी वेद की वाजसनेयि-संहिता के शतपथ-ब्राह्मण 
से सम्बद्ध है, तथा ईश या : ईदावास्य इस दूसरी संहिता का एक वास्तविक 
' अंग (४० वाँ अध्याय ) है ( किसी उपनिषद्‌ के ब्राह्मण की अवेक्षा संहिता से 
सम्बद्ध होने का यह एकमेव उदाहरण है )। छान्दोग्य तथा केन सामवेंद से 
सम्बन्ध रखते है, तथा प्रश्न, मुण्डक, माण्डूकय एवं कठ अथवंबेद से । इनमें 
से कतिपय रचनाओं मे (जो सामान्यत- संवाद के रूप में छन्‍्द में सामयिक 
पाठान्तरों सहित गद्य में लिखी गई हैं ) आकर्षक कल्पनाएँ, मौलिक विचार, एवं 
उदात्त भावनाय यत्र-तत्र उपलब्ध हो सकती है, जैसा कि मैं यहाँ प्रदर्शित 
करूँगा | मैं अपना उदाहरण एक अत्यन्त छोटे उपत्तिपदु-ईशोपनिपद्‌-क्े 
लगभग: आधे भाग के प्राय: शब्दश: अनुवाद से प्रारम्भ करूँगा--- 
जगत में जो कुछ स्थावर-जंगम है वह सव ईश्वर के द्वारा आच्छाद- 
* विव्लिओथेका इण्डिका' के लिए प्रोफेसर कॉवेल द्वारा संपादित एवं 
अनुदित । 
हे जिसे वलव-कार भी कहते हैं एवं इसे अथवंवेद का भी वताया जाता है । 
ही दी योग्यताधुर्वक, सम्पादन 'एवं गय में अनुवाद डॉ० रूअर.ने किया 
है। सर वि० जोन्स ने ईश का अनुवाद किया है, परन्तु दव्दशः नही। 


| 


ज्राह्मण एवं उपनिषद' मु 


तीय है। उस संसार के त्याग-भाव हे हे अपना पालन करो। किसी 
' के धन की इच्छा न करो । इस लोक में अग्निहोत्रादि पवित्र कर्म 
करते हुए सो वर्ष का जीवन जीने की इच्छा करो। इस प्रकार 
मनुष्यत्व का अभिमान रखनेवाले तुम्हारे लिए इसके अतिरिक्त अन्य 
कोई मार्ग नही है जिससे तुम्हे अशुभ कर्म का लेप न हो | वे असुर 
, सम्बन्धी लोक आत्मा के अदशंन रूप अज्ञान से , आच्छादित हैं । जो 
आत्मा का हनन करने वाले व्यक्ति हैं वे मृत्यु के उपरान्त उन्ही 
लोकों को प्राप्त होते है। वह आत्म तत्त्व अपने स्वरूप से भी विचलित 

न होनेवाला, एक, तथा मन से भी तीत्र गतिवाला है । उसे इन्द्रियाँ 

प्राप्त नही कर सकती क्योकि वह उन सबसे बहुत क्षागें विद्यमान है । 

वह स्थिर होने पर भी अन्य सभी गतिशील वस्तुओ का अतिक्रमण 

करता है। उसके रहते हुए ही वायु समस्त प्राणियो के प्रवृत्ति रूपी 

'कर्म का विभाग करता है। वह भात्मतत्व चलता है और नहीं भी 

चलता । वह दूर है और समीप भी । वह सबके अन्तर्गत है और 

फिर भी इस सम्पूर्ण ससार के बाहर भी । जो व्यक्ति सम्पूर्ण भूदो 

को आत्मा मे ही और जो सभी भूतों मे आत्मा को ही देखता 

है वह इस कारण किसी प्राणी से घृणा नहीं करता। जिस ज्ञानी 

व्यक्ति के लिए सम्पूर्ण जीव आत्मा ही हो जाते हैं, उस एकत्व देखने 

वाले व्यक्ति को शोक कहाँ हो सकता है और मोह कहाँ हो सकता 
'है। वह आत्मा सर्वगत, शुद्ध, अशरीरी, अक्षत, स्तायुरहित, निर्मल, 
अपांपहत, सर्वं्रष्टा, सर्वेज्ञ, सर्वोत्कष्ट और स्वयम्भू है । उसी ने नित्य- 
सिद्ध संवत्सर नामक प्रजापतियों के लिये यथायोग्यः रीति से अर्थों 

का विभाग किया है । 

इसके उपरान्त हम बृहदारण्यक-उपनिषद्‌ के, जो एक विस्तृत एवं श्रमावह 
किन्तु महत्त्वपूर्ण रचना है, विभिन्न भागो से उद्धृत कतिपय अंशों को ले 
सकते हैं-- 

“इस विश्व में सर्वप्रथम यहाँ कुछ भी नही था। यह सब मृत्यु से ही 
आवृत्त था । यह भवनाया से आदृत था। अशनाया या भक्षण की इच्छा ही 
मृत्यु है ।” (१.२,१) 

“जिस प्रकार मकड़ा तन्तुओं पर ऊपर की ओर जाता है, तथा जैसे अग्नि 
से अनेक छोटी चिनगारियाँ ऊपर उठती है, उसी प्रकार इस आत्मा से समस्त 
प्राण, समस्त लोक, समस्त देवगण, और समस्त भूत विविध रूप से उत्पन्न 
होते हैं ।” ( २. १, २० ) 


३८ भारतीय ग्ज्ञा 


“इस संसार में ही रहते हुए हम उसे जान सकते हैं; यदि उसे नही जाना 
तो महान हानि है । जो व्यक्ति उसे जान लेता है वह अमृत हो जाता है, किन्तु 
अन्य दःख ही प्राप्त करते हैं। ( ४. ४, १४ ) 

“जब भत और भविष्यत्‌ के स्वामी इस प्रकाशमात आत्मा को मनुष्य 
साक्षात्‌ समझ लेता है, तो वह उस आत्मा से अपनी रक्षा करने की इच्छा नहीं 
रखता ।” (४. ४, १५ ) 

“जिसके नीचे संवत्सरचक्र चक्कर छगा रहा हैं उस सूर्य इत्यादि ज्योतियों 
के ज्योति.स्वरूप (ज्योतिषां ज्योति) अमृत आत्मा की देवगण आयु कहकर 
उपासना करते हैं ।” ( ४. ४, १६ ) 


“जो उसे प्राण का प्राण, चक्षु का चक्षु, श्रोत्र का श्ोत्र, तथा मत का मत 
जानते हैं वे उस पुरातन एवं अग्रत्य ब्रह्म को जानते हैं । ( ४. ४, १८ ) 

“ब्रह्म को मन से ही देखना चाहिए। उसमें नाना कुछ भी नही है। जो 
उसमें विविधता देखता है वह मृत्यु से मृत्यु को प्राप्त होता है ।” ( ४. ४, १९ ) 

“वह परव्रह्म (जो अन्तररहित और उपाधिशन्य है ) पूर्ण है। वह 
सोपाधिक ब्रह्म भी पूर्ण है। इस ( कार्य रूप ) पूर्ण से ( कारणरूप ) पूर्ण ही 
उत्पन्न होता है। इस पूर्ण से पूर्ण ( अविद्याकृत अन्यत्वाभास ) निकाल लेने पर 
पूर्ण ही शेष रहता है ।” 

“मैं ब्रह्म हैँ”। जो कुछ भी यह जानता है कि 'मैं ब्रह्म हूँ” वह यह सर्व हो 
जाता है । उसके पराभव में देवता भी समर्थ नहीं होता, क्योकि वह उनका 
आत्मा ही हो जाता है ।” ( १.४,१०) 

. “वनस्पत्ति वृक्ष के समान ही मनुप्य होता है--यह विल्कुल सत्य है । दृक्ष 
के पत्त होते हैं और पुरुष के शरीर मे लोम होते हैं | वृक्ष की वाहरी छाल के 
समान मनुष्य के शरीर भे त्वचा होती है। इस पुरुष की त्वचा से रक्त 
निकलता है। दृक्ष की छाल से भी गोद निकलता है| वृक्ष और पुरुष की इस 
समानता के कारण ही जिस प्रकार आघात लगने पर वृक्ष से रस निकलतां है, 
उसी प्रकार चोट खाये हुए पुर्प-शरीर से रक्त प्रवाहित होता है । किन्तु यदि 
वृक्ष को काट दिया जाता है तो वह अपने मूल से पुन. और भी नवीन होकर 
अंकुरित होता हैँ, इसी प्रकार यदि मनुप्य को मृत्यु काट डाले तो वह किस 
मूल से उत्पन्न होगा ? यह मूछ विज्ञान आनन्द ब्रह्म है । ( ३. ९, २८ ) 

सामवेद के छान्दोग्य-उपनिपद्‌ में कतिपय रोचक अनुच्छेद हैं। सातवें 
अव्याय में नारद एवं सनत्कुमार के वीच एक संवाद है, जिसमें सनत्कुमार, 
परमात्मा के स्वरूप की व्यास्या करते हुए कहते है कि चार वेदों, इतिहासों, 
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हे ॥ 


पुराणों एवं इस प्रकार की रचनाओ का ज्ञान विश्वात्मा ब्रह्म के ज्ञान के अभाव 
में व्यर्थ है। (७. १, ४ ) 

“इन ग्रन्थों का ज्ञान केवल नाम है; नाम से बढ़कर वाणी है; मन, वाणी 
से भी बढ़कर है; संकल्प मन से भी श्रेष्ठ है; चित्त संकल्प से भी उत्कृष्ट है; 
ध्यान चित्त से भी बढकर है; ओर ध्यान से भी बढकर विज्ञान है; विज्ञान से 
महत्तर बल है, और सर्वश्रेष्ठ प्राण है। जिस प्रकार रथ के चक्र में भरे लगे 
होते हैं, उसी प्रकार इस प्राण मे सारा जग समर्पित है।* 

प्राण में श्रद्धा एवं निष्ठा रखना चाहिए उसे ऐसा व्यापकत्व समझना 
चाहिए जो अपने प्रकाग मे पूर्ण है। वह व्यापक प्राण ऊपर-नीचे, पीछे-आगे, 
दक्षिण-उत्तर सर्वत्र व्याप्त है । वही विश्व की बात्मा है। वह ॒ स्वयं परमात्मा 
है। जो व्यक्ति इस तत्त्व का ज्ञान रखता है, उसे मृत्यु, दुख, रोग का भय 
नही रहता ।” 

किन्तु कही इस वर्णन से देवता का आकाश के साथ श्रम न उत्पन्न हो, 
इसलिए आगे चलकर यह कहा गया है कि वह ॒अज्ञेय रूप मे सुक्ष्म है एवं 
हृदय के एक सुझेम प्रकोष्ठ मे निवास करता है: और कही यह उसके सीमित 
होने का विचार उत्पन्न न करे इसलिए उसे आगे चलकर सम्पूर्ण सृष्टि का 
कोष कहा गया है । 

इस ग्रन्थ के एक दूसरे भाग (६ २०) में मानवीय आत्माओं की नदियों 
से तुलना की गयी है-- 

रू “ये नदियाँ पुर्वंवाहिंनी होकर पूर्व की ओर बहती है, तथा पश्चिमवाहिनी 
होकर पश्चिम की ओर । ये समुद्र से ( वाष्प रूप मे ) निकल कर फिर 
समुद्र मे मिल जाती है और समुद्र ही हो जाती हैं।” 

पुनः ( ८.४ में ) परमात्मा की एक सेतु से तुलना की गईं है, जिसे रोग, 
मृत्यु,-दु ख, सदगुण या दुगु ण पार नही कर सकते । 

४ इस सेतु को पार कर पुरुष अन्धा होने पर भी अन्धा नही होता, विद्ध 
होने पर भी अविद्ध होता है, उपतापी होने पर भी भनुपतापी होता है, 
इसीसे इस सेतु को पार कर अन्धकार-रूपी रात्रि भी दिन ही हो जाती है, 
क्योकि यह ब्रह्मलोक सवंदा प्रकाशस्वरूप है ।” 

) ग्राणसूक्त, अथर्ववेद ११.४ ( म्यूर के टेक्स्ट्स भाग ५, पृ० ३९४ ) से 
तुलना कीजिए । यह इस प्रकार प्रारम्भ होता है 'प्राण को नमस्कार है, जिसके 
अधीन यह ससार है, जो सबका स्वामी बना है, जिस पर सभी बाधृत है ।* 
इस वेद के मूल का प्रोफेसर डब्ल्यू० डी० छ्विठनी एवं प्रोफेसर आरण० रॉय ने 
विद्वत्तापुर्ण ढंग में संपादन किया है। 
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यहाँ छान्‍्दोग्य उपनिपद्‌ (६. २) के एक अनुच्छेद का अंश है, जो वेदान्त- 

सिद्धान्त 'एकमेवाद्वितीयम्‌' से युक्त होने से महत्त्वपूर्ण है । 
४आरम्भ में यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था । उसी के विपय में किन्‍्ही 
ने ऐसा भी कहा है कि आरम्भ में एकमात्र अद्वितीय असत्‌ ही था। उस 
बसत्‌ से सतू की उत्पत्ति होती है । किन्तु असत्‌ से सत्‌ की उत्तत्ति कंसे हो 
सकती हैं ? अतः आरम्भ में यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था | उस (सत्‌) 
ने ईक्षण' किया “मैं बहुत हो जाऊँ--अनेक प्रकार से उत्पन्त होऊँ ।? इस प्रकार 
( ईक्षण कर ) उसने तेज उत्पत्त किया । तेज ने ईक्षण किया में बहुत होऊ । 
इस प्रकार ईक्षण कर उसने जलछ की रचना की । इसी से जहाँ कही पुरुष शोक 
करता है उसके शरीर मे स्वेद उत्पन्न हो जाते हैं। उस समय तेज से ही जछू 
की उत्पत्ति होती है। उस जल ने ईक्षण किया हम बहुत होवें, अनेक रूप से 
उत्पन्त हो ।' उसने अन्न की सृष्टि की । इसी से जहाँ कही वर्षा होती है वहीं 
वहुत सा भन्‍्न होता है । वह अन्नाद्य जल से ही उत्पन्न होता है। उस (सत) 
ने ईक्षण किया “मैं इस जीवात्मरूप से इन तीनो देवताओं में प्रवेश कर नाम 

और रूप की अभिव्यक्ति करूँ ।” 
मुण्डक-उपनिपद्‌ में कतिपय रोचक अनुच्छेद है। निम्न अंश ह्वितीय 
मुण्डक के द्वितीय खण्ड (५) से उद्धुत है--- 
“इस एक आत्मा को ही जानो, और इसके विपरीत सभी बातों का त्याग 
करो, यही अमृत का सेतु है ।” 

तृतीय मुण्डक ( १. १-३ ) के भ्रधोलिख्ित विशिष्ट अंश को सांख्यमता- 
वलम्वी अपने दृतवादी सिद्धान्त के समर्थन मे उद्बृत करते है, किन्तु वेद्ान्ती 





! मैं यहाँ डा० रूअर का अनुसरण करता हूं। मु से उद्बृत अंश 
का पदच्छेद यहाँ दिया जाता है: सद्‌ एव इदम्‌ भग्रे आसीदू , एकम्‌ एवं 
अद्वितीयम्‌ । तद्‌ ह एके आहुर्‌ असद एव इदम्‌ अग्ने आसीद , एकम्‌ एवं 
अद्वितीयम्‌ , तस्माद्‌ असतः सज्‌ जायेत । कुतस्‌ तु खलु स्थाद्‌ इति, कथम्‌ 
असतः सज्‌ जायेत इति | सतु तु एवं इदम्‌ अग्ने आसीदु एकम्‌ एवं अद्वितीयम्‌ । 
तद्‌ ऐक्षतर बहु स्थाम्‌ प्रजायेय इति, तन तेजों अमृजत । तत्‌ तेज ऐक्षत वहुस्यामु 
अजावेय इति, तद्‌ अपो असृजत्‌ । ता बाप ऐक्षत बहु: स्पाम प्रजायेमहि इति 
वा अन्नम्‌ असृजन्त | तस्माद्‌ यत्र वव च॒ वर्षति तदु एवं भयिष्ठम्‌ अन्नम्‌ 
भवति। सा इय॑ देवता ऐक्षत अहम्‌ इमास तिल्नो देवता जीवेन आत्मना 
अनुप्रविश्य नाम-ढूपे व्याकरवाणि इति | 

+ मुण्डक नाम “मुण्ड', क्षौर करना, से व्युत्पन्त है, क्योंकि जो व्यक्ति इस 
उपनिपद्‌ के सिद्धान्त को सम्रझ लेता है उसके सभी भयो का क्षौर हो जाता है । 


५ पर 
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भी. इसका उपयोग करते है। यह ऋनवेद के एक मन्त्र पर आश्रित है, 
( १. १६४, '२० ) जिसकी व्याख्या सायण ने वेदान्तीय अर्थ भे की है: 

“साथ-साथ रहनेवाले तथा एक ही आख्यानवाले दो पक्षी ( परमात्मा 
तथा जीवात्मा ) एक ही वृक्ष (शरीर ) पर आश्रय करके निवास करते है । 
उनमे से एक ( जीवात्मा ) स्वादिष्ट या मधुर पिप्पल ( कर्मफल ) का भोग 
करता है और दूसरा भोग न करके केवल देखता रहता है। (परमात्मा के 
साथ) एक ही वृक्ष पर निवास करनेवाला जीव मोहित होकर, सासारिक 
बन्धनों से बँघकर अपने दीन स्वभाव के कारण शोक करता है। किन्तु जिस 
समय ( ध्यात द्वारा ) अपने सांसारिक बन्धनों से मुक्त योगियों से सेवित 
तथा उसकी महिमा का दर्शन करता है उस समय वह झोकरहित हो जाता 
है । जिस समय द्रष्टा सुवर्णवर्ण और ब्रह्मा के भी उत्पत्तिस्थान उस जगत्कर्ता 
ईश्वर पुरुष को देखता है उस समय वह विद्वान्‌ पाप-पुफय दोनो को त्यागकर 
निर्मल हो अत्यन्त समता को प्राप्त हो जाता है ।” 


यहाँ उसी उपनिधद्‌ से दो या तीन उदाहरण दिये जाते हैं--- 


“जिस प्रकार मकड़ी जाले को बनाती और निगल जाती है, जैसे पृथिवी 
मे ओषधियाँ उत्पन्न होती हैं, और जैसे सजीव पुरुष से केश एवं छोम उत्पन्न 
होते हैं उसी प्रकार उस अक्षर परमात्मा से यह विश्व उत्पन्न होता है । 
(१.१७ ) 

. ४ज़िस प्रकार अत्यन्त प्रदीक्त अग्नि से उसी के समान रूपवाले हजारों 





१ मन्त्र इस प्रकार है : 
द्वा सुपर्ण सयुजा सखाया सामानां वृक्षपरिषस्वजाते । 
तयोरन्य: पिप्पल स्वाद्वत्यनश्नन्नन्यो अभि चाकसीति |। 


दो पक्षी साथ-साथ मित्र के समान एक ही वृक्ष पर रहते है; उनमें 
एक मधुर पिप्पछ का स्वाद लेता है दूसरा बिना आनन्द पाये हुए देखता 
है । इस उपनिषद्‌ की व्याख्या करते हुए 'सखाया” का अर्थ 'समान-खझ्यातौ' 
अर्थात्‌ एक ही नाम के, करते है। उनका यह भी कथन है कि पिप्पल या अश्वत्य 
( पविन्न पीपलवृक्ष ), जिसके सु ऊपर हैं एवं शाखायें नीचे, एक दृष्ठान्त है, 
ओर प्रत्येक वृक्ष. जो अदृश्य जड़ से निकलता है, इस द्ारीर का प्रतीक है, जो 
वस्तुतः ब्रह्मा से उत्पन्न होता है और उसी के साथ जिसका ऐक्य है। कठ 
६-१ तथा भगवदुगीता १५. १-३ मे उसी वृक्ष को विश्व का प्रतीक कहा गया 
है। इसे वटबृक्ष का पुल्लिग माना गया है। 
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स्फुलिज्र निकलते है उसी प्रकार उस वक्षर आत्मा से विविध भावरूप आत्मा 
उत्पन्न होते है और पुनः उसी में लीन हो जाते हैं।” ( २.१.१ ) 


“जिस प्रकार निरन्तर बहती हुई नदियाँ अपने नाम-रूप को त्यागकर 
समुद्र मे अस्त हो जाती है उसी प्रकार बुद्धिमान व्यक्ति नाम-रूप से मुक्त होकर 
दिव्यात्मा को प्राप्त हो जाता है जो महान्‌ से भी महत्तर है। जो कोई उस 
प्रत्रह् को जान लेता है वह ब्रह्म ही हो जाता है ।” ( ३२.८,९ ) 


सर्वाधिक प्राचीन एवं महत्वपूर्ण उपनिषदों मे एक है कठोपनिषद्‌ । भारत 
में इसे वहुत ख्याति प्राप्त है एवं योरोप के भी संस्क्ृत के विद्यार्थी इससे 
सुपरिचित है । यह नचिकेता के आख्यान से प्रारम्भ होता है । 


वह एक ऐसे महात्मा का धर्मात्मा पुत्र था जिन्होंने अपनी सम्पूर्ण सम्पत्ति 
ऋत्विजो को दान कर दी और क्रोध के आवेश में अपने इस पुत्र को मृत्यु को 
अपित कर दिया । 


नचिकेता के मृत्यु के निवास पर जाने का वर्णन किया गया है। वहाँ यम 
को प्रसन्‍त्र करने पर उसे तीन वरदान मिलते है । उस युवक ने प्रथम वर के 
लिये यह माँगा कि वह जीवित हो जाय तथा उसके पिता पुनः उस पर स्नेह 
रखें; दूसरे वर मे यह माँगा कि वह अग्ति का रहस्य जान सके जिसके द्वारा 
स्वर्ग की प्राप्ति होती है। जब उससे तीसरा वर माँगने के लिये कहा गया तो 
उसने मृत्यु के देवता से इस प्रकार प्रार्थना कौ-- 

“मनुष्य को मृत्यु के उपरान्त कुछ छोग कहते हैं कि वह ( आत्मा ) रहता 
है! और कोई कहते है 'नहीं रहता'। आपसे विक्षा प्राप्त कर मैं इसे जान सक्‌ , 
यही मेरे वरो में तीसरा वर है ।” 

मृत्युदेवता उसे इस वर के अतिरिक्त कोई अन्य वर मॉगने की बात कहकर 
टालना चाहते हैं; किन्तु जब युवक परलोक के रहस्यों के ज्ञान-प्राप्ति की 


प्रार्थना पर दुढ रहता है तो यम अन्ततः झक जाते है एवं उसके अभिप्रेत विषय 
की इस ढंग से विस्तृत व्याख्या करते है-- 


श्रेय (विद्या) और है तथा प्रेय ( अविद्या ) अन्य है। ये दोनों 
विभिन्‍न प्रयोजनवाले हैं एवं ये ही मनुष्य को बाँघते है। इन दोनों 
में श्रेय को ग्रहण करनेवाला कल्याण प्राप्त करता है तथा जो प्रेय 
का वरण करता है वह मनुष्य के उच्च ध्येय, पुरुषार्थ से, पतित हो : 
जाता है । ..विवेकी पुरुष प्रेय के स्थान पर श्रेय का ही वरण करता 

है, परन्तु मूर्ख व्यक्ति योग-क्षेम के निमित्त प्रेय का वरण करता है । 


आह्यण एवं उपनिषद्‌ हे ४झे, 


हैं नचिकेत: ! तूने प्रियजन एवं प्रियप भोगो को असार समझ कर 
त्याग कर दिया है तथा उस धनप्राया निन्दित गति को नही प्राप्त 
हुआ, जिस मार्ग में बहुत से अज्ञानी व्यक्ति डूब जाते है । विद्या और 
अविद्या नाम के दो अन्य मार्ग है जो परस्पर अत्यन्त विपरीत स्वभाव 
वाले एवं विपरीत स्वभाव देनेवाले है। मैं तुझे विद्याभिलाषी मानता 
हूँ क्योकि तुझे अनेक लोभों ने विचलित नही किया । वें अविद्या के 
- भीतर रहनेवाले स्वयं बड़े बुद्धिमान एवं पण्डित माननेवाले भज्ञानी 
पुरुष अन्धे से ही ले जाये जाने वाले अन्धे के समान अनेक कुटिल 
गतियो की इच्छा करते हुए भटकते रहते है । धन के मोह से अच्धे 
हुए ऐसे अज्ञानी व्यक्ति को परछोक का साधन नही दिखाई पड़ता । 
यह लोक है, परलोक नही है--ऐसा माननेवाला व्यक्ति बारम्बार 
मेरे वश मे आता है। जो अनेक व्यक्तियो को सुनने के लिए भी 
प्राप्त नही होता, जिसे अनेक व्यक्ति सुनकर भी नहीं समझते, उस 
आत्मतत्त्व का उपदेश देनेवाला भी आइचये रूप है, उसको प्राप्त 
क्रने वाला भी निपुण व्यक्ति ही होता है, तथा कुशल आचार्य द्वारा 
उपदिष्ट ज्ञान भी आश्चय रूप है। उस कठिनाई से दीख पड़ने 
वाले, गूढ स्थान मे अनुप्रविष्ट बुद्धि मे स्थित, गहन स्थान में रहने 
वाल पुरातन देव को आध्यात्म योग की प्राप्ति द्वारा जानकर 
बुद्धिमान पुरुष हर्ष-शोक को त्याग देता है। यदि मारनेवाला आत्मा 
को मारने का विचार करता है तथों मारा जानेवाला उसे 
मारा हुआ समझता है तो वे दोनों ही उसे नही जानते है, क्योकि 
वह न तो मारता हैं और न मारा जाता है । वह अण्‌ से भी अणुतर 
और महान्‌ से भी महत्तर आत्मा जीव की हृदय-रूपी गुहा में स्थित 
'. हूँ। बह स्थित हुआ भी दूर तक जाता है, शयन करता हुआ “भी सब 
ओर पहुँचता है; जो शरीररहित तथा नित्यों में अनित्यरूप हैं वह 
आत्मा प्रवचन द्वारा प्राप्त होने योग्य नही हैं, और न धारण शक्ति या 
अधिक श्रवण से प्राप्त होता हैं। वह जिस आत्मा का वरण 
'करता है उसी आत्मा के द्वारा उसका ज्ञान प्राप्त किया जाता है । 


इसी उपतनिषद्‌ की तृतीय वलली (३, ४, इत्यादि) में आत्मा की तुलना 
एक रथी से की गई है : शरीर रथ है, बुद्धि सारथि है, मस्तिष्क रशना, इच्छाये 
या इन्द्रियाँ अश्व, एवं इन्द्रियो के विषय मार्ग हैं। अज्ञानी व्यक्ति रस्सियों को 
खीचते मे ध्यान नही देता, जिसके परिणाम-स्वरूप इन्द्रियाँ, अनिवन्त्रित उहृण्ड 
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अशवो के समान यत्र-तत्र अपनी इच्छानुसार सारथि को साथ लेकर भटकती हैं।* 
पाँचवी वलली ( ११ ) में निम्न उक्ति आती है-- 

“जिस प्रकार सम्पूर्ण लोक का नेत्र होकर भी सूर्य नेत्र-सम्बन्धी वाह्यमदोपों 
से छिप्त नही होता उसी प्रकार सम्पूर्ण भूतो का एक ही अन्‍्तरात्मा संसार के 
दुःख से लिप्त नही होता, अपितु उनसे बाहर रहता है । 

मैं अब इन ग्रन्थों में एक सर्वाधिक प्रसिद्ध ग्रन्थ श्वेताश्वतर' से कतिपय 
उद्धरण देता हूँ, जो यह प्रदर्शित करेंगे कि किस प्रकार उपनिषदों के रचयिताओं 
ने. परम सत्ता के विशेषणों की बिना क्रम एवं प्रायः स्पष्ट विरोध सहित ढेरी 
लगा दी है--- 

उसे हम जान सकते है, वह सभी शासकों का शासक है, देवों का 

देव है, स्वामियों का स्वामी है, महत्तम से भी महत्तर है, प्रकाशपुर्ण 

सत्ता है, विश्व का भर्त्ता है, सभी पूजाओं के योग्य है। उसका कोई 

कारण नही, कार्य नही । वह कारण है, कारणो का प्रधानतम कारण 

हैं। उसके समान कोई नही है। उसकी सत्ता सर्वोच्च है, तथापि 

वह विविध है, स्वाश्रवित है, विवेक एवं ज्ञान से कर्म करनेवाल्ा है । 

वह एक देवता सभी भूतों में व्याप्त है, उनके हृदय में निवास करता 

हुआ साक्षी है, विश्व का स्रष्ठा है। वह इस विश्व का ज्ञाता आत्मा 

ओर सबका मूल है। काछ को रचनेवाला तथा प्रत्येक सदृगुणों से 

युक्त है, सर्वेज्ञ है, सभी शरीरी भूतो का स्वामी है। तीन गुणों का 

स्वामी है। मनुष्य के अस्तित्व का कारण, वन्धन, मोक्ष, नित्य, सर्व॑- 

व्याप्त, अवयवहीन, सर्वेज्ष, शान्त, निर्मल, निर्दोष, प्रकाश, तथा 

अमृत का सेतु है । सृक्ष्मतम से भी सुक्ष्मतर है, बहुविध है, विश्व मे 

प्रदेश करने वाला है, सर्वंसुखयुक्त, अजन्मा, अज्ञेय है, ऊपर, नीचे 


* तुछना कीजिए मनु २.८८ “इच्द्रिय विषयो मे स्वेच्छा से विचरण 
करने वाली इन्द्रियो के संयम मे, जो भनप्य को यत्रतत्र दोड़ाती हैं, एक 
वुद्धिमान्‌ व्यक्ति को परिश्रमपूर्वक प्रथत्त करना चाहिए, जैसे एक सारथि उद्दृण्ड 
अश्वा को नियन्त्रण भे रखता है।” इसी प्रकार प्लेटो फिड़स ( ?88९५॥४४ ) 
( १४, ७४ ) मे आत्मा की तुलना एक सारथि ( तर्क ) से करता है जो 
पजवाल ऐसे घोड़ो की जोड़ी को हाँकता है, जो एक ( इच्छा ) बागडोर के 
नियन्त्रण में 


>ते अपन उद्ंड एवं दुष्ट घोड़े ( क्षुणा ) का नियन्त्रित करने का 
प्रयत्न करता हैं । 


हे उजुवद का हूं, यच्पि कभी-कभी ( कोलब्रक के अनसार ) अथवेबेद के 
उहा में पाया जाता हूँ। देखिए वेवर का इण्डिश्श स्टूडीएन १.४२०-४३९ । 


ब्राह्मण एवं उपनिषद्‌ १ 


और मध्य में है, मानव नेत्रों के लिये अदृश्य है, सभी भूतों को गति 

देने वाला हैं। उसका नाम श्री है। वह अद्वितीय, असीम, पूर्णात्मा, 

सहस्रश्चीर्ष, सहस्ननेत्र, सहल़पाद, भूत और भव्य का अधिपति है। 

अनन्त भाकाश में व्याप्त है। केवल हृदय, द्वारा ज्ञेग है। जो कोई 

उसे जानता है अक्षय शान्ति एवं अमृतत्व प्राप्त करता है।' 

में उपनिषदो के इन उद्धरणो को कृष्ण-यजुर्वेद से सम्बद्ध मैचायणी या 
मैत्रायणीय नाम के एक लघु उपनिषद्‌ के प्रथम अध्याय के एक अंश के 
रूपान्तर से समाप्त करता हँ--- 


अस्थि, चर्म, शिरा, झिल्ली, पेशी, रक्त, निष्ठृत से निर्मित, मरू एवं 
अपविज्नता से पुर्ण शरीर मे वास्तविक आनन्द की क्‍या वस्तु हो सकती 
है ? इस दुबंछ शरीर में क्या आनन्द हैँ जो क्रोध, आकाक्षा, छोभ, 
मोह, भय, दु ख, ईर्ष्या, घृणा, प्रियजनों से वियोग एवं घृणित 
व्यक्तियों से संयोग का विपय है; जो निरन्तर क्षुधा, पिपासा, रोग, 
विकछांगता, विकास, पतन तथा मृत्यु का घर है उस शरीर में 
वास्तविक आनन्द क्या प्राप्त हो सकता हैं ?” ससार नाश की ओर 
बढ रहा है; घास; दृक्ष, पशु जन्म लेते ओर मर जाते हैं, किन्तु वे 
क्या हैं? पृथ्वी के शक्तिशाली व्यक्ति अपने आनन्‍दों तथा वैभव 
को छोडकर चले गये हैं, इस ससार को छोड़कर प्रेतलोक को चले 
गये हैं, परस्तु वे क्या है ? इससे भी उच्च योनि वाले देवता, गन्धर्व॑ 
और दानव सभी चले गये है, परन्तु वें क्या है ? क्योकि उनसे भी 
“ अधिक उच्च योनि वाले चले गये हैं। विशाल समुद्र भी सूख गये है, 





? इनमे से अधिकाश विशेषण श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ के इन खण्डो में पाये 
जायेंगे, ६.७, ८, ११, १७, १९; ४.१४, १७, १९ इत्यादि, पु० २४ पर विये 
गये पुरुपसूक्त के उद्धरण से तुलना कीजिए । 

इसे मेत्रायणी, मत्रायण, मंत्री, मेत्रि भी कहते ूहैं। दूसरे नाम के 
अन्तर्गत यह बिब्लिओथेका इण्डिका के लिये प्रोफेसर ई० बी० कॉवेल द्वारा 
उत्तम रूप में सम्पादित एवं अनुदित है । इसमे पाँच अध्याय हैं, जिनमे से पहले 
का गद्य मे अनुवाद बिना किसी नाम के सर वि० जोन्स ने किया था । मेरा 
रूपान्तर अंशत'. उनके अनुवाद पर आधृत है, किन्तु मैने प्रोफेसर कॉवेल 
के अधिक सटीक अचुवाद से सहायता ली है । 


मनु ६.७७ से तुलना कीजिए । पा 


। भारतीय ग्रज्ञा 
8६ ॥ 


पर्वत गिर पड़े हैं, ध्रुव भी स्थानभ्रप्ठ हो चुका है, नक्षत्रों को वाँधने 
वाला तच्तु टूट चुका हैं, सम्पुर्ण पृथ्वी महान जलप्लावन में डूब 
चुकी है, सर्वोच्च दंवी शक्तियाँ भी स्थानश्रष्ट हो चकी हैं। इस 
संसार में वास्तविक आनन्द कहाँ मिल सकता हूं ? ऐ परमात्मा ! 
तुम्हीं हमारे एक मात्र शरण हो, हमारी रक्षा करो ।* 


व त5-५5६5४ २ ++39>++र 925 ++++++ ८८5 
निम्न उक्ति इस ग्रन्थ में अन्तिम पंक्ति के पृ आाती है : 
अन्वोदपानस्थों भेक इव अहम्‌ अस्मिन संसारे” 

ने इस संसार में एक सूखे हुए क॒एँ मे पड़े हुए मण्डक के समान स्थित हूँ । 

मार्कंस ऑॉरेलिगस (४7८08 &परा०धप०) के कतिपय वराग्यपुर्ण विचारों 
ने तठुछना कीजिए जिन्हे रेंब० एफ़० डब्ल्यू फर्रार (फ्क्मप्था ) ने अपने 
सीकर्स आफ्टर गॉड' में दिया हे 

0॥, 8ज्न९४६ ता, #09ए ज्व&०, था प्रत9285 ठी5287089॥2--50 5 
5एश'प्र 98:60 ०0 ॥€6 

छा०्पष्ठार 00 (5 जाछ०6०त ॥७ 376 क्रफाएफार, 870 
2ए57 (7768 


"8 हा6 ए65थाए सात 45. & एछणगरा का छाया, 8७ पराग28 
का6 (006, 00872०80]6 90 ए7675080]6 


वे, स्वद, मर, मूत्र ये सभी घणित हैं--इसी प्रकार हैँ जीवन का 
अत्यक भाग | 


यह कष्टमय जीवन, यह असन्‍्तों 


सम्पूर्ण वर्तमान काल अनन्त 
परिवतेनीय और नश्वर हे 


जन 


ष॒ एवं ये तुच्छ संघर्ष अब बहुत हो चुके । 
न्त का एक विन्द है, सभी वस्तुएं तुच्छ 


६ 


व्यांखयान ३ 


दर्शन के मत 


मुझे अब सामान्य रूप से दर्शन के उन छः मतों का विवेचन करना चाहिए 
जिनका विकास उपनिषदों से हुआ | उन्हे कभी तो षड्शास्त्र कहा जाता है, 
और कभी पषड्दर्शन । वे हैं-- 

१, न्याय, गोतम द्वारा स्थापित । 

२. वैद्येषिक, कणाद द्वारा । 

३. सांख्य, कपिल द्वारा 

४. योग, पतञ्जलि द्वारा, 

५, मीमांसा, जेमिनि द्वारा । 

६. वेदान्त, बादरायण या व्यास द्वारा । 

ये सूत्ो मे उच्चारित हैं, जिन्हे प्रत्येक मत के भनुवर्ती शिक्षाओ का आधार 
माना जाता है ।" 


इनमें से किसी का काल असन्दिग्ध रूप मे निश्चित करना उतना ही 
असम्भव है जितना संस्कृत साहित्य की किसी एक रचना का काल निर्धारित 
करना । अपरच्च, यह भी निर्णय देना व्यवहायें नही कि दर्शन के इन छः मतो 
में समय की दृष्टि से कौन किससे पहले उत्पन्न हुमा । हम इतना ही कह सकते 


) ये सूत्र प्राय” इतने संक्षिप्त एवं गूढ़ है कि बिना व्याख्या के पूर्णतः 
अबोधगम्य हैं । इन्हे प्रायः 'सूत्र कहा जाता है, परन्तु ये वस्तुतः यथासंभव 
अतिसंक्षिप्त ढंग के स्मृति-प्रबोधक हैं, जिन्हें प्रत्येक मत के आचार्यों को पुन- 
स्मरण में सहायता प्रदान करने के लिए निपुणतासहित विन्यस्त किया गया 
है | सम्भवत' इस प्रकार उच्चरित सूत्रों की सर्वप्रथम व्याख्या करनेवाले उनके 
'रचयिता ही थे । क्रमागत पीढियों मे ( सामान्यतः: तीन के वर्ग मे ) अन्य अनेक 
भाष्यकारों तथा लेखकों ने उनका अनुगमन किया, जो प्रायः जिस विशिष्ट 
शाखा से सम्बद्ध होते थे उसी शाखा के सिद्धान्तो को अपने मिबन्ध या उपसंहार 
में वणित कर देते थे । सभी भाष्यकारों मे सर्वाधिक “विख्यात महान शडद्भूरा- 
चार्य हैं, जो मछाबार के निवासी और कदाचितृ ६५० एवं ७४० ई० के बीच _ 
मे विद्यमान थे। इन्होंने उपनिषद्‌, वेदान्तसूत्र एवं भगवद्गीता के भाष्य 
आदि मिलाकर प्राय. भगणित ग्रन्थों की रचना को । 


भारतीय प्रज्ञा 
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है कि ईसाई सन्‌ के प्रारम्भ होने के ५०० वर्ष पृर्व इण्डो-आय॑ जाति मे एक महान 
जागरण होता दिखाई पड़ता है, जँसा कि ग्रीस देशवासियों के मस्तिष्क में तथा 
तात्कालिक सभ्य संसार में सर्वत्र विचारशील मस्तिष्कों में भी हुआ था | जिस 
समय भारत में वुद्ध का उदय हुआ, उसी समय ग्रीस के विचारक पाइथागोरस 
( ?ए220००8$ ), फारस मे ज़ोरोस्तर, और चीन मे कन्पयूसस हुये । हा 
उत्कण्ठा से इस प्रकार के प्रइनों पर विचार-विमशें करते, लगती बा है ६ 
मैं कहाँ से आया हूँ ? मैं कहाँ जा रहा हूँ? मैं अपने 8 स्थिति 
की चेतना को कैसे स्पष्ट कर सकता हूँ ? मेरे पार्थिव एवं अपार्थिव न 
में क्‍या सम्बन्ध है ? यह संसार क्या है जिसमें में अपने को पाता हूँ / 
क्या किसी वुद्धिमान, भले और सर्वेशक्तिमान्‌ प्राणी ने इसकी असतु से रचना 
की है ? या यह किसी अनादि बीज से स्वयमेव विकसित हुआ है ? अथवा 
यह नित्य अणुओ के सयोग से संघटित हुआ है ? यदि किसी हद 
ज्ञानवाली सत्ता ने इसकी रचना की है, तो इस संसार की दशाअं की 
असमानताओं---अच्छा तथा बुरा, सुख तथा दु ख--क्रा कारण क्या हो सकता 
है ? कया स्रष्टा का स्वरूप है, या वह स्वरूपहीन हैट? क्‍या उसके कोई गुण है 
या कोई गुण नहीं है ? - 
निःसन्देह भारत में इस प्रकार के प्रश्नों का कोई सन्तोषप्रद उत्तर प्राचीन 
इण्डो-आरय कवियों की उन प्रार्थनाओं तथा सुक्तो मे नहीं उपलब्ध हो सकता 
था, यद्यपि उन्हें ब्राह्मणों ने वेद या ज्ञान कहा है, इन विषयो पर कोई वास्त- 
विक जान प्रस्तुत करने का विचार भी नही रखा, अपितु प्राकृतिक हग्विषयों 
की अनिश्चित ज्योति द्वारा सत्य का अन्वेषण करनेवाले मानव मस्तिष्क के 
अँधेरे भे टटोलने जैसे प्रयत्तों को अभिव्यक्त किया है।* 
क्रियाविधि सम्वन्धी ब्राह्मण भी ऐसे विपयों को स्पष्ट करने में सहायक 

नही होते । उन्होने केवल यज्ञों की फल्ोत्पादकता मे अन्धविश्वास के विकास 

को प्रोत्साहन दिया एवं वहुसंस्यक समाज की ऐसे पुरोहितों के मध्यस्थभूत 

वर्ण पर पराघीनता को पुष्ठ किया, जिन्हे उन मनुष्यों एवं कुपित देवता के 

वीच मध्यस्थता करने योग्य समझा जाता था । तथापि महत्त्वपूर्ण प्रश्न अपने 

उत्तर की माँग करते रहे और मनुष्यों के मस्तिष्को ने परम्परागत प्रकाशित 

वाक्यमरात्र में कोई शान्ति अथवा केवछ वाह्य कर्मों में कोई सन्‍्तोष न 

पाकर अपने भीतर झांका, प्रत्येक विचारक जीवन के महान्‌ प्रइनों को अपने 


हि 3 कम अपील न कट अलवर पक मर 
? साख्यकारिका की दूसरी कारिका स्पष्ठत: कहती है कि आनुश्नविक 


वर्धातु श्रुति से प्राप्त--वेद भे निहित प्रकाशित वाक्य--अस्तित्व के बन्धन से _ 
मुक्ति प्रदान करने मे कक्षम है । हे । ५ 
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आप ही तक की सहायता से समझने का प्रयत्न करने छगा। इस कारण 
उपनिपद्‌ नाम के उन अस्पष्ट और गुढ़ बुद्धिवादी विचारणाओं की रचना हुई 
जिमके उदाहरण दिये जा चुके हैं। यह स्मरणीय है कि ये रचनाएँ प्रकाशित- 
वाक्य की विरोबी नहीं अपितु उत्तकी प्रतिपुरक समझी गईं। इन्हे वेद 
या परमार्थ ज्ञान का अभिन्न भज्ल स्वीकार किया गया, और इससे भी 
अधिक--विचा रवान्‌ व्यक्तियों की हृष्ठि मे इनका स्थान इतना ऊँचा हो गया 
कि .इन्होने अन्त में उसके सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण भाग, उसके उच्चतम एवं श्रेष्ठ 
वचन, एवं सम्पूर्ण परवर्ती प्रकाशित वाक्य के चरमोत्कर्ब का पद प्राप्त कर 
लिया | कदाचित्‌ साधारण तथ्य यह था कि यत' स्वनन्त्र जिज्ञासा के विकास 
को अवरुद्ध करना असम्भव पाया गया अतः ब्राह्मणों ने यथार्थ बुद्धिमत्ता के 
साथ स्वयमेव बौद्धिक चिन्तन करने का निश्चय एवं उपनिषदों भें वेद संज्ञा 
प्रदान कर उसके प्राथमिक महत्त्व को प्रमुचता प्रदान किया । समवत: उनमे 
कुछ (जैसे जाबालि) स्वयमेव अविश्वास के प्रभाव से संक्रान्त हो गये एवं अपने 
लिये स्वतन्त्र दाशंनिक गवेषणाएँ प्रस्तुत करने से विमु्त नही किये जा सके । 

तथापि इस तथ्य के लिए स्पष्ट प्रमाणो का अभाव नही कि भारत में 
सर्वप्रथम क्षत्रिय या द्वितीय वर्ण बौद्धिक चिन्तन को स्थान देनेवाले हुये । यहाँ 
हम यह निर्देश करेगे कि महान्‌ बुद्ध एक क्षत्रिय थे, तथा छान्वोग्य-उपनिषद्‌ 
(५३ ) में एक उल्लेखनीय अश है, जिसे इस विषय से सम्बद्ध होने के कारण 
मैं यहाँ संक्षेप मे देता हूँ ( रूआर का संस्करण, पु० ३५ ) 

"शवेतकेतु नाम का ( गौतम नाम के ब्राह्मण का पुत्र ) एक बालूक पञ्चाल 
देश के राजा प्रवाहण की सभा में पहुँचा। प्रवाहण ने उससे पुछा---'क्या 
तुम्हारे पिता ने तुम्हें शिक्षा दी है ?”” उसने कहा--हाँ' । प्रवाहण ने प्रश्न 
किया--क्या तुम जानते हो कि मनुष्य मृत्यु के उपरान्त कहाँ जाते हैं ?' 
नही राजन' बालक ने उत्तर दिया | प्रवाहण ने पुन. प्रश्त किया : तुम जानते 
हो कि वे किस प्रकार पुनर्जन्म प्राप्त करते हैं ?” 'नही राजन! उसने उत्तर 
दिया । राजा ने पुन. प्रश्न किया--क्या तुम जानते हो कि जिस लोक को 
मनुष्य जाते हैं वह कभी भी क्यो नही पूर्ण होता ?' इस बार भी बालक ने 
उत्तर दिया नही राजन !। तब राजा ने कहा तब तुम क्यों कहते हो कि 
तुमने शास्त्राध्ययन कर लिया है १" दुःखित होकर वारूक बपने पिता के पास 
लोटा और बोला : “राजा ने मुझसे प्रइत पूछे जिनका उत्तर मैं नही दे पाया ।* 
उसके पिता ने कहा “मैं भी उन प्रश्नों का उत्तर नही जानता हैं । तव वालक 
के पिता, गौतम, राजा की सभा में गये । उनका राजा ने बड़ा आतिथ्य किया 
और कहा कि हे गौतम ! सासारिक पदार्थों मे सर्वोत्तम जो आप चाहे माँग 

४ भा० प्र० 
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ले । उन्होंने उत्तर दिया हे राजन्‌ : मुझे सासारिक पदार्थों की आवश्यकता 
नही । आप मुझे उन्ही प्रश्नों का उत्तर बतलछावें जिन्हें आपने मेरे पुत्र से पूछा 
था ।' राजा मन ही मन ( यह समझ कर कि एक ब्राह्मण की प्रार्थता नहीं 
ठुकरायी जा सकती ) दु.खित हुए एवं उनसे कुछ समय प्रतीक्षा करने की 
प्रार्थना की । तव उन्होंने कहा--यतः आपने यह ज्ञान मुझ से प्राप्त करना 
चाहा है और यह, ज्ञान आपसे पूर्व किसी भी ब्राह्मण को प्रदान नही किया 
गया है, अतएवं इस ज्ञान का उपदेश करने का अधिकार सम्पूर्ण लोक में 
क्षत्रियों के पास ही रहा है ।” 
यह कथा नि.सन्दिग्ध रूप में इस कल्पना का समर्थन करती हुई प्रतीत 
होती है कि सामाजिक पद में ब्राह्मणों से द्वितीय स्थान पर प्रतिष्ठित जाति ने 
ही सर्वप्रथम स्वतस्त्र दाशंनिक चिन्तन का श्रीगणेश करने का साहस किया । 
चाहे यह जंसे भी हुआ हो, किन्तु यह उस समय के बहुत पूर्व घटित नही हुआ 
जब ब्राह्मण-घर्म एव हेतुवाद . इस प्रकार केवल एक ऐसी सविदा बनाकर एक 
साथ अग्रसर होने छगे कि चाहे वे एक दूसरे से जितने भी असमान हों एक 
दूसरे को अन्त मार्गद्शक नहीं घोषित करते । एक ब्राह्मण हेतुवादी हो 
सकता है; या हेतुवादी तथा ब्राह्मण दोनों साथ-साथ सामब्जस्थ रख सकते 
हैं, यदि दोनो वेद को नामतः स्वीकार करते हैं, वर्णो की अनुल्लद्डनीयता 
का पालन करते हैं, ब्राह्मणो के प्राधान्य एवं धर्म तथा दर्शन दोनों के शिक्षक 
होने के एकमात्र अधिकार को स्वीकार करते हैं। किन्तु यदि कोई हेतुवादी' 
हा कहता कि कोई व्यक्ति शास्त्रशिक्षक हो सकता है, या यदि वह वेद अथवा 
चर्ण की व्यवस्थाओ से पराड मुख होता था, तो उसे नास्तिक और अविश्वासी 
कह कर वहिष्कृत कर दिया जाता था | यह स्पष्ट है कि स्वतन्त्र चिन्तन की 
प्रवृत्ति मन्‍्त्रकाल मे भी परिलक्षित होने लगी थी और मनु के समय तक पर्याप्त 
हक गई थी । मनुस्मृति के दूसरे अध्याय ( श्छोक ११ ) में यह कहा 
. “वह ब्राह्मण जो हेतुझास्त्र का आश्रय लेता है ज्ञान के दो मूलों ( श्रति 
टी स्मृति ) को दूषित करता है, घर्मात्मा को उस व्यक्ति का नास्तिक एवं 
वेदघाती के रूप भे बहिप्कार कर देना चाहिए ।” - 


तथापि ऐसे नास्तिको की संख्या प्रतिक्रिया के सामान्य प्षिद्धान्त के अनुसार 
शीघ्र ही भारत में अधिक हो गई; क्योकि यह यथार्थत: कहा जा सकता है 
डा! | वोद्धवर्म का जागरण भारत में प्रारम्भ हुआ तो यह ब्राह्मण- 
के कल बह की अनमनीय कठोरता की एक प्रतिक्रिया का परिणाम 
ह के पेण्ड्लम की तरह यह एक ओर से दूसरी ओर को अ्रतिघात 


चुशन के सत पु 


था--नितान्त सहिष्णुता एवं संकी्णता से विस्तीर्ण सहिष्णुता एवं व्यापकत्व 
की ओर परावतंन। यह उस बन्धनरहित धामिक विचारधारा का नाम 
था, जो परिणामों से भयरहित होकर, और उन परम्परागत व्यवहारों से जो 
कितनी भी प्राचीत एवं रूढ थी, विरोध मोल लेने की चिन्ता न कर अपनी 
स्थापना कर रही थी । 

इस दृष्टिकोण के अनुसार स्वतन्त्र अन्वेषणों की पद्धतियाँ, जो दर्शन के 
स्वीकृत सम्प्रदायो में अवसन्न हुईं, सीधे बौद्धधर्म से उत्पन्न नहीं मान्री जा 
सकती; और न बौद्धधर्म की ही उत्पत्ति उनसे हुईं। बौद्धधर्म एवं दर्शन सम- 
काल ही विद्यमान प्रतीत होते हैं।' बौद्धधर्म उन निर्भीक एवं सच्चे स्वतन्त्र- 
विचारकों के लिये था जिन्होंने शास्त्रानुगमन के लिये प्रसिद्धि प्राप्त करने की 
चिन्ता नही की, जब कि दर्शन के सम्प्रदाय उन हेतुवादियों के लिये थे जिन्होंने 
धर्माचार्यत्व की प्रतिष्ठा के मन्दिर मे सत्यता की बलि चढ़ा दी। नि.सन्देह 
शास्त्रानुयायी दार्शनिक सभी बोद्ध नास्तिको की निन्‍दा करने पर भी उतारू 
हो गये; डिन्‍्तु वेद के प्रति नाममात्र की आस्था, वर्णव्यवस्था का पालन, एवं 
अन्तिम मोक्ष के लिए एक भिन्न संज्ञा के अतिरिक्त कम' से कम, इन मतो मे 
से दो, वेशेषिक एवं साख्य, उसी सीमा तक अग्रसर हुए जिस सीमा तक बौद्ध- 
धर्म । यहाँ तक कि इन्होने यदि अत्यक्षतः नही तो व्यवहारतः एक परम ज्ञान- 
पर्ण स्रष्टा की भी उपेक्षा की | यह भी विलक्षण बात है कि गोतम या गोतम, 
जो न्याय के शास्त्रपथगामी ब्राह्मण संस्थापक का नाम माना जाता है, उस 
सास्तिक क्षत्रिय का भी नाम था जिसने बौद्धमत का प्रवर्तन किया । 
* तत्वतः वर्तमान काल के सर्वाधिक नियमातिक्रमी को भी ऐसी विचार- 
स्वतन्त्रता की छूट नही दी जा सकती ज॑ंसी कि भारत के स्वतन्त्र विचारकों 
को प्राप्त होती थी यदि वे नाममात्र की ही वेद या कम से कम उसके उपनिषद्‌ 
भाग को अजद्भीकार कर तथा हिन्दूधर्म, अर्थात्‌ वर्ण के कर्मों से जिनमे ब्राह्मणों 
का प्राघान्य सम्मिलित था, सामञ्जस्य बनाये रखकर अपनी अश्ास्त्रीयता को 
प्रच्छन्न कर सकते थे । 

मेरे विचार से ऐसी स्थिति मे हिन्दू हेतुवाद के संस्थापक के रूप मे किसी 
विशिष्ट व्यक्ति या सम्प्रदाय का निर्देश करना कठिन होगा । इसका यह अर्थ 
नही' कि कपिल, गौतम, एवं छडी छाताढ़दी ई० पु० के महान्‌ बुद्ध काल्पनिक 
प्राणी थे । तेजस्वी प्रतिभा एवं शबुद्ध विचारोबाले कुछ व्यक्तियों का नि.सन्देह 





* साख्यसूत्र १. २७-४७ कतिपय बौद्ध मतो का उल्लेख करते हैं, किन्तु 
जैसा डॉ० म्यूर का कथन है, ये परवर्ती क्षेपक हो सकते हैं और इससे बोद्धधर्म 
की पूवेकालता नही सिद्ध होती । 


ज्र्‌ भारतीय प्रज्ञा 


आाविर्भाव हुआ, जिन्होंने संगठित होकर उस समय की प्रवाहपूर्ण स्वतन्त्र 
विचारधारा को स्वरूप प्रदान किया; भीर उनमें से कोई एक, जंसे बुद्ध ने 
पौरोहित्य के प्राधान्य के विरुद्ध बढ़ते हुए आक्रोश की ऐसी व्यूहरचना का स्थान 
बनाया जो तक का एक योद्धा एवं परम्परागत विचारों के अत्याचार से 
मुक्ति प्रदान करनेवाला था | यह नि.संकोच कहा जा सकता है कि हेतुवादी 
विचारधारा के ऐसे नेता कभी भारत में विद्यमान थे। यहाँ मै प्रख्यात बुद्ध 
के संक्षिप्त विवरण से प्रारम्भ करता हूँ । 


बोडमत 

महान्‌ बुद्ध के जीवन के कुछ विश्वसनीय विवरण पाये जाते है। उन्हें 

राजा शुद्धोदत का पुत्र कहा गया है, जिन्होने नेपाल के प्व॑तों के उपान्त देश 
की राजधानी, कपिलवस्तु, मे राज्य किया था। अतएव वे क्षत्रिय वर्ण के 
राजकुमार थे, जो स्वयं ही ब्राह्मणो की दृष्टि मे एक धामिक होने के लिये 
अयोग्यता थी । उनके वंश या कुल का नाम शाक्य और उनके गोत्र का 
नाम गोतम या गौतम था, क्योकि यह सुविदित है कि इस महान धर्मशुद्धारक 
ने कभी भी वुद्ध या 'ज्ञानी' उपाधि के एकमात्र अधिकार का अभिमान प्रदर्शित 
नही किया, अथवा किसी अपार्थिव प्रतिष्ठा या विशिष्ट सम्मान की भी माँग नहीं 
की । प्रायः कहा जाता है कि उन्होने ५८८ ई० पु० मे मगध या बिहार” जनपद 


१ उन्तकी माता का नाम माया या मायादेवी था, जो राजा सुप्रबुद्ध की 
पुत्री थी । बुद्ध की यशोधरा नाम की पत्नी, राहुल नाम का एक उुत्र, तथा 
आनन्द नाम का एक चचेरा भाई भी था। 

२. गौतम सूर्यवंशियों की एक जाति का नाम बताया जाता है, जिस वंश 
के राजा शुद्धोदत थे। सिह' एवं “मुनि! उपाधियाँ प्रायः शाक्‍्य के साथ जोड़ी 
जाती हैं : शाक्य सिह 'शाक्यों मे सिंह', 'शाक्य मुनि । उनका सिद्धार्थ, “जिसके 
लक्ष्य पूर्ण हो गये हो, नाम या तो बुद्ध नाम के समान ही एक उपाधि-रूप से 
बाद में घारण किया गया था, जैसा कि कुछ लोगों का कथन है, अथवा उनके 
माता-पिता का दिया हुआ था, «जिनकी प्रार्थनाएँ पूर्ण हुई थी, जसे दिवदत्त , 
थिभ्ोडोर आदि | श्रमण अर्थात्‌ योगी भी कभी-कभी गौतम के लिये प्रयुक्त 
होता है। उन्हें 'भगवत्‌' या पुज्य, तथा 'तथागत' या 'सुगत', वह जो एक सच्चे 

पय पर अग्रसर हुआ है, भी कहते हैं। प्रत्येक बौद्ध निर्वाण की अतिशीत्र 
प्राप्ति के लिये श्रमण हो सकता है। 

3 ऐसा कहा जाता है कि उन्होने अपने शिष्यो को श्रावस्ती नगरी में, जो 
आजकल के अववब जिले के किसी भाग मे गंगा के उत्तर मे स्थित थी, सुदत्तः 
या अनायपिण्डाद नाम के श्रेष्ठि के उपवन में उपदेश दिया । 


दु्शन के मत ३ 


में धर्मप्रचार का कार्य प्रारम्भ किया किन्तु, उन्होंने यह शिक्षा दी की अन्य 
दाशनिक (बुध) एवं अनेक बुद्ध भी--अर्थात्‌ पूर्णतः ज्ञानवान व्यक्ति--उनके 
पूर्वे के कालों मे संसार मे विद्यमान थे । उन्होंने स्वयं को ज्ञान की उस पुणणता 
का एक उदाहरण मात्र माना जिस पर कोई भी व्यक्ति एकचित ध्यान, 
आत्म-नियन्त्रण, एवं इन्द्रियनिग्नह के अभ्यास से पहुँच सकता था । चूंकि वे 
महान्‌ सुधारक योगी, सभ्य, एवं अहंका रहीन थे, उन्होने सर्वोत्कृष्ट व्यावहारिक 
परिणामों को अपना लक्ष्य वनाया। वे एक पुरोहित-त्रस्त, वर्ण-त्रस्त्र राष्ट्र के 
उद्धारक-छूप मे उपस्थित हुए---एक साहसपुर्ण सुधारक एवं नवरीतिस्थापक 
जिन्‍्होने ऐसा कार्य कर दिखाने का बीड़ा उठाया, जिसे निः:सन्देह दूसरों ने 
दीघेकारू से आवश्यक अनुभव किया था। वह काये था घामिक विचारों में 
पुर्ण स्वतन्त्र व्यापार की घोषणा एवं वर्णवस्था के विशेषाधिकारों के उन्मूलन 
हरा अप्ह्य पौरोहित्य एकाधिकार का उच्छेद ॥ यह मानव स्वभाव का 


) बौद्ध या बुद्ध के अनुयायी यह विश्वास रखते है कि दीघेंकालान्तरों 
( कल्पो ) के उपरान्त पूर्णज्ञान से युक्त मनुष्य, जो परम बुद्ध कहे जाने के 
अधिकारी होते है, मनुष्यों को निर्वाण के यथार्थ मार्ग की शिक्षा देने के लिए 
आविर्भत होते है। मार्ग शर्ते.-शर्ने: मनुष्यो के मस्तिष्क से युग बीतने पर 
समाप्त हो जाता है और उसका प्रबोधन पुनः दूसरे आचार्य करते है। बुद्ध ने 
भविष्यवाणी की कि उनका एक अनुयायी दूसरा परम बुद्ध होगा । ऐसे योगी 
को, जो इस स्थिति पर पहुँच चुका है कि उसके बाद बौद्धपद प्राप्त करने के 
पूर्व केवछ एक ही जन्म शेष रहता है, बौद्ध छोग “बोघिसत्व' अर्थात्‌ ऐसा 
व्यक्ति जिसके भीतर पूर्ण ज्ञान का तत्व है, कहते हैं। निः:सन्देह स्वल्प ही 
परम बुद्ध --पूर्णतः ज्ञानी आचारयो---के पद को प्राप्त करते है यद्यपि सभी 
अन्तत: निर्वाण प्राप्त कर सकते है। निर्वाण के योग्य व्यक्तियों को 'अहंत', 
अर्थात्‌ पुज्य कहा जाता है । 

अपने टेक्स्टस के द्वितीय भाग के अन्त मे डा० म्यूर ने रूलितविस्तर का, 
जो बुद्ध के जीवन का गद्यप्य में लिखित आखूयानात्मक इत्तिहास है, नितान्त 
रोचक पद्यवद्ध अनुवाद दिया है। इस इतिहास का गद्य संस्कृत में है, किन्तु 
वीच-बीच में आनेवाली गाथाएँ या गीत एक मिश्रित विभाषा, अर्वसंस्कृत एवं 
अधंप्राकृत में हैं। अनुदित अंश में बुद्ध को ऐसे शब्दों में उद्धारक एवं 
नवतिर्माता कहा गया हैं जो ईसाइयो के रक्षक परमात्मा ( $शं०प7 ) 
की कल्पना के उसके स्वरूप को समाहित करते है। प्रोफेसर माउस म्यूल्लेर ते 
अपने संस्कृत साहित्य ( पृ० ७९ ) में कुमारिर भट्ट के एक कयन की ओर 
ध्यान आकछ्ृए्ट किया है, जिसके अनुसार निम्नोल्लिखित छाब्द बुद्ध के प्रतिनिधि- 


का भारतीय प्रज्ञा 


निश्चित नियम माना जा सकता है कि जहाँ कही एक ओर. धर्मोपदेश के 
अधिकार का अनुचित दावा उठेगा वही दूसरी ओर सर्दव बुद्ध या ऐसे छोग 
उठ खड़े होगे, जो भारत के बुद्ध के समान समान्य घामिक समानता, सावंभौम 
उदारता, एवं सहिष्णुता की घोषणा कर शीत्र प्रख्यात हो जाते है, तथा जिनके 
अनयायी उनके सिद्धान्तो को उनकी अभिप्रेत सीमा से आगे तक विकसित कर 
देते हैं। वस्तुत: दन्‍्यवाद के अन्तिम छोर तक बलातु प्रसारित होने योग्य 
बौद्धमत उन सभी अनियन्त्रित विचारों की परिणित नहीं जिनका आरम्भ- 
बिन्दु उन अप्राकृतिक बन्धनों से तक को मुक्त करने से उद्धूत स्वतन्त्रता की 
बुद्धि है जिन्हे अधिरोपषित करने में पौरोहित्य-रूढिवादिता आनन्दित होती है । 
यह जाति की बन्धनकारिणी शक्ति का उल्लेखनीय प्रमाण है कि बौद्धधर्म की 
प्रसिद्धि एवं आकर्षक स्वरूप, इसकी सहिष्णुता एवं दयाशीलता, इसकी 
सामान्य मानव जाति के बन्धुत्व की मान्यता एवं प्रत्येक व्यवस्थित अस्तित्व 
के लिये श्रद्धू--जिससे न केवल प्रत्येक मानव को अपितु प्रत्येक जीवित प्राणी 
को चाहे वह कितना भी तुच्छ क्यो न हो, सम्मान एवं दयापूर्ण व्यवहार का 
अधिकार है,--इसका आत्म-त्याग, पवित्रता, सत्यता, वाणी की कोमछता, 
विनय, धेयँ एवं साहस के गुणों के उपदेश, आदि के होते हुए भी यह विलक्षण मत 
जिसका उदय भारत में हुआ और जिसने अपने अधिकाश सिद्धान्तों मे दचियों 
एवं विचार-प्रवृत्तियों से इतनी पूर्णता से सामंजस्प बना लिया था, अन्त में 
ब्राह्मणघर्म के साथ प्रतिद्वन्द्वितो में असफल हुआ । 

यद्यपि वर्तमान मे भारत का धर्म नि.सन्देह वौद्धधर्म नहीं है, तथापि यह 
समानरूप से निश्चित है कि इस परित्यक्त दर्शन ने हिन्दू मस्तिष्क पर प्रभाव 
छोडा एवं सामान्यतः हिन्दूधर्म के साथ पर्याप्त समानता रखता है, जबकि 
पूर्वीय स्वभाव के निमित्त इसका आकर्षण दर्शंवीय रूप में इस तथ्य से प्रकट 
है कि इसने दो हजार चार सो वर्षों के काछ के बीच पूर्वीय राष्ट्रों में इस 
भकार धाक जमा रखी कि इस समय, कुछ दिन पूर्व की गणनाओ के अनुसार 
इसके नाममात्र के अनुयायियों की संख्या प्रायः चार सौ पचपन लाख थी | इस 


रण, इस महान भारतीय सुधारक के विषय को समाप्त करने के पुर्व यदि 
में सक्षेप मे इसके है 


सके उपदेशो का वर्णन कर दूं तो अप्रासंगिक नही होगा । 
रूप के कर्मों की पुष्टि करते हुए 


श भयुक्त किये गये है। निकृष्ठतम युग जगदुद्धारक 
( कलि ) के दुष्कर्मों से उत्पन्न शक 


6 सभी पाप चाहे मेरे ऊपर आ जाये परन्तु संसार 

हा उद्धार होकर रहेगा | विश्यप क्लागटन ( (97870०7 ) के विषय में कहा 

गे कि उन्होंने अपने कुछ समय पूर्व के एक व्याख्यान मे कहा कि नैतिक ' 
टेट से ईसाई घर्म मे वौद्धवर्म के समकक्ष कुछ भी नही है। 


दशन के मत ह जज 


' मैं इसके सर्वाधिक विशिष्ट स्वरूप की ओर ध्यान आक्ृष्ट करते हुए प्रारम्भ 
क्ररता हूँ। बुद्ध ने किसी परम देवता को नहीं माना ।" उनके अनुसार 
एकमात्र देवता वही है जो मनुष्य स्वयं बन सकता है। ब्राह्मणधर्म मे 
ईइवर मनुष्य बनता है । बौद्धमत मे मनुष्य एक देवता बनता है। 
तथापि व्यवहारतः बौद्ध कमत्‌! के रूप में एक दारुण देवता के अधीन 
हैं। किन्तु यह एक ऐसा देवता है जिससे यथासंभव शीघ्र मुक्ति प्राप्त 
करनी है, क्योंकि कर्म निरन्तर जीवन का कारण होता है, जो असंख्य शरीरों 
में तब तक चलता है जब तब कि कर्मों का उचित»पुरस्कार या दण्ड नही मिल 
जाता, और यह बौद्ध-मत का मौलिक सिद्धान्त है कि सभी जीवन एक दुख है। 
अतएवं इस दशेन का परम लक्ष्य है “निर्वाण, बुक जाना, या अनस्तित्व है । इस 
कथन से यह कल्पना की जा सकती है कि सभी शुभाशुभ कर्मों का परित्याग 
करनः है। किन्तु पूर्णतः ऐसी स्थिति नही है। कतिपय कमे, जिनमें आत्म- 
निक्नव एवं इन्द्रिय-निग्रह सम्मिलित है, अत्यन्त असगत रूप में निर्वाण या 
अनस्तित्व के परमलक्ष्य मे सहायक माने जाते हैं। सर्वोत्क्रष्ट प्रमाणो* के 
अनुसार बुद्ध ने मनुष्यो को दो वर्गों मे विभक्त कहा है--प्रथम, वे जो अब, 
भी संसार एवं सासारिक जीवन से सबद्ध है; दूसरे, वें जो आत्म-निग्रह द्वारा 
इससे मुक्ति पाने मे तिरत है। प्रथम वर्ग “उपासक' या गृहस्थो का है, दुधरा 
'श्रमणो या योगियो का ।) दूसरे वर्ग वाले पुरोहित या धर्माचायों की अपेक्षा साधु 
या भिक्षुक होते है। हम जैसा समझते है वेसे पुजारी या पादरी बौद्ध धर्म में 
कोई नही है । तत्त्वतः बौद्धमत को हमे कथमपि धर्म नही कहना चाहिए, क्योकि 
जहाँ कोई देवता ही नही वहाँ बलि, पूजा, और प्रार्थवा तक की भी कोई 
आवश्यकता नही, यद्यपि अन्तिम का व्यवहार रोगो, सासारिक दुःखो एवं दुष्ट 


) बौद्धों के लिये और निःसन्देह ब्राह्मणों के लिये “भी देवता केवल उच्च- 
कोटि के प्राणी हैं और उन्ही विनाश के नियमो के अधीन है जिनके अधीन 
सम्पूर्ण विश्व । नि.सन्देह स्वयं बुद्ध ने कभी एक देवता के समान पूजा नहीं 
माँगी, और न उनकी इस प्रकार पूजा ही होती है, यद्यपि उनके स्मारकों की 
श्रद्धा की जाती है, उनकी प्रतिमा को मन्दिर मे रखा जाता है और उनके 
सम्मान में एक प्रार्थना भी की जाती हैँ या एक पहिए को मन्त्रवत्‌ कार्य करने 
के लिये घुमायां जाता हैँ। कठोरता से, एक बौद्ध कभी प्रार्थना नहीं करता 
वह केवल ध्यान करता है। 

२ पूर्ण विवरण के लिये चैम्बर्स साइक्लोपीडिया मे बुद्ध पर लेख देखे । 

3 उन्हे बुद्ध के 'श्रावक' या सुननेवाले, तथा 'महाश्रावक' महान्‌ सुननेवाले, 
भी कहा जाता है । जब वे भिक्षा माँगते हैं तो भिक्षु या भिक्षुक कहे जाते है । 


दर भारतीय ग्रज्ञा 


दानवों के विपरीत अभिचार-रूप' में तथा अन्य कर्मो के समान एवं यान्त्रिकता 
से युक्त रूप में किया जाता है। तथापि गृहस्थो एवं तपस्वी दोनों वर्गों को 
भावी जीवन अथवा १३६ तरकों मे किसी भी नरक मे होनेवाले घोर दु.ख 
से बचने के छिए समान रूप से कतिपय सदाचारो का पाछत करना चाहिए, 
क्योंकि अनेक नरको में दारुण कप्टों को सहन किये बिना वारम्बार तुच्छ कोटि 
के प्राणियों का जीवन पाना भी पाप को दूर करने के लिये पर्याप्त दण्ड 
नही है ।* 

दस आचा रसंबंधी निपेध किये गये हैं । पाँच सभी के लिए है, यथा हत्या न 
करो, चोरी न करो, व्यभिचार न करो, असत्य मत बोलो, मद्यपान न करों । 
अन्य पाँच तपस्वियों के निमित्त है जिन्होंने निर्वाण की प्रत्यक्ष प्राप्ति की साधना 
प्रारम्भ की है--विना समय के भोजन न करो; नृत्य, रगशाला, गीत एवं 
सगीत से दूर रहो; अल्लंकारों एवं युगन्धि का प्रयोग न करो; सुखकर 
शय्या का परित्याग करों; स्वर्ण या रजत मत ग्रहण करों। पुन, इससे भी 
अधिक कठोर आदेश उन छोगों के लिये हैं जिन्होंने केवल धामिक जीवन ही 
प्रारम्भ नही किया है अपितु वस्तुतः संसार का त्याग कर दिया है। इन 
व्यक्तियों को भिक्षु या परिव्राजक भी कहा जाता है। इन्हें अपने हाथों से सिले 
हुए एवं पीले आंवरण से ढके हुए चिथड़े ही पहनने चाहियें। इन्हे दिन 
में केवल एक बार भोजन करना चाहिए और वह भी मध्याह्न के पूर्व । 
भोजन भी द्वार-द्वार माँगा भिक्षापात्र मे प्राप्त अन्न ही होना चाहिए | वर्ष 
में कुछ समय तक वन में केवल व॒क्षो मात्र की शरण में व्यतीत करना चाहिए 
एवं एक चटाई के अतिरिक्त अन्य कोई उपकरण नही रखना चाहिए जिपम्त पर 
इन्हें निद्रा के समय वैठना चाहिए, और कदापि लेटना नही चाहिए। इन निपेधों 
एवं थादेशों के अतिरिक्त आचार की छ: परम पूर्णतायें हैं जो निर्वाण के दूसरे 
किनारे पर पहुंचाती हैं ( जैसा कि उन्हें 'पारमिता? कहते हैं) तथा जो सभी 





* इन बौद्ध प्रार्थनाओ को घारणी कहा जाता हैँ एवं- इनका प्रयोग 
ब्राह्मणीय मन्त्रों के समान सभी प्रकार के अशुभ में अभिचार के रूप मे किया 
जाता है। यह द्रष्टव्य हैं कि वाद लोग प्रेम, क्रोध, पाप, मृत्यु के दानव या 
राक्षस में विश्वास रखते है, जिसे मार कहा जाता है, जिसने बद्ध और उनके 
धम के प्रचार का विरोव किया | उसके अपने समान दानवों की सेवा भेजने 
की कल्पना की गई है। ह 

देखिए आगे , कई बौद्ध स्वर्ग भी हैं। इनमे से एक तुपित नाम के 


स्वगं मय पुर हक ५" गत 
स्वगे में 9 तुद्ध के रूप में आने के पूर्व शाक्यमक्ति बोधिसच्ष्व के रूपमें 
निवास करते थे । 


6 डे 
दशन के मत 50203 


के लिए आवश्यक है, वे हैं--१. दान, २. सदाचार या नेतिक उत्कर्ष (शील”), 
३, धेर्ये एवं सहनशक्ति ( 'क्षान्ति” ), ४. वीर्य', ५, ध्यान, ६. प्रज्ञा ।" इनमे 
जो विशिष्ट रूप से बौद्ध धर्म का गुण है, वह है दया तथा सहानुभूति की पूर्णता 
जो सभी प्राणियों के प्रति प्रदर्शित की गई है और जो अत्यन्त सूक्ष्म जीव की 
हिंसा से बचाव करने और अत्यन्तघातक पशुओं के प्रति भी कोमलता का व्यवहार 
रखने की सीमा तक पहुंची है। ऐसे पशुओ एवं सभी प्रकार के तुच्छ जीवो 
के लिये भी आत्म-बलिदान एक करत्तंव्य है। बुद्ध के विषय मे ही यह कहा गया 
है कि अपने पूर्व के जन्मो भे उन्होने प्रायश” अपने को कपोत एवं अन्य निरीह 
जीवो के शिकार के स्थान पर स्वयं को वाज तथा शिकारी पक्षियों के सम्मुख 
अपधपित कर दिया था । एक अवसर पर तो एक क्षुधात्तं शेरनी को अपने शावकक 
को भोजन देने मे असमर्थ देखकर वे दया से इतने द्रवीभूत हो गये कि उन्होने 
उस भूखो मरते हुए परिवार का भोजन बनाने के लिये अपना शरीर त्याग 
दिया ।'* 

इन आचार-तनियमो मे अनेकः गोण शिक्षाये भी सम्मिलित है। उदा- 
हरणार्थ, न केवल असत्यता का निषेध किया गया है, अपितु सभी दुःख 
देनेवाली तथा अशिष्ट भाषा का भी निषेध किया गया है; केवल धैर्य का ही 
आदेश नही दिया गया है अपितु आधात को सहन करने, दुर्भाग्य मे सनन्‍्तोष, 
विनम्रता, पश्चाताप एवं पाप स्वीकार करने के अभ्यास का भी आदेश दिया 
गया है, जिनमे अन्तिम स्वयमेव दोषशुद्धि के प्रभाव से युक्त माना जाता है ।* 





5 इनके साथ कभी-कभी अन्य चार भी जोड़े जाते है। ७. उपाय ८. बल 
शक्ति, ९. 'प्रणिधि' या विवेकश्ीलता, १०. ज्ञान अर्थात्‌ सार्वभौम सत्य का 
ज्ञान! ) देखिए राजेद्धलाल मित्र सं० छलितविस्तर, पृ० ७ 

२ आधुनिक बौद्धधर्म पशुओं के प्रति उतना दयालु नही जितना जैनधर्म, 
और पशुओ का आहार ग्रहण किया जाता है । 

3 पिय-दसि ( सस्कछृत प्रिय-दर्शि ) के लेखों में, जिसे मगध के बौद्ध 
राजाओ मे अंन्‍्यतम अशोक ही मानते हैं और जो तीसरी झताब्दी ई० 
पु० में विद्यमान था, लोगो को प्रति पाँच वर्ष पर जनता के बीच अपने पापों 
को स्वीकार करने का आदेश दिया गया हैं। चार बडी बौद्ध संगतियाँ बुलाई 
गई थी . १ मगध के राज़ा अजातशत्रु द्वारा बुद्ध की मृत्यु के उपरान्त 
( जो विद्वानों मे अधिकाश के अनुसार प्राय. ५४३े ई० पु० मे हुई थी ); 

२. कोलछाशोक द्वारा एक शताब्दी बाद; ३, भश्षोक द्वारा २४६ था २४७ 
ई० पू० में; ४. कदमीर के राजा कनिष्क द्वारा श४ंरईे ई० पृ में। 
. प्रथम संगति मे बुद्ध की सभी शिक्षायें एवं वचन, जिन्होंने कदापि कुछ लिखा 


के भारतीय प्रज्ञा 


यह है बुद्ध के उन वचनो का संक्षिप्त रूपान्तर जो उनके सत्य के ज्ञान द्वारा 
जीवन के कष्टों से मुक्ति प्राप्त करने एवं जीवन के महान्‌ प्रश्न का स्वयं के 
लिय्रे समधान कर लेने पर आनन्दातिरेक से फूट पड़े थे !--- 
देखो किस प्रकार के सत्य-ज्ञान की यहाँ सिद्धि हुई है। वासना एवं 
क्रोध, जो संसार के मार्ग में बाधा है और जो अज्ञान से उत्पन्न होते 
है, वैसे ही नष्ट हो गये है जसे चोरों को मृत्यु दण्ड दे दिया जाता है । 
अज्ञान एवं सासारिक आकाक्षाएँ, जो केवल अकल्याण ही उत्पन्न 
करती हैं, अपने सम्पुर्ण जड़-मुल सहित ज्ञान की प्रचण्ड अग्नि में 
भस्मीभत हो गई है। देश-परिवार, सम्पत्ति की रस्सियाँ एवं वन्वन, 
तथा स्वार्थ जो 'मै' और 'मेरा' की वात करता है, सभी मेरे ज्ञान 
के अस्त्र से कट कर छिन्न-भिन्‍न हो गये हैं। वासना की उमड़ती 
हुई नदी, जिसकी स्रोत दुष्ट भावनाएँ है, जो कामुकता से पोषित 
और दृष्टि के जल से आप्लावित होती है, ज्ञान के प्रचण्ड सूर्य द्वारा 
सुखा दी गई है। कष्ट, निन्दा, इर्ष्या एवं मोह का वन, सयम की 
लपटो द्वारा जला दिया गया है। मैने मुक्ति पा ली है और इस संसार 
के बन्धन ज्ञान की छुरिका से काद दिये गये हैं । 
इस प्रकार मैंने ग्राह तुल्य कामना के दानवो से भरे हुए तथा मन.- 
क्षोभ की लहरो से क्षुभित इस भवसागर को हृढ़सकल्प की नौका पर 
चढकर पार कर लिया है। मैंने अमर सत्य का स्वाद प्राप्त कर लिया 
है, विगत के उन असंख्य महात्माओ को भी पहचान लिया है जो 
मानव जाति को दु ख्र, पीडा और मृत्यु से मुक्ति दिलाते हैं । 
वोद्धमत के प्रारम्भिक एवं विशुद्ध रूप का यह अपूर्ण विवरण भारतीय 
हेतुवाद की अन्य शाखाओं को समझने में सहायता प्रदान' करेगा जो इससे वेद 
का भ्रामाण्य स्वीकार करने की दृष्टि से ही विभेद रखती हैं । 
गज. ३.ैै२०२०++.+्ेन०० कस नमन े कनन-«-+०>+++++-+-+++-++०+न्‍नपनक 
नही था, तीन वर्ग की पुस्तकों में संगृहीत किये गये जिन्हे 'त्रिपिटक', तीन 
पिटारियाँ या मजूषाएँ! कहा गया और जो वौद्ों के पवित्र धर्मग्रन्थ हैं। ये 
तीन सम्रह है : १--सूत्रपिटक, जिसे बुद्ध के चचेरे भाई आनन्द ने सकलित 


किया, जिसमे शाक्य मुनि के सभी वचन एवं उपदेश हैं, तथा जो कथमपि 


९३ 
ब्राह्मणीय सूत्रो के समान नही है; २. विनयपिटक्र, जो सदाचार एवं सद्‌- 


व्यवहार 7 5> हैं; ३. अभिधमंपिटक जो आध्यात्मविद्या एवं दर्शन पर है ॥ 
प्रोफेसर केने ने अपने हाल ही के बुद्ध पर लिखित विद्वत्तापूर्ण प्रबन्ध मे बुद्ध 
के मृत्यु का वर्ष ३5८ ई० पू० बताया है 


है । 
णृ हट र्जी 4 ॥ हे 
मूछ प्रोफेतर बनर्जी ने दिया है, 'संवाद ( डायलॉस्स ) पृ० १९८। 


'. दशन-े मत ध 


पहले इन मतों को छः: बताया गया था, किन्तु व्यवहारत, उनकी संख्या तीन 
कही जा सकती है, न्याय, सांख्य, तथा वेदान्त ॥ इन सभी की कतिपय विशेष- 
ताये परस्पर भिछती-जुलती है और कुछ सीमा तक ( विशेषत. सांख्य की ) 
नास्तिक बौद्धमत से भी समानता रखती है। 


जेसा कि हम पहले कह चुके हैं एक सामान्य दाशेनिक मत, विभिन्न मतो में 
हेतुवादी विचारणा के घनीभूत होने के बहुत पहले, भारत में प्रचलित रहा 
होगा । यद्यपि यह उपनिषदों में स्पष्ठटठट: विकसित नही है तथापि इसे मनु में 
सत्र पाया जा सकता है।? और वतंमान मे यह न केवल प्रत्येक हिंदू दर्शनिक 
का दर्शन है अपितु विचारशील ब्राह्मणों के अधिकाश समुह का भी दर्शन है, 
चाहे वे किसी विशिष्ट सम्प्रदाय के अनुयायी हो या नही; तथा बहुमत शिक्षित 
हिन्दुओं का दर्शन है, चाहे वे विष्णु या शिव के नाममात्र के अथवा किसी भी 
वर्ण के हो--इसकी मुख्य विशेषताओं को छः मतों की मुख्य विभिन्नताओं को 
प्रदर्शित करते के पूर्व सुविधापुवंक वणित किया जा सकता है। 

१. सर्वप्रथम, हेतुवादी ब्राह्मणधर्म--जेसी कि मैं इस सामान्य मत को 
सज्ञा दुँगा--आत्मा की नित्यता गतापेक्षया तथा भाविकालापेक्षया दोनों 
दृष्ठटियों से स्वीकार करता है।'* यह आत्मा को दो प्रकार का देखता है---भ. 
सर्वोच्च आत्सा ( जिसे 'परमात्मन्‌', बहान! आदि अनेक नाम दिये गये हैं ); 
ब. प्राणियो की वैयक्तिक या व्यष्टिभूत आत्मा ( 'जीवात्मन्‌' )।7/ इसका 
कथन है कि यदि कोई पदार्थ नित्य है तो उसका कोई आदि नही हो सकता; 
अन्यथा उसका अन्त भी होना चाहिए। अतएव प्रत्येक मानव के भीतर 





* देखिए मनु० १२.१२, १५-१८ । 

२ प्लेटो का भी ऐसा ही मत प्रतीत होता है। फेएड० शर। पुनः, 
सिसरो ने इसे इस प्रकार व्यक्त किया है: 70 ब्षपाशा] 760 7880 ७9068 
76० 7707, टस्क्‌० ववेस्ट० १.२३ । प्लेटो ने व्यक्तिगत आत्माओ की दिव्य 
उत्पत्ति मानने के भतिरिक्त नित्य नही माना है; तथा टिमिउस ( 7778805 ) 
४४ में वह आत्मा के दो भागो को प्ृथक्‌ करते है : एक नित्य दूसरा अनित्य । 

3 जैसा हम आगे देखेंगे, सभी मत परम्परा के अस्तित्व के विषय मे 
समान रूप से स्पष्ट नही हैं। कम से कम एक तो ऐसे आत्मा का व्यवहारतः 
अज्ञान ही प्रदर्शित करता है । 'सूत्रात्मन्‌' के विषय में वेदान्त पर दिया गया 

- व्याख्यान देखिए । बौद्ध भी यह विश्वास रखते है कि सभी आत्माएँ एक 
चक्र के प्रारम्भ होने के समय से स्थित हैं, परन्तु हिन्दुओ से भिन्न रूप में वे 
निर्वाण मे आत्माओ का अन्त मानते है । 


६० भारतीय प्रज्ञा 


विद्यमान व्यक्तिगत आत्मा भी, परमात्मा के समान ही, अनादिकाल से विद्यमान 
रहा है और इसका कदापि अन्त नही होगा ।' ० 


२. दूसरे स्थान पर, यह मत प्रत्यक्ष सृष्टिभूत भौतिक पदार्थ या 
तत्त्व की, अथवा उस पदार्थ की जिससे सृष्टि उत्पन्न हुईं है, दूसरे शब्दों में 
उसके उपादान या समवायि-कारण, की नित्यता की पुष्टि करता हैं।' यह 
पूर्णतः सत्य है कि एक द्वन ( वेदान्त ) आत्मा का द्रव्य के साथ यह कहकर 
तादात्म्य स्थापित करता है कि सृप्ठि की रचना भौतिक पदार्थ के स्थूल 
अणओं से नही वरन्‌ स्वयं आत्मा-आत्मा से ही हुई है जो इसका मायायुक्त 
समवाधि कारण है। किन्तु यह कहना कि संसार एकमेव सत्‌ आत्मा का 
एक भाग है, नि सन्देह दोनो के नित्य अस्तित्व को स्वीकार करने के समान 
ही है| वस्तुत*, एक हिन्दू दाशनिक का ससार के द्रव्य की नित्यता में विश्वास, 
चाहे उस द्रव्य का वास्तविक भौतिक अस्तित्व हो अथवा वह केवल मायाजनित 
हो,उसके दर्शन के इस निश्चित नियम से उत्पन्न होता है कि अवस्तु से वस्तु की 





) मुसलमानों में नित्यता का अर्थ देनेवाले दो शब्द हैं: १. ९;। अज्ल, 
वह नित्य वस्तु जिसका आदि नही है! (जिस कारण ईइवर को “अजुलि' 
अर्थात्‌ जिसका प्रारम्भ न हो, कहते हैं)। और २. अव्द, “वह नित्य वस्तु 
जिसका अन्त नही है! । 


रु 


: स्थूछ या पदार्थभूत कारण के लिये 'समवायि-कारण' पद है जिसका 
शब्दश: अर्थ है 'भयुतसिद्ध समवेत कारण” । वेदान्त मे “उपादान कारण का 
प्रयोग किया जाता है। द्रव्यः शब्द के विषय मे आगे टिप्पणी देखिए । 
यद्यपि ग्रीस के दाशनिक द्रव्य या उसके स्वरूप की नित्यता के विपय मे अपने 
विचारों में अधिक स्पप्ट नही है तथापि वे सामान्यत. किसी प्रकार के मौलिक 
तत्त्व के स्वतन्त्र अस्तित्व को स्वीकार करते हुए प्रतीत होते हैं। प्लेटो का 
ऐसा मत प्रतीत होता है कि सृष्टि के पूर्व सभी तत्त्व आकारहीन एवं आत्म- 
हीन थे, किन्तु उनकी रचना एवं संयोजन स्रष्टा ने (टिमेउस २७ ) किसी ' 
अच्श्य एवं आकारहीन तत्त्व से किया (टिमेउस २४)। एक अनुच्छेद में अरस्तू 
उन प्राचीन दार्शनिकों के विचारों का वर्णन करता है, जिनके मतानुसार मुल 
तत्त्व साह्य के गुणों जैसे किसी प्रभाव से प्रभावित हुआ और उसमे परिवर्तन 
होने लगे जिससे सम्पूर्ण सृष्टि की उत्पत्ति हुई ; भेटफ १.३. ( देखिए विछसन 
की साव्यकारिका, पृ० ५३ )। भरस्तू अपने विचार देता है: यह आवश्यक है 


8] दिाश्वू--एक या अधिक--होना चाहिए जिससे अन्य अस्तित्व उत्पन्त 
होते हूं 


दर्शन के मत ६१ 


सिद्धि नही हो सकती ( '&ड ग्रांह0 जाती] 892, नावस्तुनों वस्तुसिद्धि: )। 
दूसरे शब्दों में, 'असतः: सज्जायते कुतः*, भर्थातु असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति कैसे 
हो सकती है।'' 

३. तीसरे स्थान पर आत्मा, यद्यपि यह स्वयं ही चिन्तन एवं ज्ञान है, 
केवल विचार, चेतना, संवेदना तथा ज्ञान उत्पन्न कर सकता है और यह भी 
कार्य एवं इच्छा कर सकता है जब संवेदना के वाह्य एवं भौतिक पदार्थों से 





) असत्‌ से असतु उत्पन्न होता है। ग्रीस एवं रोम के सभी प्राचीन 
दाशंनिक इस विपय पर एकमत हैँ, जंसा कि अरस्तू के कथन से स्थष्ट है । 
[पटालगा5 १.१५० इसी सिद्धान्त को प्रस्तुत करता हुआ कहता है--- 
उएारलाएाएण फंंग्रए 7095 ७६0708 ॥॥ए6 'ा]8॥ 7७० 8 फंगोी0 
8080 ताएगए।ए5.. फावाध्या । अपनी आध्यात्मविद्या 'मेटाफिज़िक्स' के 
प्रथम खण्ड के तीसरे अध्याय मे अरस्तू सूचित करता है कि थेलेज--- 
पफ०5--ने जल को वह मूछ तत्त्व बताया जिससे संसार की उत्पत्ति हुई । 
. एनेक्सिमेंनीज़ (872४77०॥65) तथा डायोगेनीज ( 70॥08०768 ) ने इसे वायु 
बताया, हेराकछाइटस--[०7०8० ७४४७) ने इसे अग्नि बताया, तथा इम्पोडोविलज़ 
(879८60०७४) ने पृथ्वी, वायु अग्नि तथा जलू का सम्सिश्रण बताया । इसके 
विपरीत एनेक्सिमेण्डर (#॥०5ाारा०00७7) ने मु कारण को निर्विकल्प, किस्तु 
असीमित पदार्थ बताया। अन्य दाशेनिको ने सभी वस्तुओं का कारण एक 
अस्त-व्यस्त संक्षोभ ( ०४७०४ ) बताकर इन सबके समान ही पदार्थ को 
स्वीकार किया । पर्मेनाईडीज (?श॥7०7668) ने ईच्छा (0०आ78) को प्रथम 
तत्त्व बनाया तथा हेसिआड ( पछ०»४०0 ), जिसका उद्धरण अरस्तू ने दिया है 


काव्यात्मक भाषा मे कहता है--- 
नया ग6686( ए थी प्8$ 00805; ए०॥ क_ीक्र'फ्र05. 


एच शा 6० 77080 07889 ( तुलना सस्क्ृत 'पुथिवी' ) 
पुछट)0 706आ7०, ए०05 #7९-शापस्‍शलशा ध्य078 थ। (6 [777079/35. 


( सबसे पहले संक्षोभ था, उससे विशाल वक्षस्थलू वाली पृथ्वी उत्पन्न हुई, 
और तब इच्छा या काम उत्पन्न हुआ जो सभी अमर्त्यों में सवंप्रधान है ) । 

अन्ततः इलिएटिक्स, भारतीय वेदान्तियों के समान ही पूर्णतः विश्वात्मवादी 
थे, और उनका मत था कि विश्व ईश्वररूप है। दूसरे शब्दों मे ईश्वर एकमात्र 
सत्‌ पदार्थ है । इन सभी विवरणो के साथ ऋग्वेद के सृष्टिसूक्त की तुरूना 
कीजिए जिसका अनुवाद ऊपर दिया जा चुका है। 


द्व्र भारतीय अज्ञा 


र 


सम्बद्ध होता है,' किसी स्थूछ आकार से युक्त होता है, तथा मन से सम्बद्ध 


होता है, जिसमे अन्तिम ( अर्थात्‌ मन ) अन्त:करण का एक आन्तरिक अज्भ 


- है--विचार को आत्मा तक पहुँचाने का एक प्रकार का भार्म है--जो कैवल 
बन उस मन न डक न मन मम 


) उपादान पदार्थ से हिन्दुओ का जो तात्पर्य है उसे उपयुक्त शब्दों मे व्यक्त 
करना कठिन है। वस्तुत: सामान्य अंग्रेजी अर्थ मे प्रचलित 'मेटर” शब्द के 
लिये सस्क्ृत मे कोई उचित शब्द नही । वस्तु, जो केवल वत सत्य' के लिये 
प्रयुक्त होता है, वेदान्तियों द्वारा विश्वात्मा के लिये व्यवहृत पद है। द्रव्य से 
आत्मा, मन, काल, दिग्‌ , तथा पाँच तत्वों का बर्थ लिया जाता है। 'मृति' 
ऐसी वस्तु होती है जिसकी निश्चित सीमाएँ होती हैं अतएव इसमे “'मन' एवं 
चार तत्व तो आते हैं परन्तु 'भाकाश्' नही आता । “प्रधान! सांख्यदर्शन का 
मूल ज्रष्टा है। पदार्थ का प्रयोग वैशेषिक के सात पदार्थों के लिये होता है। 

यहाँ जिससे तात्पर्य है वह अनिवायत३ भौतिक अणुओं का संघात नहीं और न 
वह अग्रत्यक्ष्य तत्तव है जिसे कुछ लोगों ने सभी प्रत्यक्ष भाववस्तुओ में अन्तहिंत 
एवं उन्हें आधार देनेवाला ( वर्कले ने इसमे विश्वास नही किया है ) तथा प्रत्येक 
वस्तु के गुणो को संघटित रखनेवाला माना है, अपितु उससे तात्पर्य है उसका 
जो दृष्टि, थरोत्र, अनुभव, जिह्ठा एवं स्पर्श का विषय है, जो सम्भवत:ः संस्कृत 
शब्द 'विपय' द्वारा सर्वाधिक उपयुक्त रूप में अभिव्यक्त होता हैं, क्योकि 
समवायि-कारण' तथा “उपादान-कारण' ये दोनों शब्द सामान्यतः संसार के 
स्थूल या भोतिक कारण के लिये प्रयुक्त होते है । | 

_ सभी मतों ने प्रत्येक व्यक्ति के दो शरीर माने हैं : (अ) बाह्य या 
स्पूछ शरीर, (व) आन्तरिक या सूक्ष्म शरीर या लिज्ग़ शरीर । इसमे दूसरा 
अनिवायंत-, जब स्थूछ दरीर का विनाश हो जाता है तो आत्मा का आश्रय 
वनता है, और समी जन्मों मे उसके साथ रहता है चाहे वह स्वर्ग में रहे 
या नरक में, मोर जब तक मुक्ति की सिद्धि नही हो जाती तब तक कदापि 
उससे वियुक्त नही होता । वेदान्त एक तृतीय शरीर की भी स्थिति मानता हैं, 
जिसे “कारण शरीर' कहते हैं और जिसे आत्मा के साथ विद्यमान शरीर का 
उऊ प्रकार का आन्तरिक मूलतत्व या सुप्त बीज कहते है । कुछ लोग इसे 
_.] मे उसके स्वप्नरहित सुप्तावस्था में युक्त मूल अज्ञान मानते हैं। प्लेटो 
के अनुयायी तथा अन्य ग्रीस एवं रोमदेशीय दार्शनिको का भी मत्यु के बाद 
आत्मा का आच्छादन करनेवाले तथा उसके साथ या वाहन के रूप मे विद्यमान 
ली हक के वियय में उपरोक्त मत के समान ही मत प्रतीत होता 

पा प्लेटो, टिमिउस १७। यह एक मृत व्यक्ति के प्रेत की कल्पना जैंस" 

है । तुझ़ना कीजिए, वजिछ खैशालंत ६,३९० ४9०१ | 
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शरीर से सम्बद्ध होता है, केवल उसी के साथ विद्यमान रहता है, तथा आत्मा 
से उसी प्रकार पूर्णतः भिन्‍न है जिस प्रकार शरीर का कोई भी बाह्य अज्भ ।* 
सर्वोच्च आत्मा ( जिसे परमात्मा, ब्रह्मनन नपु०, आदि अनेक नाम दिये गये 
) ने इस प्रकार स्वयं को आनुक्रमिक युगों में या तो ख्रष्टा ब्रह्मा के रूप मे, 
या विष्ण तथा शिव ( देखे पृ० १२ टि० १ ) सदूश अन्य देवताओं के रूप मे, 
अथवा मनुष्यों के ही रूप मे अभिव्यक्त होते हुए, पदार्थों एवं आकारो से 
सम्बद्ध कर लिया है । 
४. चौथे, शरीर के साथ आत्मा का यह संयोग बच्चन तथा मान- 
चवीय बात्माओ के सम्बन्ध में दु.ख उत्पन्न करता है, क्योंकि जब एक बार 
आत्मा का इस प्रकार सयोग हो जाता है तो वह वस्तुओं का ज्ञान इन्द्रियों 
के माध्यम से प्राप्त करने लगता है और इस प्रकार दुःखकर तथा प्रिय 
अनुभव प्राप्त करता हैं। यह व्यक्तिगत अस्तित्व एवं पृथकत्व का भी ज्ञान 
प्राप्त करने लगता है और कमे करना प्रारम्भ कर देता है; किन्तु सभी शुभा- 
शभ कर्म बन्धन उत्पन्त करते हैं क्योकि प्रत्येक कर्म का अनिवार्य रूप से इस 
नियम के अनुसार फल होता ही है कि “अवश्यमेव भोकतं कृत॑ कर्म शुभाशुभम्‌', 
अर्थात्‌ 'शुभाशुभ प्रत्येक कर्म का फल अवश्य ही भोगना होता है ।” अतएव 
यदि कोई पुण्य कर्म होता है तो उसका पुरस्कार अवश्य ही मिलता चाहिये 
और यदि पाप कर्म होता है तो उसका दण्ड भी अवश्य ही मिलना चाहिए | 





१ मनस्‌' प्रायः सभी म.त्सिक शक्तियों के लिये प्रयुक्त सामान्य संज्ञा 
जैसा व्यवहृत होता है; किन्तु मन! वास्तव में अन्तः:करण का एक उपभाग 
हैं, जो बुद्धि तथा अहद्भार, 'आत्मचेतना तथा मनस्‌ , “इच्छा या संकल्प” में 
विभकक्‍त है, जिसमे वेदान्तवादी एक चौथा, 'चित्त', विचारण या तक करनेवाला, 
अवयव भी जोड़ देते हैं । 

. ६ मन के विषय मे यह विचार लुक्रेटियस के सिद्धान्त' से बहुत कुछ 
मिलता है जो ३.९४ आदि में वणित है-- 

फुलग्रापा शांगिपा तीए0 ( 7थाशा त्रुपष्या 5207९ ए008- 

एछञाए9) ॥0 वुए0 ९०ाभाए प्रा86 ए९ए९गशातुप्& [008४7 €8, 

9888९ #0फ775 ए808९॥ ग्रायाी0 ग्रांगप5 3० परक्यप5 6६ 985 

श्वपट 0०7 एथा865 शाशधशवग्रा5 0गप75 हडॉशा(,? 
उसके मन के वर्णन का शेष भाग हिन्दू सिद्धान्त की दृष्टि से बडा ही रोचकहैं 

प्तन्त्र [ २..१३५, १३६ ) में यह वर्णन है : दृष्कर्म शत सहस्र जन्मों 
में मनुष्य का अनुसरण करता हुँ; उसी प्रकार मनस्वी व्यक्ति के कर्म भी। 
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५. पाँचवें, इन परिणामों से उद्भूत सम्पूर्ण कर्मसमूह की, या जैसा कि 
इन्हें कहा जाता है कर्मविपाक"* अर्थात्‌ फलो का पकता, की प्राप्ति के लिए 
इतना ही पर्याप्त नही है कि जीवात्मा स्वर्ग या नरक में जाता है। कारण, 
सभी मतों का यह विचार है कि स्वर्ग या नरक में भी पूर्व॑जन्म के कर्मो के 
अमोघ प्रतिफलदायी प्रभाव से उत्पन्न पुण्य तथा पाप आत्मा में बसे ही 
चिपके रहते हैं जैसे किसी पात्र मे रखा घृत निकाल लेने पर भी उसमे घृत का 
अंश लगा रहता है। नि सन्देह पुषण्यफल तथा दण्ड के स्थान की प्राप्ति को 
स्वीकार किया गया है, परन्तु यह अमोधघ या अन्तिम नहीं । कर्मों के फलों 
को पूर्णतः भोगने के लिए आत्मा को स्वर्ग या नरक छोडना और दरीरधारी 
जीवन धारण करना पड़ता है | इस प्रकार, उसे उच्चकोटि के शरीरो से मध्यम 


छाया और सूर्य का प्रकाश सर्देव परस्पर संयुक्त रहते है, इसी प्रकार कर्म एवं 
कर्ता एक दूसरे से संयुक्त होते है । 

९ अशुभ परिणामों को दुविपाक' कहा जाता है। इनमे से रोग इत्यादि 
रूपों मे कुछ का मनु ने विस्तार से वर्णन किया है, ( ११।४८-४२ )। इस 
प्रकार कोई व्यक्ति जिसने पूर्वजन्म में सोने की चोरी की है उसके नाखूनों पर 
नखब्रण का दुःख प्राप्त होगा; मद्यपान करनेवाले के दाँत काले होगे, और 
ब्राह्मण की ह॒त्या करनेवाले को क्षयरोग होता है। झब्दकल्पद्ुम' मे 'कर्मे- 
विपाक? शीर्षक के अन्तर्गत विभिन्‍त रोगों की एक दीघंसूची उपलब्ध है, 
जिन्हें मनुष्य पूर्वयोनियों में किये गये पापकर्मों के फलस्वरूप साथ लेकर 
उत्पन्न होता है, तथा उन जन्मों की संख्या का वर्णन भी मिलेगा जिनमे 


यदि मनु के एकादश बध्याय में वणित प्रायश्चित्त न किये जायें तो प्रत्येक 
रोग बने रहते हैं । 


* मनु ४.८८-९० में इकक्रीस नरक गिनाये गये हैं। एक घोर अन्धकार 
का स्थान है, दूसरा दहकते हुए अंगारों का गड़ढा है, अन्य एक वन है जिसकी 
पत्तियाँ तलवार हैं, उससे भी अन्य दुर्गन्धयुक्त कीचड़ से भरा है, उससे भी 
दूसरे में लोहे की कीछों के मार्ग बने हैं। इन्हे पृथ्वी के नीचे के उन सात 
लछोफो के साथ भ्रम में नही समझ लेना चाहिए, जिनमें एक प्रकार के सर्व- 
दानवो का निवासस्यान, पाताल, भी है। बौद्धों के पृथ्वी के नीचे एक सौ 
छ्त्तीस नरऊ हें जिनमें ऋ्रमश. दुःख की मात्रा बढ़ती जाती है। हिन्दुओ और 
बीद्धों के अनेक स्वर्ग भी है। हिन्दू पृथ्वी के ऊपर छः लोक बताते है और 
पुष्वी सातवाँ लोक है, यथा, भू. ( पृथ्वी ) भुवः, स्व:, महः, जनः तप, सत्य । 
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कोटि या अवरकोटि के शरीरों में, देवता! से दानव, मनुष्य, पशु या वनस्पति 


या पत्थर तक के असंखझ्य शरीरों में अपने पुण्प या पाप के विविध अंशों के 
अनुसार भटकना पडता है ।'* 


) देवता भी अनित्य जीव हैं। वे नश्वर संसार की वर्तमान पद्धति के 
अग मात्र हैं। वस्तुतः उन्हे, अत किये ज़ानेवाले बलि या पुजाओं के भोजन 
पर आश्रित वताया गया है ( देखिये भगवदुगीता ३.११ ) वे तपस्याएँ करते 

(मनु० ११.२२ ); मनुष्यो एवं पशुओं के समान वे भी इच्छाओं एवं 
वासनाओं के अधीन होते है, और जहाँ तक उनके शारीरिक रूप का “संबन्ध 
है वे उसी विनाश के नियम के वशीभूत है, जब कि उनकी आत्मा परमात्मा 
मे अन्तिम रूप से विीन होने की आवश्यकता का अनुगमन करती है। सांख्य- 
कारिका ( विलसन की, पृ० हे ) मे निम्न कथन है--प्रत्येक सासारिक युग में 
कई सहस्न इन्द्र तथा अन्य देवता हो चुके हैं, कारण समय को नही जीता जा 
सकता?, म्यूर का टेक्स्ट्स, भाग ५, पु० १६. 

* मनु १२.३ के अनुसार, 

शुभाशुभफल कर्म मनोवाग्देह-सम्भवम्‌ । 
/ कर्मजा गतयों नणामुत्तमाधममध्यमा. ॥। ४ 
मन, वाणी या शरीर से उत्पन्न कोई भी कर्म शुभ या अशुभ फल देने 
वाला होता है; मनुष्य की कर्मों से उत्पन्न उत्तम, मध्यम यां अधमः गतियाँ 
होती हैं । देहान्तर प्राप्ति के इन तीन अवस्थाओ से युक्त क्रम को. आगे चलकर 
( १२.४० इत्यादि ) सत्व, रज या तमोगुण में से किसी के प्राधान्य के अनुसार 
देवता, मनुष्य, पशु एवं वनस्पतियों से होकर जानेवाला आत्मा का: मार्ग 
बताया गया है । इन पुनर्जन्म की तीन श्रेणियों मे प्रत्येक की तीन-तीत उप- 
श्रेणियाँ हैं । प्रथम श्रेणी का सर्वेश्रेष्ठ स्वयं ब्रह्मा है; सबसे अधम श्रेणी को 
निक्ृष्ट श्रेणी स्थावर या 'जड पदार्थ! है, जिसे कोई वनस्पति या धातु बताया 
गया है, अधम श्रेणी की अन्य निक्षष्ट योतियाँ ऊध्वेक्रम मे क्रमि, कीट, मत्स्य, 
सरीसृप, सर्प, कच्छप ईत्यादि है। पुन. ६.६१, ६३ में यह वर्णन मिलता है--- 
“जिस व्यक्ति ने ससार से वराग्य ले लिया है वह कर्म-दोप से उत्पन्न 'पुनर्जन्मो 
पर विचार करे, उनके स्वर्ग मे पतन-तथा यम के लोक में दारुण दु खप्राप्ति पर 
विचार करे, उनकी पुन. गर्भ मे रचना एवं दस लाख अन्य गर्भों में भ्रमण पर 
विचारं करे । १२५४, ५५ इत्यादि : जिन लोगों ने घोर पाप किये है वे कई 
वर्षों तक घोर नरक में रहने के बाद असख्य शरीरो से 'भठकते है। ब्राह्मण 
की हत्या करनेवाला, कुत्ता, सुकर, गर्देभ, उप्ट्र, वृषभ, अज, मेप, हिरन पक्षी 
५ भा० प्र० . 
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४? ६ छठें, आत्मा का निरन्तर शरीरों के अनुक्रम मे यह भ्रमण. जो कि 
बौद्धधर्म का भी वैसा ही निश्चित एवं सुस्प्ट सिद्धान्त है जैसा हिन्दूधर्भ' का, 
सभी दुःखो का मूल माना जाता है। अपरच इसके द्वारा ससार के सभी दुखों, 


आदि का शरीर धारण करता है। गुरु की शय्या पर बैठनेवाला सौ वार, 
घास, झाड़ी वनस्पतियों की योनि प्राप्त करता है।! १.४९; ११,१४३-१७४६ 
में यह स्पष्ट कहा गया है कि सभी प्रकार के वृक्षों एवं वयस्पतियों की 
अन्तःसंज्ञा होती है एवं वे आनन्द तथा कष्ट का अनुभव करते हैं | बौद्धों मे भी 
जन्मान्तर प्राप्ति की तीन प्रकार की श्रेणियाँ है, जिन्हें नि.सन्देह उन्होंने ब्राह्मणों 
से ग्रहण किया है। सर्वश्रेष्ठ को महायान” तथा निक्ृष्ठ को 'हीनयान” कहते 
हैं। बुद्ध के विषय मे कहा जाता है कि उन्होने एक बार एक झाड़्‌ ( मार्जती ) 
की ओर संकेत कर बताया कि वह पूर्वजन्म में सभाभवन को झाड़ने के 
कत्तंव्य की अवहेलना करनेवाला नवशिष्य था । ह 
* तथापि, पुनर्जन्म का सिद्धान्त मन्त्रों के रचनाकाल में हिन्दू मस्तिष्क में 
स्थान पाता हुआ नही प्रतीत होता । कम से कम ऋग्वेद में इसका कोई 
उल्लेख नही दिखाई पड़ता । यह ब्राह्मणों के समय में प्रकट होने छगतां 
है, यद्यपि स्पष्ट रूप मे नही, और उपनिपद्‌ , दर्शन तथा मनु मेशपूर्ण विकसित 
हुआ है। प्रोफेसर वेबर तथा डा० म्यूर द्वारा उद्धृत झतपथ ब्राह्मण ( ११. 
६, १, १ ) का एक अनुच्छेद मनुष्यो से इस जीवन मे उनके द्वारा किये गये 
आंघातों का भावी जीवन में बदला लेते हुए पशुओं एवं वनस्पतियों का वर्णन 
किया गया है। 
ग्रीस तथा रोम मे पुनर्जन्म का सिद्धान्त कभी भी सामान्य मस्तिष्क को 
प्रभावित करता हुआ नही प्रतीत होता । यह केवल दा निकों एवं उनके शिष्यों 
तक सीमित था; एवं सर्वप्रथम इसकी शिक्षा सरल रूप में पाइथागोरस ने दी 
जिसके विषय मे यह कहा जाता है कि वह अपने पूर्व जन्मों का स्मरण 
करता था। उसका अनुगमन लेप्टो ने किया, जिसके अपने ईंस विषय-सम्बन्धी 
विचारों के लिये हिन्दुनो का ऋणी होना स्वीकार किया जाता है। टिमेउस 
( ७२, ७३ ) में वह अपना मत व्यक्त करता है कि जिन्होने इस जीवन 
को व्यक्रिचारपृर्वक एवं स्वरीवत्‌ बिताया है वे अगले जन्म में स्त्री-रूप 
पक्षी बनेंगे, जो दर्शन के सत्य का ज्ञान प्राप्त किये बिता 
जीवित रहे हैं वे पशु बनेंगे, एवं जिनका जीवन घोर बज्ञान तथा मुर्खता से 
*ैण रहा है वे मछली, शुक्ति आदि बनेंगे । वजिल, एनिड 2«ाांत के छठे 
फ थे ( ६८-७५ ) कुछ ऐसी भआत्माओ की दशो का वर्णन करता है, जो 
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: भाग्य की विषमता, तथा स्वभाव की विभिन्नता को समझाया जा सकता है। र 
कारण कि महान प्रतिभा, विशिष्ट कार्य के .लिए क्षमता, तथा सहज उत्कृष्टता 
प्राकृतिक देन नहीं अपितु शायद छाखों पूर्वजन्मो के अन्तर्गत निर्मित 
प्रवृत्तियों एवं विकसित शक्तियों के फल होते है। इसी प्रकार सभी ढंग के 
दु'ख-दुर्बंहता, रोग, तथा नैतिक चरित्रहीनता भी प्रत्येक आत्मा द्वारा पूर्व- 
दरीरो में अपनी स्वच्छन्द इच्छा से किये गये उन कर्मों के परिणाम है जो 
कर्म उस आत्मा पर एक ऐसी अप्रतिहृति शक्ति का प्रयोग करते हैं जिसे अनुभूत ' 
होने तथा न देखे जाने के कारण यथार्थंतः 'अदृष्ठ' कहा जाता है । 
इस प्रकार, आत्मा को केवल अपने ही कर्मों का फल भोगना पड़ता है । वह 
एक ऐसी दाक्ति के वशीभूत होकर इधर उधर ठोकर खाता है, जिसे वह स्वयं 
ही गति प्रदान करता है किन्तु स्वयं उससे बचाव नही कर सकता, क्योंकि 
उसकी क्रियाशीतलता पूर्वजन्म के कर्मों पर आधृत होती है जो पूर्णतः नियन्त्रण 
के बाहर तथा विस्मृत होते हैं ।* ह 
निचले भागो मे एक हजार वर्ष तक शुद्धि प्राप्त कर पृथ्वी पर आते हैं और नये 
शरीर घारण करते है । 
यहूदी भी इस सिद्धान्त का कुछ ज्ञान रखते प्रतीत होते है, यदि हम भपने 
प्रभु के सम्मुख उपस्थित किये गये इन प्रश्नों से निर्णय दे : “किसने पाप किया 
( अर्थातु पूर्व जन्म में ) इस मनुष्य ने या' इसके माता-पिता ने, जिसके फल 
स्वरूप यह अंधा उत्पन्न हुआ है ?” जॉन ९.२, 
१ प्रीस के दाशनिको मे अरस्तू अपनी "मेटाफिज़िक्स” के ग्यारहवें खण्ड 
( अध्याय १० ) में पाप की उत्पत्ति का वर्णन करता है और उसके विचारों की 
तुलना हिन्दू दाशेनिको के विचारों से की जा सकती है। वह पुण्य को संसार 
का सर्वोच्च तत्व मानता है किन्तु पाप की शक्ति को स्वीकार करता है तथा 
पदार्थ को इसका प्रमुख और एकमात्र कारण मानता है---ब्रहुत कुछ उसी रूप 
मे जिस रूप में नोस्टिक्स ( 008708 ) तथा अन्य प्रारम्भिक ईसाई दर्शन के 
सम्प्रदायों ने माना था, जिन्होंने भारतीय दाशेनिकों के समान, असतु से किसी 
सत्‌ की उत्पत्ति की सस्भावना को अस्वीकार किया और इस सिद्धान्त का 
खण्डत्न किया कि ईश्वर किसी भी प्रकार पाप या दुःख से युक्त किया जा 
सकता है । अतः उन्होंने स्थूछ जड़ पदार्थ के. वाह्य अस्तित्व की कल्पना को 
जिससे ईश्वर ने सृष्टि की रचना की किन्तु जिसके भी.र स्वयं पाप या बुराई 
का तत्व विद्यमान था । | 
< पूरव॑जन्म मे किए गए कर्मों की स्मृति का विनाश हिन्दुओ को उनके 
पूनजन्म के सिद्धान्त के विपरीत तकं-रूप मे आकृष्ट नही करता । बहुत से मत 
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७. सातवें और सब से अन्त में, हिन्दू हेतुवाद के इन प्रमुख सिद्धान्तों का 
विमर्श करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि दर्शन का महान्‌ लक्ष्य मनुष्य को 
प्रत्येक प्रकार के कर्म से, आकर्षण या विरक्ति से, प्रेम से या घृणा से, यहाँ तक 
कि किसी वस्तु के प्रति उदासीन होने से भी, विरत होने की शिक्षा देना है । 

जीवित व्यक्तिगत भात्मा को कर्म के बन्चन तोडना, तथा शरीर, मन, एवं 
पृथक व्यक्तित्व की बुद्धि से मुक्ति पाकर शुद्ध आत्मा की स्थिति में प्रत्यावृतत 
होना चाहिए । हे 

यही 'प्रमा' या ज्ञान या सभी विद्यमान कष्टी का सही माप करनेवाला 
है--सत्य का यथार्थ बोध है--जो, यदि एक बार आत्मा इसे प्राप्त कर ले तो, 
उसे अन्तिम निस्तार प्रदान करता है, चाहे उसे मुक्ति, मोक्ष, निःश्रेयस्‌, अपवर्ग 
या निर्वाण' कहा ,जाय | संक्षेप में दाशनिक ब्राह्मगीय मत का यही मूलमात्र 


तो यह कहकर इस कठिनाई से बच निकलते हैं कि प्रत्येक मृत्यु के बाद आत्मा, 
मन, ज्ञानशक्ति एवं चंतन्‍्य से पृथक हो जाता है। देखिए मृल्लेन्स, एसेज पृ० 
३८६६; गर्भ उपनिषद्‌ ( ४ ) स्मृति के नाश का कारण गर्भ से निकलने की 
क्रिया से आत्मा को होनेवाले कष्ट एवं क्लेश बताता है। पुराकथाज्ञास्त्र में 
ऐसे मनुष्यों के वर्णन मिलते है जो अपने पूर्व जन्मो को स्मरण करने की शक्ति 
से युक्त थे । प्लेटो के फेडो (४७ ) में सेवेज़ ( ७४७७७ ) को सॉक्रेटीज़ से 
यह कहते हुए दिखाया गया है : “उस सिद्धान्त के अनुसार जिसका तुम प्राय: 
प्रतिपादत करते हो, यदि यह सत्य है कि सभी ज्ञान केवल, स्मृति है तो यह 
नि सन्देह अनिवाये है कि हम इस समय जो कुछ स्मरण करते है उसेःहमने किसी 
पूर्व समय से पढ़ा होगा । किन्तु यह असम्भव होता यदि हमारी आत्मा ' इस 
मानव शरीर मे आने के पूर्वे किसी स्थान पर विद्यमान न*रही होती । टस्क० 
क्व्रेस्ट० १.२४ मे सिसरो आत्मा के विपय मे कहता है---78960 फपिंगधवता 
गा, ५ ६80 शरशिाक्षा। सध्णाफ्ा पाए प्रााकबजाएपा, पृपक्षार 
पृपावदा॥ 9]80 7600709607०04 ०६४४ एप६ 5फफ्श30775 शा॥96 ? 

तुलना कीजिए शकुन्तला : बड्डू ४; १०४, क्या यह सम्भव हो सकता है कि 

पढ़ते प्राचीन घटताओ की घुँघली स्मृति, या जीवन की किसी दूसरी अवस्था 
मल कस + ये पल ५ करनेवाले आत्माओं को 
कक ३ ॥ कम ति करते है जहाँ वे उस नदी के जल से 
2 ठ पा लत हू । 
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बोदो का शब्द हे। जब बे दें के है, जीवन से युक्ति के लिये 
व्दी का श्रयोग हेतुवादी ब्राह्मणीय मत करते हैं + 


दृशन केमत ...' शा ६९ 


- 


है, यही एकमात्र वास्तविक आनन्द है--परम तथा एकमेव वस्तुतः सत्‌ आत्मा 
में विछयन द्वारा सम्पूर्ण व्यक्तित्व एवं पृथक्‌ अस्तित्व का विनाश, मात्र 
जीवन है, किन्तु किसी वस्तु के लिये नहीं, केवल आनन्द पर उसके साथ आनन्द 
का विषय नहीं, तथा केवल्‍ू विचार किन्तु उसके साथ ऐसी वस्तु नहीं जो 
विचारास्पद हो ।'* 


इस प्रकार भारतीय दर्शन के -सामान्य तत्त्वों को प्रस्तुत करने के बाद 
सै अब उते विषयो को प्रदर्शित करूँगा जिनमें ये मत परस्पर विभेद रखते है ।* 





जैसा कि हम देख चुके है, इन दर्शनों मे दो, व्यवहारतः ईश्वर की उपेक्षा कर 
देते हैं । 

) श्री हाडंविक ने यह भली भाँति दिखाया है कि ईश्वरसन्देश (5059०) 
ने जो महानु वरदान दिया वह इन सिथ्या, मतो के विपरीत मानव का 
उत्तरदायित्वपूर्ण स्वतन्त्र -कत्तृत्व एवं उसके व्यक्तित्व का स्थायित्व|हैः। 
क्षस्तित्व न रखो' यह हिन्दुओ के धर्म एवं दर्शन का मनहूस परिणाम है ।' 
देखिए 'क्राइस्ट एण्ड अदर मास्ट्स?, भाग १. पृ० ३५५ | ईसाई धर्म मनुष्य के 
धामिक जीवन की गहनतम आवश्यकता की पुति करता है और वह आवश्यकता 
है ईश्वर को एक मनुष्य के रूप मे पहचानना तथा ,प्रेम' करना. देखिए 
कनन लिडन ( (थ०॥ ॥70007 ) का 'एलिमेण्ट्स आफ रिलीजन', ( धर्म- 
तत्व ) पृ० ३६ मा 2 

“ + इन्हें मेरे सर्वोच्च श्रेणी के सम्मुख व्याख्यानो मे ही स्पष्ट किया गया था। 


व्याख्यान ४ 


न्याय 


हम गोतम या गौतम के न्याय तथा इसके पूरक, बेशेपिक, से प्रारम्भ करते 
है, इसलिए नहीं कि कालक्रम के अनुसार (देखिए, पृ० ४७ ) यह प्रथम आता 
है, अपितु इसलिये कि सामान्यतः इसका अध्ययन सबसे पहले किया जाता है 
और इसकी अनेक परिभाषाएँ दुसरे मतों ने भी ग्रहण की है ।' 

स्थाय शब्द का अर्थ है, विंपय मे प्रवेश करता अर्थात्‌ उसका 
विश्लेषण करते हुए अन्वेषण करना । 'विश्लेषण' के इस अर्थ की दंष्टि से स्याय 
यथार्थतः सांख्य कर्थात्‌ 'संडलेषण” का विरोधी है । सामान्यतः यह समझा जाता 
है कि न्याय मुख्य रूप से तकंशास्त्र से सम्बद्ध है; किन्तु यह इसके विषय का 
केवल एक पक्ष है। वास्तविकता तो यह है कि इंस मत का लक्ष्य , मानवीय 
ज्ञान के सभी पदार्थों एवं विषयों के, जिनमे इनके साथ तर्क की क्रिया तथा 
विचारणा के नियम भी सम्मिलित है, दाशेनिक विवेचन की दोपरहित पद्धति 
प्रस्तुत करना है। यथार्थ न्याय अपने प्रथम सूत्र में ही सोलह पदार्थों का 
प्रतिपादन करके अपनी परवर्ती विवृत्ति, वैशेषिक, से भेद रखता हैं। इन सोलह 
पदार्थों मे प्रथम है प्रमाण, अर्थात्‌ वह साधन अथवा करण जिसके द्वारा किसी 
विपय की 'प्रमा' या यथार्थ अनुभव प्राप्त किया जाय। ईसे दीर्षक के अन्तर्गत 


उन विभिन्न क्रियाओं का विवेचन किया गया है जिनके ढारा मन सत्य एवं 
यथार्थ ज्ञान प्राप्त करता है । 


'. _! पाँच ग्रन्‍्थों में न्‍्यायसूत्र टीका सहित न्यायसूत्रवृत्ति नाम से कलकत्ता 
में १८२८ मे प्रकाशित हुए थे। पाँच मे चार ग्रन्थों का सम्पादन एवं अनुवाद 
स्वर्गीय डा०, बेल्लनटाइन ( 88]9870976 ) ने किया था । उन्होने तकसंग्रह 
नाम का न्याय का छघुप्नन्य भी प्रकाशित किया । इस मत का एक अ्रचलित 
ग्रन्थ है भाषा-परिच्छेद ,जिसकी- टीका सिद्धान्त-मुक्तावली है । इसे डॉ० रूअर 
ने सम्पादित तथा अनूदित किया है। दस प्रन्‍्थों में निवद्ध वैशेषिक्र सूत्रों की 
बड़ी विद्वत्ता के साथ सम्पादन एवं अनुवाद अभी हाल में श्री एु० ३० गोफ़ 
(5008 ) ने किया है, जो मेरे सुप्रसिद्ध बोडेन छात्रो मे से एक और सम्प्रति 
गवर्नमेट कालेज बनारस में ऑग्ल-संस्कृत के प्रांध्यापक हैं । प्रोफेसर ई० बी० 


कोवेछ का कुसुमाञ्जलि का संस्करण, जो एक परामात्मा के अस्तित्व को सिद्ध 
करनेवाला ग्रन्य है, एक रोचक कृत्ति है । 


न्याय ु ७१ 


न्‍्यायसूत्र के प्रथम काण्ड के तीसरे सूत्र मे ये चार प्रमाण बताये गये हैं--- 

अ. प्रत्यक्ष' अर्थात्‌ इन्द्रियों द्वारा ज्ञान ब. अनुमान; स. उपमान आर्थातु 
तुलना; द. शब्द अर्थात्‌ शब्द प्रमाण या आप्त प्रमाण । 

इनमे द्वितीय, अर्थात्‌ अनुमान, का विवेचन योरोपीयो के लिये अधिक 
रोचक है, क्योंकि यह प्रदर्शित करता है कि हिन्दुओ ने अन्य जातियों के समान 


' अपना तकंशास्त्र तथा आत्मतत्त्वज्ञान ग्रीक लोगो से नहीं ग्रहण किया है । 


सूत्र १. ३२ में अनुमान को पाँच अवयवो में विभक्त किया गेया है-- 

१. “प्रतिज्ञा! या पूर्वंकथन ( संशयपुर्वेक कथन )। 

२. हेतु या कारण । 

३. 'उदाहरण' ( जिसे निदर्शन! भी कहते है) या दुष्टान्त ( पूर्वपक्ष 
के समाना्थ )। * 


४, 'उपनयन', था हेतु की सिद्धि ( उत्तरपक्ष के समानार्थ )। 

५. “निर्गंमन' या निष्कषं ( अर्थात्‌ प्रतिज्ञा के सिद्ध होने का पुनकंथन ) । 

अनुमान या तक॑ को पाँच अज्भो मे विभक्त करने की प्रणाली को देशीय 
टीकाकार इस प्रकार दृद्ठान्त द्वारा स्पष्ट करते है 

१. यह पर्वत अग्निमान है; २. धूम से युक्त होने से; ३ जो धुमवाला 
है वह अग्निमान है, जैसे पाकशाला (अथवा, व्यतिरेक मे, जसे जलादाय नही 
जो सर्देव बिना अग्नि के होता है); ४. यह पव्वेत भी वसा ही भर्थातु 
अग्निव्याप्य ( घुमवान्‌ है ॥ ५. अतएवं यह पर्वत अग्निमान्‌ है । 

यहा हम न्यूनैकपक्षन्याय दथा अवयवघटितवाक्य का एक ऐसा मिश्रण पाते 
है जो अरस्तू की अधिक सेंक्षिप्त प्रणाली के सम्मुख नैपुण्यहीन प्रतीत होता है; 
चतुर्थ एवं पत्चम अवयवभूत वाक्य प्रथम तथा द्वितीय की पुनरुक्ति मात्र हैं 
जो इस कारण अनावश्यक प्रतीत होते है । किन्तु जब इसे एक अवय्वघटित- 
वाक्य रूप मे न देखकर एक तक के पूर्ण आलडझ्ारिक कथन के रूप में माने 
त्तो इसके कुछ लाभ भी प्रतीत होगे । 

कदाचितु भारतीय भ्रणाली मे सार्वाधिक द्रष्टन्य विशेषता, जो विचार की 
विधियों पर एक मौलिक तथा स्वतन्त्र विश्लेषण की छाप छोड़ती है, व्याप्ति' 
अर्थात्‌ नैत्यिक व्यापन या समत्राय, “व्यापक अर्थात्‌ व्याप्त करनेवाला या 
नियतरूप से व्याप्त करने वाला गुण, तथा “व्याप्य” क्षर्थात्‌ नियतरूप से व्याप्त 
होनेवाला, इन विलक्षण पदो का प्रयोग है । इन पदो का प्रयोग एक सर्वव्यापी 
प्रमाण की पुष्टि के लिये या स्वेव्यापी क्‍लप्ति को प्रमाणित करने के लिए 
किया जाता है, यथा--जहाँ कही घूम होता है वहाँ अग्नि होता है। “जहा 
कही मनुष्यत्व होता है वही मत्यंता होती है ॥' ऐसे विषयों में भारतीय ताकिक 


हु भारतीय अज्ञा 


ठप 


यह कहकर अपने को अभिव्यक्त करता है कि अग्नि का धूम के साथ तथा 
मर्त्यता का मनुप्यत्व के साथ नियत व्यापी सहचा रित्व है । 

इसी प्रकार अग्नि तथा मर्त्यंता को 'व्यापक' अर्थात्‌ व्याप्त करनेवाला, 
और घुम तथा मनुष्यत्व को व्याप्य! अर्थात्‌ व्याप्त होनेवाला कहते है । अत; 
प्रथम तक को एक नैयायिक सक्षेप मे इस प्रक/र कहेगा---वह पर्वत अग्नि- 
व्याप्यवृममान है, अत: यह अग्निमान्‌ है? । । 

इस पारिभाषिकशव्द “यात्ति! के यथार्थ ज्ञान को जो महत्त्व दिया गया हे 
उसे अदक्षित करने के छिए, तथा एक नैयाथिक लेखक की शैली का उदाहरण 
प्रस्तुत करने के लिए मैं वेशेषिक सूत्रों के तृतीय काण्ड के प्रथम आह्िक 
अध्याय के चौथे सूत्र की शब्भूरमिश्र लिखित टीका से सक्षिप्त उद्धरण 
देता हँ- 

पूछा जा सकता है कि यह व्याप्ति क्या है ? ( ननु केय॑ व्याप्ति: )। यह 
समविस्तार का सम्बन्ध मात्र नही है । यह समुदाय का सम्बन्ध भी नही है । 
यदि आप कहें कि सम्पूर्ण साध्य का साधन के साथ सम्बन्ध ( क्ृत्स्नस्य साधनस्य 
साधन-सम्बन्ध: ) व्याप्ति है, तो ऐसा सम्बन्ध घूमादि के विपय में नही होता 
[क्योकि यद्यपि जहाँ धूमवत्त्व होता है वहाँ अग्निमत्त्व होता है, तथापि 
अग्निमत्त्व के साथ घुमवत्त्व नियम रूप से नही होता, यथा तप्त छोहे में, नही 
नाता जाता | । यह स्वभाविक सयोग भी नही होता, क्योकि वस्तु का स्वरूप, 


उस वस्तु के अस्तित्त्त का यथार्थ रूप ही है । यह साध्य का नियत समवाय भी 


नही, जिसका तभी अभाव होता है जब उस, पदार्थ का पूर्ण अभाव होता ह्‌ 


जिसके साधन का कथन किया जाता है क्योंकि यद्यपि ज्वालामुखी पर्वत के 


अग्नि में धूम होता है किन्तु पाकशाला में उस अग्ति का अभाव होता है; 
ओर यह वाच्य के साथ विरुद्धता 


डता के विपय का अभाव भी नही है । द यह 
किसी आकार का ग्रहण है जो उसी सम्बन्ध से उत्पन्न होता है जिससे कोई 
उन्‍्य वस्तु, उदाहरणाय् अग्निमत्व वृम के सम्बन्ध द्वारा निर्धारित नहीं होता, 
वयोकि अग्निमत्व अधिक अतिव्याप्त है। हमारा यह कथन है कि नियम 


उहचारित्व, अर्थात्‌ व्याप्ति, ऐसा सम्बन्ध है जिसके लिये किसी विशेषणश्त 
पद या उपाधि की भाव 


श्यकता नाप. विश्यकता नहीं (अनोपाधिक: सम्बन्ध: ) ।" यह एक 


| इस कारण 'पव॑त धृमवान्‌ है क्योकि यह अग्निमान्‌ है” व्याप्ति न होकर 


अतिव्याप्ति होगी, क्योकि उपाधि या विशेषण आर्देन्चन-जात?, गीले ईंघन से 
उत्पन्न, का तक को दोपरहित बनाने के छिये उल्लेख करना पड़ेगा। जब 


साधन (अग्नि) तथा साध्य ( वृम ) सह-व्यापक बनाये जाते है तो “बति- 
व्याप्ति! का दोप समाप्त हो जाता है। - 


स्याय छ्ये 


व्यापकत्व है जो साध्य के साथ समव्यापक है (साध्य-व्यापक-व्यापकत्व) । दूसरे 
शब्दों मे, व्यक्ति का अर्थ है साध्य का नियत समवाय ।* 

“ न्याय का दूसरा पदार्थ या विषय है 'प्रभेय” जिसका अर्थ है 'प्रमा! के सभी 
पदार्थ या विषय--सक्षेप मे, वे विषय जिनके सम्बन्ध में यथार्थ ज्ञान प्राप्त 


करना होता है । इसके अन्तर्गत भारतीय दर्शन द्वारा अन्विष्ट सभी विषय 
आते हैं। जंसा कि तवे सूत्र मे गिनाया गया है, प्रमेय बारह है--- 


१. आत्मा, २. शरीर, ३. इन्द्रियाँ, ४. अर्थ अर्थात्‌ इन्द्रियों के विषय, 
+. बुद्धि, ६. मनस्‌, ७. प्रवृत्ति, ८. दोष ९. प्रेत्य-भाव, १०. फल, ११. दुःख, 
१२. अपवर्ग । 

अपने प्रथम विषय के अन्तर्गत गोतम अपने विरोधियों की आपत्तियों को 
सुन छते हैं जो दूसरे पदार्थ के अन्तर्गत आए हुए इन प्रमेयों मे से किसी के 
सम्बन्ध में विवाद करने के इच्छुक हैं । 

जहाँ तक उनके अन्य चौदह पदार्थों का सम्बन्ध है वे उतने दाशंनिक 
पदार्थ नही प्रतीत होते जितने उन निश्चित अवस्थाओं की परिगणना 
जिनके विषय मे संभवत: विवाद उठ सकता है। भारत में तर्क योरोप 
की अपेक्षा अधिक सरलता से यत्नकृत विवाद मे जा पहुँचता है और ये 
अवशिष्ठ विषय निःसन्देह बड़े उल्लेखनीय ढंग से हिन्दू विवादकर्ता की उस 
ठिद्रान्वेषी प्रवृत्ति को प्रदर्शित करते है, जिससे प्रेरित होकर वह व्यंग्योक्तियो 
में पटु होता है और नितान्त प्रामाणिक तक के विरोध में भी सत्याभासी 
आपत्तियाँ उठाकर टॉग भड़ाने के लिए कटिबद्ध रहता है। 

सर्वप्रथम 'संशय' या विवेचनीय पदार्थ के विषय मे अनिश्चय की अवस्था 
है । तब एक 'प्रयोजन' या इसके विवेचन का उदृश्य होना चाहिए। तदूपरान्त 
एक ृष्टान्त' या सुज्ञात उदाहरण प्रस्तुत किया जाना चाहिए जिससे 
'सिद्धान्त' या प्रमाण-प्रतिपादित अर्थ सिद्ध हो सके । तब विवादकर्ता अपने 
अवयव' या पाँच अग्रो मे विभक्त तक के साथ उपस्थित होता है। इसके 
उपरान्त 'तकं' या उसकी आपत्तियों का खण्डन (९त70070 80 898770प77) 
होता हैं, और फिर “निर्णय” अथवा विषय की यर्थाथता का निश्चय होता है । 


का 





/ किसी सामान्य पाठक को उस दुरूहता का बोध कराना कठिन होगा' 
जिसके द्वारा लम्बे समासों के माध्यम से इन सभी तककों को मुरू संस्क्षत में , 
व्यक्त किया गया है। निःसन्देह शैली की दुरूहता अनुपाततः अत्यन्त बढ़ी हुई 
है और इससे अनुवाद मे भी 'बहुत कठिनाई होती है। ऊपर दिये गये श्रत्येक 
शब्द के लिये श्री गोफ ( 50080 ) उत्तरदायी नही हैं । 


| 
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किन्तु एक हिन्दू की विवाद करने की प्रवछ प्रवृत्ति को सल्तुष्ट करने केः 
लिये इतना ही पर्याप्त नही । प्रश्न के प्रत्येक पहलु का परीक्षण होना चाहिए--- 
प्रत्येक सम्भव आपत्ति का विवेचन होना चाहिए--ओऔर ईस प्रकार एक और 
वाद' या विरोध होता है, जो निःसनन्‍्देह “जल्प' भात्र यत्नकृत विवाद तक: 
पहुँचता है। इसके बाद भाते हैं 'वितण्डा' या छिद्रान्वेषण; 'हेत्वाभास” या 
दोपपूर्ण हेतु; छल” अथवा अन्‍्यार्थ कल्पना; तथा “निग्नहस्थान भर्थात्‌ 
आपत्तिकर्ता की ता्किक अयोग्यता प्रदर्शित कर सभी विदादों का अन्त, 
कर देना । 

उपरोक्त गोतम के सोलह पदार्थ हैं। इन्हे गिनाकर वे यह विवेचन करते 
है कि किस प्रकार अनेक जन्मों से मुक्ति प्राप्त हो सकती है-- 

<ु ख, जन्म, कर्म, दोष, मिथ्या विचार $ इन सबका क्रमशः ( अन्तिम से 
प्रारम्भकर ) विनाश हो जाने पर उस वस्तु का भी नाश हो जाता है जो 
इनके पूर्व विद्यमान होती है; तब अन्तिम मोक्ष होता है ।' 

तात्पयं यह है कि भिथ्या ज्ञान से किसी वस्तु के प्रति रुचि, अरुचि, या 
उदासीनता के दोष उत्पन्न होते हैं; उस दोप से क्रिया उत्पन्न होती है; इस 
दोपयुक्त क्रिया से कर्मों की उत्पत्ति होती है, जिनमें पुण्य या पाप होते है; 

यह पुण्य या पाप तज्जनित पुरस्कार या दण्ड भोगने के लिये मनुष्य को, वह 

चाहे या न चाहे, अनेक योनि में भ्रमण करने को बाध्य करते हैं । इन पुन- 
जन्मों से दु.ख की उत्पत्ति होती है और दर्शन का रूक्ष्य इस दु.ख के मुल- 
स्वरूप अज्ञान को दूर करना है । 

उपरोक्त विवरण पर एक नैयायिक टीकाकार, वात्स्थायन, इस प्रकार 
टीका करते हैं। (बनर्जी, पु० १८५) । 


“मिथ्या बुद्धि से एकपक्षता तथा पूर्वाग्रह उत्पन्न होते है; इनसे असूया, 
ईर्प्या, मोह, मद, गवे, लोभ उत्पन्न होते हैं । शरीर के साथ- क्रिया करता हुआ 
मनुष्य हिसा, चोरी तथा योवर व्यभिचार करता है--असत्यभाषी, निर्देय 
बौर निन्‍दक हो जाता है। यह दूषित क्रिया पाप उत्पन्त करती है। किन्तु 
शरीर के साथ दान, दबा, तथा सेवा के कर्म करना, सत्यभाषी, हितैयी, प्रियवादी 
होना हा पता पेद की आवृत्ति करना, दयालु, विरक्त एवं श्रद्धालु होता--इत 


१ हेत्वा ण 

दल टेल्वाभास के उदाहरणस्वरूप वैश्ञेपिक सूत्रों के तृतीयकाण्ड का 

ल्झ्ठ दे 

हक हा पा दा जा सकता है : “यस्माद्विपाणी तस्मादर्व:” “क्योकि इसके 
ग़्ह इस 7 यह जन 

रा पर घोड़ा हैं, या दूसरा सूत्र यस्माद्विषाणी तस्माद्‌ गौ. 
कि इसके सींग है 


इसलिये यह गाय है।! इसमें व्या्‌ 
< श्र गय्य ह । इसमें दस याप्त्वा सिद्ध 





हे 
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सबसे धर्म की उत्पत्ति होती है। इस कारण धर्म एवं अधर्म कर्म करने से ही 
फलते है| ग्रह कर्म करना ही अधम या उत्तम जन्मो की प्राप्ति का कारण है । 
जन्म के समय से ही कष्ट होता है। इस दुःख के अन्तर्गत पीडा का अनुभव, 
विपत्ति, रोग तथा हादिक कष्ठ होते है। मोक्ष इन सबका विनाश है । कौन 
बुद्धिमान्‌ व्यक्ति इन सब कष्टों से मोक्ष की इच्छा नहीं करेगा ? क्योकि, यह 
कहा जाता है कि मघ्‌ और विप मिला हुआ भोजन त्याज्य है। इसी प्रकार 
दुख के साथ मिश्रित सुख भी त्याज्य है। 
मैं न्याय मत के सर्वाधिक महत्वपूर्ण अद्भध एवं उसके परिशिष्ट, वेदेपिक, 
पर आता हूँ । 
वेशेषिक 
हम अब न्याय के वेशेपिक विस्तार पर बाते है, जिसके प्रतिपादक 
कणाद' नामक आचार्य कहे गये है | यह न्याय मत की एक शाखा नहीं जितना- 
उसका एक फरिशिए्ट है, क्योकि यह न्याय को भौतिक विवेचन तक पहुँचता है । 
यह सत्य है कि इस कार्य को नितान्‍्त अपूर्ण ढंग से तथा प्राय; विलक्षण आभासों 
एवं गम्भीर दोषों के साथ पूरा करता है; किन्तु इसके साथ ही साथ, समय- 
समय पर यर्थाथता के साथ तथा प्रायः अनुपम निपुणता के साथ इस कार्य 
को सम्पन्न करता है। इसके अधिक व्यावहारिक स्वरूप एवं इसकी योरोपीय 
दाशनिक विचारों से समानता दोनो ही दृष्टियों से नि सन्देहु यह्‌ सभी मतो में 
सर्वाधिक महत्त्वपुर्ण है। यह अपने विवेचन को सात पदार्थों मे विभक्त करता 
है, ज्ञो उचित रूप से पदार्थ (अर्थात्‌ कतिपय सामान्य विशेषताओं की परिगणना 
जिससे विद्यमान पदार्थों के विषय में सप्रमाण पुष्ठि की जा सके?) होने के कारण 
सामान्यतः नैयायिको के पदार्थ के रूप मे स्वीकृत है। वे इस प्रकार है---- 
१, द्रव्य, २. गुण, ३. कमे, ४. सामान्य अर्थात्‌ विशेषताओं की सामान्यता या 





१ कदाचितु यह उनका केवल उपनाम था, जिसका अर्थ है 'कणो को 
खाकर निर्वाह करनेवाला । उन्हें उन्ुक भी कहते हैं। विशुद्ध न्याय के आचार्य 
गौतम का भी एक उपनाम था “अक्षपाद', आँख रूपी प्रेरवालें, क्योकि वे अपनी 
आँखें सदैव समाधि मे पैरो पर गड़ाये रहते थे अथवा अप्राकृतिक रूप में उनके 
पैरो मे आँखें थी, क्योकि वे इतने विचारमग्त रहते थे कि हाथ की वस्तुओं को 
'नही देखते थे । 
इस प्रकार, मनुष्य एक द्रव्य है और इसी प्रकार कुर्सी और प्रस्तरखण्डः 
भी । शुकक्‍्लत्व, ऋष्णत्व, चौड़ाई तथा लम्बाई, यद्यपि नितान्त भिन्‍न वस्तुएँ हैं 
तथापि ये ग्रुण है । 


७६ भारतीय ग्रश्ञा 


ऐक्य; ५. 'विज्येष” बर्थातु विश्िष्ठा या वैयक्तिकता, ६- समवाय या नियत 
घनिष्ठ सम्बन्ध, ७. 'अभाव' अर्थात्‌ अस्तित्व का निपेघ ।' 

तथापि सूत्रों के रचयिता कणाद ने केवछ छः पदार्थ ही गरिनाये | सातवाँ 
पदार्थ बाद के आचायों ने जोडा है। प्रथम काण्ड के चौथे यूक्त में इस प्रकार 
इसका उल्लेख है ( गोफ का अनुवाद, पृ० ४ ) । 


पनि:श्रेयस की प्राप्ति उस सत्य के ज्ञान से होती है जो विशिष्ट पुण्य से 
उत्पन्न होता है, और जो द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय पदार्थों के 
साम्य तथा वंपम्य द्वारा प्राप्त होता है ।” 

टीकाकर की उक्ति है.--- 

'यहाँ केवल छ. पदार्थों का ही उल्लेख है, किन्तु वस्तुतः महपि ने अभाव 
को भी परोक्षरूप से एक और पदार्थ माना है। 

सभी सात पदार्थों के भी विभाग हैं : 


इनके साथ भरस्तू के दस पदार्थों की तुछना एक रोचक विषय होगी । 
वे हैं--१. द्रव्य'; २, 'कितना ?? परिमाण?; ३. किस प्रकार का ? “गुण: 
४, किसके सम्बन्ध में ?*, 'सम्बन्ध'; ५, कर्म; ६. निष्कियता- या जड़ता; 
७. कहाँ, आकाश में स्थान; ८, कब ? “काल मे स्थान; ९. स्थानीय स्थिति/; 
१०. अधिकार | श्री जे० एस० मिल अपने तर्कशास्त्र मे कहते है कि यह 
परिगणना अनावश्यक एवं दोषपूर्ण है । कुछ पदार्थ स्वीकृत किये गये हैं और 
कुछ की भिन्‍न नामो से पुनर्क्ति की गई है। वे कहते है ; यह पशुओं का 
मनुप्यो, चौपायो, अश्वो, घोड़ों एवं टट्टुओ में वर्गीकरण के समान है । कम, 
निष्क्रियता, तथा स्थानीय स्थिति को “सम्बन्ध! पदार्थ से पृथक नहीं रखना 
चाहिए था और आकाश मे स्थान एवं स्थानीय स्थिति” के बीच अन्तर केवल 
शाब्दिक है । सभी विद्यमान्‌ एवं व्यास्येय वस्तुओ की उनकी- अपनी गणना 
उस प्रकार है: १. सवेदनाएँ या चैतन्यता की अवस्था', बाह्य संसार, भी 
कंवल् मन द्वारा ग्रहण किये जाने पर जाना जाता है; २. मन, जो उन संवेदनाओ 
का अनुभव करते है; ३. शरीर, जिन्हे चेतनाओं या सवेदनाओ को उत्तेजित 
02820 4 माना गया है; ४. इन सवेदनाओं मे अनुक्रम एवं सहअस्तित्व, 
समानताए एवं असमानताएं है । इसके अतिरिक्त -वे प्रदर्शित करते हैं कि सभी 
सम्भव भ्रतिज्ञाएं' ( 97090अंध0] ) निम्न ग्रुणो या तथ्यो' की पुष्टि करते हैं 
था उन्हें अस्वीकार करते हैं : १. अस्तित्व, सर्वाधिक सामान्य गुण; २. सहअस्तित्व; 
3" 'रम्परा या अनुक्रम; ४. कारणत्व; ५, अनुरूपता । चैम्बर्स साइकलौपिडिया 
में कैटेगॉगीज' ((४०४०२८७) के अन्तर्गत देखिए । ८“ 


रे 
बढ 


पा 


न्याय । ७७ 


- हम प्रथम पदाथे, 'द्रव्य', से प्रारम्भ करते है । पतञ्चम सूत्र नौ द्रव्यों को इस 
प्रकार गिताता है-- ' 
पृथिवी, आप, तेज, वायु, आकाश, काल, दिश्‌, आत्मा, भान्‍्तरिक भवयव, 
और मनस्‌, ये द्रव्य है। 
टीकाकार का कृथन है--- 
यदि यह आपत्ति की जाय कि एक दसवाँ द्रव्य 'तम? भी है तो इसे क्यों 
नही गिनाया गया है ? क्योकि प्रत्यक्ष द्वारा इसका ज्ञान होता है, तथा स्थूछ 
रूप से इसका विपय होता है, क्योकि इसका रंग तथा कर्म भी होता है; तथा 
चू कि इसमे गन्ध नहीं इसलिये यह पृथ्वी नहीं है, इसका रंग क्षष्ण है इसलिये 
* यह “आप' नही है इत्यादि । हमारा उत्तर है कि एसी बात नही है, क्योकि जब 
इसकी उत्पत्ति तेज के अभाव से, होती है तो अन्य द्रव्य की कल्पना करना 
तकरहित है।” 
यह कह देना चाहिए कि इन द्रव्यो मे प्रथम चार ( पृथिवी, जल, तेज 
एवं वायु ) तथा अन्तिम (मन ) को परमाणुरूप माना गया है तथा ये 
नित्य और अनित्य दोनों है--अपने विविध स्वरूपो में ये अनित्य है तथा अपने 
परमाणुओं के रूप में नित्य, जिनमे इनका मूल ढूंढना चाहिये ।" 
इसके बाद गुण” पदार्थ आता है। छठाँ सुत्र सत्रह गुणो या विशेषणों 
को गिनाता है जो नौ द्रव्यों से सम्बद्ध अथवा उनमे समवेत होते है---- 
- रूप, रस, गन्ध, स्पश, सख्या, परिमाणानि, पृथक्त्व, संयोग, विभाग, 
परत्व, अपरत्व, बुद्धचः, सुख, दु ख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न ये ( सचह ) गुण हैं। 


|! 
है 


) प्लेंटो के अनुयायी सम्प्रदाय के अनुसार द्रव्यों को दो वर्गों मे विभक्त माना 
जाता है'* अ. मन द्वारा ज्ञेय एवं अचल; ब. इन्द्रियो द्वारा ज्ञेय एवं क्रियाशील | 
अरस्तू अपने 'मेटाफिजिक्स' ( ११.१ ) में द्वव्यों को तीन वर्गों में बॉटतले प्रतीत 
होते है : अ. वे जो मन द्वारा ज्ेय, अचल, अपरिवतेनीय एवं नित्य है, ब. वे 

जो इच्द्रियो द्वारा श्ेय एवं नित्य है; स. वे जो इन्द्रियो द्वारा ज्ञेग तथा नश्वर 
(है, यथा पौधे एव पशु । अन्यत्र ( ७८ ) वह द्रव्य को किसी वस्तु का तत्त्व या 
, स्वभाव कहता है । पुत उदाहरण में (४ ८) वह कहता है कि जो कुछ भी अस्तित्व" 
का कारण हो सकता है वही द्रव्य है, यथा पशु में आत्मा; तथा पुन. किसी वस्तु के 
उतने समवेत अंग जो यह प्रदर्शित करे कि “यह क्‍या है'., उवाहरणार्थ विस्तार, 
एक रेखा, सख्या एवं वह तत्व जिसकी प्रिभाषा औपचारिक कारण है; तीसरे, 
वह कहता है कि पृथ्वी, अग्ति, जल इत्यादि और सभी शरीर तथा इनसे युक्त 
सभी पशु द्रव्य है। देखिए, रेव० जे० एच० मैक्मीहन का उपयोगी अनुवाद 
जो बोन से प्रकाशित है । 
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टीकाकार शड्भूरमिश्र सात और जोड़ देते हैं, जो उनके हक 
उपरोक्त मे ध्वनित है स्पष्टतः उक्त नही, और इस प्रकार वे इनकी संख्या को 
चौबीस तक पहुँचा देते है । वे हैं--- 

गुरुत्व, द्रवत्व, स्नेह, संस्कार ( जिसमे अ. क्रिया का कारणभूत प्रेरक, व. 
स्थितिस्थापक, स. स्मृति का भी अर्थ अन्तहित है ), धर्म, अधर्म तथा शब्द । 

. तथ्य की दृष्टि से अन्य मतो की अपेक्षा न्याय मत अधिक दार्ग निकता 
के साथ एवं शुद्ध रूप मे सभी द्व॒व्यों के गुणों का विवेचन करता है। जिन्हें 
चौबीस गिनाया गया हैं उन्हे दो वर्गों मे इस दृष्टि से विभक्त किया जा सकता 
है कि सोलह गुण भौतिक द्रव्यो के होते है तथा आठ ग्रुण आत्मा के । ये आठ 
हैं बुद्धि, प्रयत्न, इच्छा, हेष, सुख, दुःख, धर्म तवा अचर्म । 

तीसरे पदार्थ कर्म' का सूत्र १. १, ७ में इस प्रकार विभाग किया 
गया है--- 
उत्क्षेपण ( शब्दश:--ऊपर फेंकना ), अपक्षेपण ( नीचे फेंकना ), आकुचन, 
प्रसारण, तथा गमन ( सामान्य गति ) ये (पाँच प्रकार के ) कर्म होते हैं। 
[उत्क्षेपणमवक्षेपणमाकुच् नम्प्रसारणं गमनमिति कर्माणि] 
चौथे पदार्थ 'सामान्य' के दो भेद बताये गये हैं; वे है पर तथा “अपर । 
इनमे प्रथम “सामान्य सत्ता” है जो जाति मे रहती है, और दूसरा (द्रव्यत्व' है जो 
प्रकार में रहता है । 
पाँचवाँ पदार्थ है “विशेष” जो प्रथम पदार्थ के नौ नित्य द्रव्यों, अर्थात्‌ आत्मा, 
काल, दिक्‌ , आकाश तथा पृथिवी, अप, तेज, वायु एवं मन के पॉच परमाणुत्रो 
में होता है, जिनमे सभी एक दूसरे को व्यावृत करनेवाले एक नित्य चरम 
अन्तर से युक्त हैं । ह 
छठाँ पदार्थ 'समवाय' या घनिष्ठ सम्बद्ध, केवछ एक प्रकार का होता है । 
यह वह सम्बन्ध प्रतीत होता है जो किसी द्रव्य तथा उसके गुणो मे, या 
'परमाणुओ एवं उनसे निर्मित वस्तु मे, या किसी वस्तु या उससे सम्बद्ध सामान्य 
मति के वीच होता है; तथा इसे बहुत कुछ मध्ययुग के प्लेटो-मत के यथार्थवाद 
के अनुरूप ही एक यथार्थ भाव वस्तु समझा जाता है । यह घट एवं उस मृत्तिका 
का सम्बन्ध है जिससे घट बना है, गोलाकार की बुद्धि तथा मोलछाकार वस्तु के 
बीच का, भवयवी तथा उसके अवयवों के वीच का, जाति या समूह तथा उसके 
अन्तर्गत व्यक्तियों के, किसी क्रिया और उसके कर्ता के, तथा विशेष और नित्य 
द्रव्यत्व के वीच का संबन्ध है । 
इस छठे पदार्थ के सम्बन्ध मे न्याय मत के 


+ हे हेतुवाद के सिद्धान्त का उल्लेख 
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“कारण के अभाव से काये का अभाव होता है, किन्तु कार्य के अभाव से 
कारण का अभाव नही होता ।” ' 

तकं-संग्रह में कारण उसे कहा गया है “जो नियत रूप से कार्य के पूर्वे- 
वत्तिवाला होता है, जो कार्य अनन्यथासिद्ध हो, तथा कारण के तीन प्रकार 
गिनाये गये हैं--- ' 

( अ ) समवायि-कारण अर्थात्‌, वह जो समवाय-सम्बन्ध से उत्पन्न होता 
है--जैसे तन्‍्तु पट का समवायि-कारण है; यह अरस्तू के 'मंटीरियल कॉज' का 
समानार्थी है। (ब) असमवायिकारण, जेसे तन्‍्तु का संयोग पट का अस्मवायि- 
कारण है; यह 'फॉर्मल कॉज़' से मिलता है । ( स ) निमित्त-कारण, यथा बुनने 
वाले का तुरीय, वेम या उसका कौशल आदि पट के निमित्त-कारण है। यह 
<८एफिशिएण्ट कॉज़' का समानार्थी है।' 


सातवे पदार्थ अभाव या निषेध के चार प्रकार बताये गये हैं। वे है--- 

अ--प्रागभाव ( किसी वस्तु की उत्पत्ति होने के पूर्व उसका अभाव, यथा 
घट का उसकी उत्पत्ति के पुवे ) ब--प्रध्वंसाभाव ( यथा घट का नाश हो 
जाने पर उसका अभाव ) स--अन्योन्याभाव ( यथा घट का पट में अभाव ); 
द--अत्यन्ताभाव (यथा जलाशय में अग्नि का अभाव ) 

सात पदार्थों का अब अधिक विवेचन न कर हम संक्षेप में यह प्रदर्शित 
करेंगे कि किस प्रकार बाह्य जगत एवं आत्मा के स्वरूप के विषय मे न्याय 

___ |  __ 4[_उ_ जप हे 

* अरस्तू के चार कारण हैं: १--मैटीरियल कॉज़' अर्थात्‌ द्रव्य जिससे 
किसी वस्तु का निर्माण होता है, यथा मूर्ति का संगमरमर पत्थर, पानपात्र का 
रजत; २. 'फॉर्मल कॉज' अर्थात्‌ वह विशिष्ट रीति या विधि जिसके अनुसार 
कोई वस्तु बनाई जाती है, यथा रेखाचित्र या योजना (प्लान ) भवन बनाने 
का 'फॉर्मल कॉज़' है। रे. एफिशिएण्ट कॉज़ अर्थात्‌ गति के सिद्धान्त की 
उत्पत्ति, यथा कार्य करनेवाले की शक्ति किसी कार्य को यतिमान करनेवाली 
है। ४. 'फाइनल कॉज़' अर्थात्‌ वह उद्देश्य जिसके लिये किसी वस्तु का निर्माण 
होता है, भर्थात्‌ उसकी उत्पत्ति का प्रेरक या उसकी उत्पत्ति से सिद्ध होनेवाला 
लक्ष्य | डॉ बैलेनटाइन ऊश्क्ाआ० ( लेक्चर ऑन द न्याय, पृ० २३ ) के 
अनुसार अरस्तू के फाइनल कॉज' का समवर्ती नैयायिकों का “प्रयोजन! अर्थात्‌ 
'प्रेरक या उद्दं इब या उपयोग है। चेम्बर्स साइकलोपीड़िया में 'कॉज़' शीर्षक 
के अन्तर्गत लेखक यह प्रदर्शित करता, है कि भरस्तू तथा न्याय के इन कारणों 
को मनुष्य के किसी कार्य की उत्पत्ति के लिये आवश्यक 'अवस्थाओ? का सचद्भात 
'कहना चाहिए । 
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तथा वैशेषिक के मत अन्य दर्शनों के मतो में भिन्न है। प्रथम, जगतृ की रचना 
के विषय में--जगत्‌ की सृष्टि 'अणुओ' के सघात से मानी गई है जो 
अपरिमित एवं नित्य हैं तथा नित्य रूप से इनका संघटन एवं पुनः साकल्य- 
रूप प्राप्ति अदृष्ट की शक्ति द्वारा होता है। कणाद्‌ सूत्र ( ४. १ ) के अनुसार 
अणू एक ऐसी सत्‌ वस्तु है जिसका कोई कारण नहीं है और जो नित्य है 
(सदकारणवच्नित्यमू)। अपरः्च उन्हे न्यूनातिन्यून, अदृश्य, अस्पृश्य, अविभाज्य, 
इन्द्रियों द्वारा अप्रत्यक्व तथा--सबसे उल्लेखनीय तथ्य जो वेशेपिक को अन्य 
मतों से भिन्न करता है--प्रत्येके को अपने एक विशेष या नित्य गुण से 
युक्त बताया गया-है । इन अणुओ का संयोग पहले दो अणुओं में होता है जिसे 
दरद्यणुक' कहते है । तीन का संयोग “बसरेणु' माना जाता है जो सूर्य की किरणो 
के भीतर दिखाई पड़नेवाले घुलकणों के समान प्रत्यक्ष्य होने मात्र आकार का 
होता है।* 

कोलब्रुक के वेशेषिक मत के विवरण के अनुसार पृथ्वी, अपू, तेज, वायु 
की रचना के लिये अणुओ के संयोग में निम्नलिखित क्रम माना गया है-- 

“पृथ्वी के दो अणु किसी अदृश्य अलोकिक द्ााक्ति (अदृष्ट) द्वारा, या ईश्वर 
की इच्छा से, या काल द्वारा, या किसी अन्य समर्थ कारण द्वारा संयुक्त होकर 
पृथ्वी का दृथणुक होते हैं, तीन दच्णुकों के संयोग से एक ज्यणुक उत्पन्न होता 
है;तथा चार त्यणुको के संयोग से एक चतुरणुक होता है, और इसी प्रकार पृथ्वी 
का स्थूल, स्थूछतर और स्थूलतम आकार होता है; इस प्रकार महा पृथिवी 
की रचना होती है। इसी प्रकार जल के अणुओं से महत्व आपः, तेजगुण 
अणुओ से महत्तेज, तथा वायु के अणुओं से महान्‌ वायु की उत्पत्ति होती है।”* 





* इचणुक एक अणु से केवल संख्या की दृष्टि से भेद रखता है, परिमाण, 
आकार या प्रत्यक्ष्तता मे नही । दोनों अतिसूक्ष्म हैं और संयुक्त होकर केवल 
अतिसूक्ष्म कार्य उत्पन्न कर सकते है (जिस प्रकार ग्रुणित भिन्‍न) | ज्यणुक 
सर्वप्रथम स्थूछता प्रदान करता है एवं परिमाण उत्पन्न करता है ; जिस प्रकार 
घट का परिमाण उसके दो अरधभागों द्वारा उत्पन्न होता है। देखिये प्रोफेसर 
कोवेल का कुसुमाञ्जलि का अनुवाद, पृ० ६६ । 

हा : चूंकि ये व्याख्यान श्रेष्ठ विद्वानों के सम्मुख दिये गये है अतएबव इन्हे 
देते समय मैंने भारतीय तथा योरोपीय दर्शनों की तुलना के सभी विषयो का 
विवेचन करना आवश्यक समझा । तथापि यहाँ एपिक्यूरस (8एं०प्र75) के 
सिद्धान्त का, विश्ेषत: लुक्रेटियस द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्त का उल्लेख किया 


जा सकता है जो संसार एवं विभिन्‍न पदार्थों की रचनाहेतु अणुओं या मौलिक 
वीजो के संयोग का वर्णन इस प्रकार प्रारम्भ करता है--- 


न्याय | | ८१ 


तकंसंग्रह से इस विवरण को हम इस प्रकार दे सकते हैं: ( क ) पृथिवी 
में गन्ध-गुण होता है जो इसको पृथक्‌ करनेवाली विशेषता है।। यह दो 'प्रकार' 
की होती है, नित्या तथा अनित्या--नित्या परमाणुरूप में, और अनित्या 
कार्यरूप ( कार्यरूपा' ) में होती है । संघटित पथिवी का अनित्य रूप घट को 
चुर्णक्षित करने पर नित्यत्व के अभाव से प्रमाणित होता है। संघटित रूप में 
यह तीन प्रकार की होती है: शरीर, इन्द्रिय तथा विषय । इससे सम्बद्ध 
इन्द्रिय नासिका या प्राणन्द्रिय है जो गन्ध को ग्रहण करती है। जल का 
गुण शीतस्पशवत्य है। यह भी पहले की तरह दो प्रकार का होता 
है--नित्य तथा अनित्य । इसकी इन्द्रिय जिन्ना था “रसना' है, जो जल के 
गुणों मे रस को ग्रहण करती है । (ग ) तेज उष्ण॑स्पशेवत्य से पृथक्‌ किया 
जाता है।? उसी प्रकार यह भी दो प्रकार का होता है, और इसकी इन्द्रिय 
नेत्र ( 'चक्षु') है, जो इसके मुख्य गुण, रूप या आकार, को ग्रहर्ण करते हैं । 
(घ ) वायु स्परशंवान्‌ होने से जाना जाता है। यह उसी तरह दो प्रकार का 
एवं रूपरहित होता है। इसकी इंन्द्रिय त्वक' है, जो स्पर्शग्राहक है। 
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ए९०१०॥७ 7र0०7798$ ॥827077 एश' 77076 76870 ([फए०्वाक्ा, 
२. ६१-६४ ) 

लुक्रेटियस के प्राय सम्पूर्ण दूसरे खण्ड का उद्धरण दिया जा सकता है। 
यह वैशिषिक मत के सम्बन्ध मे बडा ही रुचिपूर्ण है। इपिक्यूरियन सिद्धान्त 
की सिसरो की आलोचनाये भी इस विषय मे रोचक है। अपने ॥06 )प७ए7० 
706०पा१ ( २.३७ ) में वह कहता है---यदि अणुओ का एक संयोग संसार की 
उर्त्पात्ति कर सकता है ( 5ए06 ॥ गराप्रावाक्र ४ीटछ७९ 006४8 207ट778प5 
407स्‍7077 ), वी वह पोटिको, मन्दिर, भवन, नगर की उत्पत्ति क्यो नहीं 
कर सकता जिन्हे बनाना बहुत ही भासान है ? हम आधुनिक रसायन एवं 
भौतिकशास्त्र के विद्वानों के अनुसन्धानों का विरोध भारतीय दाश॑निको के 
विलक्षण एवं वैदग्धपूर्ण मतों से प्रदशित कर सकते हैं, जिन्होने २००० वर्ष से 
भी अधिक पहले बिना उन सहायताओ एवं साधनों के अपने अन्वेषण किये थे 
जो अब प्रत्येक व्यक्ति के पास विद्यमान हैं । 

१ तेज एवं ताप को नेयायिको ने एक ही द्रव्य माना है। विचित्र बात 
यह है कि स्वर्ण को 'आकर-ज' तेज कहा गया है। 

५ ६ भा० प्र० 
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(7 ) आकाश शब्दगुण का आधार है। यह नित्य, एक, तेंयी सर्वेव्यापक होता 
हैं । इसकी इन्द्रिय कर्ण है जो शवब्दग्राहक है।' 

महान्‌ भाष्यकार बडूराचार्य ( जिनका उद्धरा प्रोफेसर. बनर्जी ने दिया 
है, पृ० ६२ ) ईस क्रम का इस पका : वर्णन करते है-- 

शसृष्ठि के समय वायु के प्रमाणुओं मे क्रिया उतन्न होती है जो भदृष्ट के 
अधीन है । क्रिया इसके परमाणुओं को दूसरे परमाणु से संयुक्त करती है। तब 
हयणुकों से ऋमशः वायु की उत्पत्ति होती है। यही भग्नि के साथ होता हैं, 
ऐसा ही जल के साथ भी घढित होता है, और पृथिवी के साथ तथा शरीरो* 
के साथ भी होता है। इस प्रकार सम्पूर्ण जगत परमाणुओं से उत्सव 
होता है ।* 

इस प्रश्न के सम्बन्ध में कि ईश्वर या परमात्मा को इन परमाणुओं का 
संयोग करने एवं विन्यस्त करनेवाला माना जा सकता है या नही, यह ध्यात 
देने योग्य वात है कि यद्यपि ईश्वर का नाम एक बार गोतम के सूत्रों में 


$ प्रोफेसर एच० एच० विऊसन ( साख्य कारिका, ६० १९ १)का मत 
है कि इम्पेडोक्लीज़ (277764008७) के सिद्धान्त मे 
इन्द्रियों एवं तत्वों को समाशी मानने के हिन्दू 
उपलब्ध होती है-- 


भी एक सामान्‍य प्रकृति में 
विचार जसी अभिव्यक्ति 


वे से जल 
है ह कटी से स्वर्ग की वायु का, एवं अग्नि के तत्त्व.से भक्षणकारी 
॥॥ प्लेटो ने रिपव्लिक ६, १८ में इस प्रकार लिखा है---मैं इसे (भाखों हे 


को न्द्रि कह. हू कर 
की) सभी इच्दरियों मे सूर्य के सर्वाधिक गुणो से युक्त मानता हूँ । देखिये म्यूर की 
टेक्स्ट्स, भाग ५. पृ० २९८ ह 


पृथ्वी के तत्व द्वारा हम पृथ्वी का प्रत्यक्ष करते हैं; जल के तत्त्व 


नर 
सतत ] का) पं 4 में 
रा ( १, ७४-७८ ), सांख्य, तथा वेदॉन्‍्त में यह क्रम इस प्रकार हैं: 
शा, वायु, तेज या अग्ति, जल तथा पृथ्वी । 
८] सि प्‌ ८ 
कल हक है 7७ 'पाप्रा4 0600आ २, ३३ से तुलना कीजिए--- 
क्रिया तथा परिवतं कर होते है अत: संसार की निरन्तरता उनकी पारस्परिक 
की पा ( ए7०६आंप0776 ) द्वारा बनी रहती है । कारण, पृथ्वी 
ए 
निश्चित क्रम में भा स्‍ वायु, वायु से आकाण्य, और तब इसके विपरीत 
द्ञ ५८ ५ 
द्रव्य है । । से वायु, वायु से जछू, जल से पृथ्वी जी सबसे अवर 
लत 
सूत्र ४. ५, १९ जो।इस "प्रकार है 


( एकमात्र ) कारण है क्योकि ह है--कोई कहते हैं कि परमात्मा हीं 
हम देखते हैं कि मनुष्य के कर्म समय-समय पर 


स्याय | 4 


आया है तथापि कणाद के सूत्रो* में नही उपलब्ध होता । कदा चित दोनों का 
विश्वास यह था कि पृथ्वी की रचना केवल “अदृष्ट” या अनदेखी शक्ति का 
परिणाम है जो पृ्वेस्थिति संसार-कार्यों या कर्मों से उत्पन्न होती है, और जो 
हिन्दू दर्शन मे यद्यपि एक मात्र देवता या एक प्रकार का देवता बन जाती है 
: (देखिये पृष्ठ ) तथापि, नव्यनंयायिकों ने “जीवात्मा' या मानवीय आत्मा 
से भिन्‍त एक सर्वोच्चआत्मा, 'परमात्मा', की सत्ता की पुष्टि की तथा इस 
परमात्मः को नित्य, निविकार, सर्वेज्ञ, आकारहीन, सर्वेव्याप्त, सर्वशक्तिमान 

और इसके अतिरिक्त विश्व का निर्माता कहा है। 


तकसंग्रह मे कहा गया है। (--बैल्ेन्टाइन, पृ० १२) -- 

“ज्ञान का अधिकरण आत्मा है। यह दो प्रकार का है; जीवित आत्मा 
६ जीवात्मा ) तथा सर्वोच्च आत्मा ( 'परमात्मा' )। परमात्मा ईश्वर, सर्वज्ञ, 
एक, सुख-दु ख व्यतिरिक्त, विभु एवं नित्य है ।” 


- नि.सन्देह न्याय को कुछ छोग ईश्वरवाद की ड्योढी कहते है। जहाँ तक 
शरीरी भूतो के जीवात्मा का सम्बन्ध है, न्याय का मत्त यह है कि वे नित्य 
तथा प्रति शरीर भिन्‍त हैं : वे नित्य रूप से परस्पर पृथक होते हैं, तथा 
शरीर, इन्द्रियो एवं मन से भिन्‍न होते हैं, तथापि बुद्धि, प्रयत्न, इच्छा, ढ्वेप, 
सुख, दुःख, धर्म तथा अधर्म के आश्रय हैं । 


फल उत्पन्त नहीं करते ( ईश्वर: कारणम्‌ पुरुष-कर्माफलल्‍्यदर्शनातु ) । द्स्रा 
सूत्र इस तके का उत्तर है और यह पुष्टि करता प्रतीत होता है कि ईश्वर विश्व 
का कारण है; इस प्रकार, “इसलिये नही कि मनुष्य के कर्मों के अभाव मे फल 
नही उत्पन्त होता । दूँसश़ सूत्र इस प्रकार है--'यह ( मनुष्य का कतृ त््व ) 
( एकमात्र ) कारण नही है, क्योकि वह उस के द्वारा उत्पन्न होता है । 
एकमात्र” शब्द भाष्यकार ने अपनी ओर से जोडा है और तीनों सूत्र सोहरय 
गृढ़ रखे गये हैं । 

) बनर्जो के अनुसार, पृ० ६२; किन्तु टीकाकार का कथन है कि यह सूत्र 
में विवक्षित, है । 

 वेशेपिक सूत्र ३. २ २० के अनुसार “व्यवस्थातो नाना”, अपनी 
परिस्थितियों ( या अवस्थाओं ) के कारण आत्मा अनेक है। टीकाकार कहता 
है--'परिस्थितियाँ विभिन्‍न अवस्थाएँ हैं; यथा, कोई घनी' है दूसरा नीच 
एक सुखी हैं, दूसरा दुखी; एक उच्च है दूसरा निम्न उत्पत्ति का एक 
विद्वान है, दूसरा अज्ञानी । ये अवस्थायें आत्माओं की विभिन्‍नता एवं अनेकता 
प्रमाणित करती है। ' 


३ 
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वैश्ेषिक सुत्रों (३.२,४) में जीवात्मा की दूसरी विशिष्टताएं (छिज्धानि) 
दी गई हैं, यथा आँखों का उन्मीलन, मन की तथा विशेषत: प्राण की गति । 
इसकी टीका करते हुए टीकाकार आत्मा को शरीर का अधीक्षक या स्वामी' 
बताता है । यहाँ वह अश्य दिया जाता है--( गोफ, पृ० ११० ) 

“प्राणत्व आत्मा की सत्ता का एक चिह्न है, क्योकि प्राण शब्द से प्राणत्व 
के कार्य, यथा आघातो तथा चोटो का ठीक होना, ध्वनित होता है! कारण 
जिस प्रकार गृह का स्वामी भग्न गृह का निर्माण या बिल्कुल छोटे 
भवन का विस्तार करता है उसी प्रकार शरीर का स्वामी अन्न आदि द्वारा 
शरीर का विकास एवं पोषण करता है जो उसके निवास का स्थान है, एवं 
ओषधि या इसी प्रकार के कारणो द्वारा आघातयुक्त अग्र को पुन. विकसित 
और कटे हुए हाथ या पैर को ठीक कर देता है। इस प्रकार शरीर का 
अधिष्ठाता ( देहस्य अधिष्ठाता ) गृहस्वामी के समान ही सिद्ध होता है ।” 

इतना और कहा जा सकता हैं कि आत्माओ को अपरिमित, सर्वेव्यापक 
तथा आकाश मे सर्वत्र व्याप्त कहा गया है, जिससे एक व्यक्ति का आत्मा 
जैसा इंगलेण्ड मे होता है वैसा ही कलकत्ता में, यद्यपि वह उसी स्थान का 
ज्ञान एवं अनुभव प्राप्त कर सकता है, तथा क्रिया कर सकता है जहाँ शरीर 
होता है । 

न्याय का मन के विषय मे मत यह है: आत्मा के समान एक द्रव्य है या नित्य 
द्रव्य हैं । तथापि आत्मा के समान सर्वत्र व्याप्त होने के स्थान पर यह पृथ्वी, 
रा अग्नि एवं वायु के समान परमाणु रूप हूँ। निसन्देह यदि यह आत्मा 
के समान अपरिमित होता तो सभी विपयों से एक साथ ही सम्बद्ध होता, 
ओर सभी ज्ञान भी समकालीन होते जो असम्भव है। इस कारण इसे केवल 
ही बा का अप प्रवेशद्वार कहा गया हैं जो आत्मा 

१.३,१६ तथा वेशेपिक सूत्र ८.१२ के है? 3 हा कि अमल 
मो की शक रे ० ये प्रकार कहा गया हैं : हि 
सह गा कक के से अधिक बुद्धि को नही उत्पन्न 

मस्वरूप आकाश अपरिमित रूप से 


हान होता है थे 
+हांन्‌ होता है और इसी प्रकार आत्मा भी । सर्वव्यापकत्व के अभाव के कारण 
अन्तरेन्द्रिय ( मन ) एक परमाण हैं! 


गा का अ का मत कल कक प्लेटो 
प्लेटो ( एप त्म कक 
कक ( 9॥860708 ५२ ) आत्मा की अपनी परिभापा देता है---सिसरो 
हरा उद्वृत, टस्क्‌० क्वेस्ट १, २३ 
घर क्र 
- जुर्केटियस द्वारा प्रतिपादि । 
परमाणुन्रो से निमित है 2 6 यम पक 


3 उह कहता है (३. १ ८०) : 9556 0 7७7आएत[०ण् 


न्याय 4७ 


वेद के प्रामाण्य को स्वीकार करने के विषय में न्याय का मत किसी भी 
प्रकार शास्त्रविरुद्ध नही है । गौतम अपने सूत्र ( २. ५८-६०,, ६८ ) में स्पष्ठतः 
कहते है कि वेद मिथ्या नही है, विरोधोक्ति या पुनरुक्ति का दोष भी उस पर 
नही मढ़ा जा सकता, और वह यथार्थज्ञान का साधन अर्थात्‌ प्रमाण है। इसी 
प्रकार, कणाद के तीसरे सूत्र को वेद में विश्वास व्यक्त करनेवारा माना जा 
सकता है जो स्पष्ठत गौतम के सूत्र के समान ही मिथ्यावाद के दोषारोपण का 


खण्डन करता है । ; हु 
न्याय के ईश्वरवाद का एक और प्रमाण देने के लिये मैं यहाँ उदयनाचार्य- 


रचित नैयायिक ग्रन्थ कुछुमाल्जलि से एक लघु अनुच्छेद उद्धुत करता हूँ, जो 
अनीश्वरवादी आपत्तिकर्त्ताओ के खण्डन में एक वैयक्तिक परमात्मा ( ईश्वर” ) 
के अस्तित्व को सिद्ध करने के लिये प्रयुक्त तकों का उदाहरण प्रस्तुत करेगा । 
इस ग्रन्थ का योग्यता के साथ सम्पादन एवं अनुवाद प्रोफेसर ई० बी० कोवेल 
ने किया है ।' निम्नलिखित केवल पाँचवे अध्याय के प्रारम्भिक अंश हैं तथा 
हरिदास की टीका के एक भाग के साथ उद्धृत किये जा रहे हैं-- 

एक सर्वज्ञ तथा अनश्वर सत्ता, कार्यों की सत्ता से, अणुओं के संयोग से, 
क्षाकाश मे पृथ्वी के स्तम्भन से, परम्परागत कलाओ से, प्रकाशित वाक्य में 
विश्वास से, वेद से, उसके वाक्‍्यों से, तथा विशिष्ट संस्थाओं से सिद्ध होती है । 

टीका : पृथिवी का कोई ब्रष्टा अवश्य हुआ होगा, क्योकि यह घट के समान 
शक कार्य है। सयोग एक क्रिया हैँ, इसलिये सृष्टि की रचना के प्रारम्भ में 
दो अणुओं मे जिस क्रिया ने संयोग उत्पन्न किया उसके साथ किसी बुद्धियुक्त 
सत्ता का प्रयत्व अवश्य रहा होगा । पुनः, सप्तार किसी ऐसी सत्ता के अधीन हे 
जो इसे उस प्रकार गिरने से रोकने की इच्छा करती है जंसे वायु मे किसी पक्षी 
द्वारा रोका गया काष्ट खण्ड । पुनः, परम्परागत कछाये ( पट ), जो इस समय 
- प्रचलित है, यथा पटनिर्माण इत्यादि, किसी स्वतन्त्र सत्ता से उत्पन्न हुई होगी । 
तथा वेद से ग्रहण किया गया ज्ञान इसके कारण में विद्यमान धर्म से ग्रहण 
किया जाता है, क्योकि यह यथाथ्थज्ञान है ( यह धर्म वेद के एक आप्त व्यक्ति 





धापुप8 ग्रापरपर8 शिश्वपुपका। ०009007905 ० पा ०0782&78', आकाश के 
विषय में पृ० ९१ पर टि० देखें । 
! 3 मैंने उसके सस्करण तथा डा» म्यूई के ठेक्स्ट्स के तीसरे भाग की 
परिशिष्ठ मे दिये गये उद्धरणों का उल्लेख किया है । 

* जो छोग तर्क का अनुशीलन करना चाहे उन्हें प्रोफेसर कोवेल का 
अनुवाद देखना. चाहिए। सिसरो की भी तुलूना की जा सकती है (08 'पधा& 
706077ए २ ३४)--यदि संसार के सभो अंग इस प्रकार संघटित हे कि 


य्ञ्रः 
हो भारतीय अज्ञा 


द्वारा उक्त होने में निहित है और इस प्रकार इसमें व्यक्तिगत प्रेरणादाता का 
अर्थ अन्तहित है ) । 

न्‍्यायमत की विशेषताओं के इस संक्षिप्त विवेचन से यह स्पष्ट हैं कि यह 
. मत, कम से कम अपने वेशेषिक सुष्ट्य त्पत्ति सिद्धान्त में इस दृष्टि से हंतवादी 
है कि यह विश्व की नित्य आत्माओं या परमात्मा के साथ-साथ स्थूछ, भौतिक, 
नित्य परमाणुओ को भी मानता हुं । यह किप्ती भी ऐसे सिद्धान्त के विरुद्ध 
खड़ा होता हैं जो एक विशुद्ध एवं पूर्ण आत्मतत्त्व से एक दोषपूर्ण एवं अधम 
विश्व की उत्पत्ति बताता है । यह किसी ऐसी बात पर निश्चित रूप से निर्णय 
भी नही देता जिसे यह तक के साथ सिद्ध नहीं कर सकता--आत्मा एवं 
द्रव्य के बीच यथार्थ सम्बन्ध पर । 


263 उपयोगी या स्वरूप में अधिक सुन्दर नहीं हो सकते, तो हम विचार 
2 किये संबोगबण एक साथ संयुक्त किये गये अथवा उनकी अवस्था ऐसी है 


कि दे उस तक नहीं हो 
अल का के समवेत नहीं हो सकते जब तक ईश्वरीय प्रज्ञा तथा 
धान उन्हे ऐसा न करे । 


व्यांख्यान ५ 


_ साँख्य 


साख्य दर्शन का अध्ययन सामान्यतः न्याय के उपरान्त किया जाता हैं, 
यद्यपि समय की दृष्टि से सभवतः यह पृर्ववर्ती, तथा अधिक स्पष्ट एवं 
निश्चित रूप से दव॑तवादी है । यह पूर्ण रूप से इस मत का खण्डन करता हैँ कि 
शुद्ध आत्मतत्त्व से दोषपुर्ण भौतिक द्रव्य की उत्पत्ति होती है तथा, निःसन्बेह, 
इसे अस्वीकार करता है कि कोई संत्‌ वस्तु असत्‌ से उत्पन्त हो सकती है । 

सूत्र १. ७८, ११४-११७ इसके जगदुत्पत्ति के मत का प्र.तपादन करते है, 
जो डाविन के मतानुयायियो का ध्यान आक्ृष्ट करने योग्य हैं--- । 

अवस्तु से वस्तु की उत्पत्ति नही हो सकती ( नावस्तुनो वस्तुसिद्धि: 
जो वस्तु असत्‌ है वह सतु रूप मे विकसित नही की जा सकती। जो वस्तु 
पहले से ( संभाव्य रूप मे ) सत्‌ नही है उसकी उत्पत्ति असम्भव हैं जैसे मनुष्य 
के सिर पर सीग (“नासदुत्पादो नृश्वुद्भवत्‌”) | इसके लिए आवश्यक रूप से कोई 
उपादान होना चाहिए जिसमें कार्य उत्पन्त होता है, क्योकि सभी वस्तु, 


) इस सम्प्रदाय के प्रसिद्ध संस्थापक कपिछक ( जिनके कभी ब्रह्मा का पुत्र, 
कभी विष्णु का अवतार होने की कथा गढ़ी गई है, और कभी रामायण में 
वर्णित ऋषि कपिल से तादात्म्य बताकर सगर के उन साठ हजार पुत्रों का 
ध्वंसक बताया गया है, जिन्होने अपने पिता के अश्व को ढूँढते हुए इनकी 
तपस्या में विध्न डाला था ) कदाचित्‌ ब्राह्मण थे, यद्यपि इनके विषय में 
कुछ भी ज्ञात नहीं । देखिये महाभारत १२. ३४९,६५। कपिल शब्द 
का अर्थ है 'पिद्धल इयाव रग के' और इसका प्रयोग सम्भवत: “भक्षणद' तथा 
कणाद की तरह उपनाम के रूप में हुआ होगा । ये दो रचनाओ के लेखक माने 
जाते है : (क) मौलिक साख्य सूत्र, जिन्हे साख्य प्रवचन भी कहते है . इसमे छः 
अध्यायो में ५२६ सूत्र है; ( ख ) तत्वसमास नाम का एक छोटा ग्रन्थ ( जिसका 
अनुवाद डाँ बैलेन्टाइन ने किया है) | मूल सूत्रों के साथ नि.सन्देह अनेक भाष्य 
है, जिनमे एक सर्वाधिक प्रसिद्ध भाष्य है विज्ञानभिक्षु लिखित साख्य-प्रवचन- 
भाष्य, जिसका संपादन विद्धत्तापूर्ण एवं रोचक आमुख के साथ डॉ० फिट्ज 
एडवर्ड हाल ने किया है । इस मत के सिद्धान्तो का एक अत्यन्त उपयोगी एवं 
प्रचलित ग्रन्थ साख्यकारिका है जिसका सम्पादत एवं अनुवाद प्रोफेसर एच०- ८ 
एच० विल्‍रूसन ने किया है। 


हि भारतीय प्रज्ञा 


सभी स्थानों पर सभी समयों में नही उत्पन्न होती ( सर्वत्र सर्वेदा सर्वेसम्भ- 
वात” ) और क्योंकि कोई सम्भव कार्य उस कार्य को उत्तन्न करने में समर्थ 
कारण से ही उत्पन्न हो सकता हैं ।* 

टीकाकार का कथन है कि इस प्रक्रार दथि दूध से ही उत्पन्न होता है 
जल से नहीं । कुम्भकार मृत्तिका से घट का निर्माण करता है, पट से नहीं; 
उत्तत्ति पूर्वस्थित वस्तु की अभिव्यक्ति ही है ।' सूत्र १२१ में कहा गया है 
कि किसी कार्य का पुतः कारण रूप में आना ही विनाश है । 

अतएव साख्य में वस्तुन. सद्रप जगत्‌ के पदार्थों के अन्तर्गत व्यवस्थित 
विश्लेपणात्मक विवेवन के स्थान पर हम एक संश्लेपणात्मक मत का प्रतिपादन 
पाते है जो एक मौलिक आद्य तत्त्व था नित्य सत्‌ तत्त्व', जिसे प्रकृति 
( वह जो सभी दूसरी वस्तुओ को प्रादुर्भत या उत्पन्न करे! अर्थ रखनेवाला 
शब्द ) कहते हैं, प्रारम्भ होता है । 





* अवस्तु से वस्तु की सिद्धि नहीं हो सकती ( 9 गशांधो० मांगी ॥/ ) 
सिद्धान्त पर पृ० ६१ की टिप्पणी देखिए । हमे छूक्रेटियस (१ १६० आदि ) 
का भी स्मरण हो आता है--- 

रा 8 066 ऐागया[0 खछाशा। ०८ 07797" #€०08 

(07076 8९008 ॥8807 90986 गा! 5छगग्रार ९8००. 

जि प्रक्ष6 जार 02०३, & (07६ ए0556 0 


मेपुपक्रागरा। पा 8०ाप5 6६ प्रणपद्ा85; शपााएथ 2६९०० 
2776079, &तप्र८& ६82 ए6०7्र665 ; 8थआप्र& 076 शि-श पा 

[0९700 एप ७7६६ 8० 665078 ६थाट्ाठ( : 

४९० पिपलाएड़ गर्तध्या का079ा३ ९0779:978 80]0707॥(, 

>९( प्राएशल्याप : (शि7७ 077068 0778 [005507 . 

यदि थे असत्‌ से उत्पन्न होते हैं तो सभी वस्तु सभी वस्तुओ से उत्पन्न हो 
सकती है और किसी को वीज़ की आवश्यकता नही रहेगी । मनुष्य पहले 
समुद्र से उत्पन्न होगे, मछलियाँ एव पक्षी पृथ्वी से, भेड़ो के झुण्ड एवं ढोरो का 
समूह आकाश से टपककर उत्पन्न हो जायगा, हर एक प्रकार का पशु अनायास 
जीत हुए स्थानों एवं मरुभूमि मे उत्पन्न होगा । एक वृक्ष पर एक हीं फल 


नहीं जज होगे, किन्तु परिवर्तित हो जायेगे । सभी वस्तुएं सभी वस्तुओ को 
उत्न्‍त करने में समर्थ होगी । 


: सामान्यत; 'ततु-त्व' का अ 
जाता है किन्तु 'इसेन्स' (४ 
“सब्सटेन्स! (४४७५६॥८९) 


पुवाद 'ब्रिसिपिक' (7०ं9०) शब्द से किया 
$56706), 'एन्टिटी! (७१7५9) तथा कुछ थवस्थाओं में 
इसके अर्थ का एक अधिक स्पष्ट बोध करते हैं। यह भशिष्ट 


. सांख्य , ह हे 
इसे कपिल ने अपने ६७ वें सूत्र मे एक मूलरहित मुल' 'अमूछ मुलम्‌' 

कहा है। यथा: ह । 

|. “यत; मुझ में मूल का अभाव होता है. अतः ( सभी वस्तुओं का ) मु 

मुलहीन है ।' 

अपने ६८ वे सूत्र मे वे कहते है--- 

“यदि कारणों की परम्परा ( एक के पहले एक ) मानी जाय यो किसी 
स्थान पर विराम भी होना चाहिए : इसलिये प्रकृति ( सभी कार्यों के ) मूल 
'कारण का ही एक नाम है ।' 

इस मौलिक नित्य कारण या तत्त्व से प्रारम्भ कर साख्य संश्लेपणात्मक 
पद 'क्विडिदी' ( वष्पतभात् जो (पं 6४ ? से बना है) का समानार्थी है, 
जिसका बहिष्कार लाँक तथा आधुनिक दाशनिकों ने किया । नि.सन्देह 'निचर' 
अकृति के लिये एक उत्तम शब्द नही कहा जा सकता, क्योकि प्रकृति तत्त्व या 
मात्र स्थूल तत्त्वो से कुछ भिन्न वस्तु का अर्थ देती है। यह एक नितान्‍्त सूक्ष्म 
ह मूल तत्त्व है, जो आत्मा से पूर्णतः पृथक है, तथापि अपने भीतर से बुद्धि एवं 

मन को तथा सम्पूर्ण दृश्य जगत्‌ को उत्पन्न करने में समर्थ है। सर्वदर्शन संग्रह, 
पृ० १४७ पर इसकी व्युत्त्ति ध्रकरोति इति प्रकृति' दी गई है, जिसमे 'भ्र 
का अर्थ 'बहि:' प्रतीत होता है 'पूर्व! नही । सांख्यकारिका (प० ४५) का भाष्य- 
कार पदार्थ शब्द, का प्रयोग सभी पञ्चीस तत्वों के लिये करता है । एक वेदान्ती 
तत्त्व को 'ततु, बह, से भाववाचक संज्ञा नही स्वीकार करेगा, किन्तु इसका 
अर्थ 'सत्य' बतायेगा एवं इसकी उत्पत्ति मे इस सत्य के तत्व से युक्त मानेगा, 
यथा 'ततु त्वम, वह तू है । 

१ गृपरा&०७७ ( ३४ ) के एक अनुच्छेद मे प्लेटो सृष्टि के एक सिद्धान्त 
' 'का लाक्षणिक तथा अस्पष्ट भाषा में प्रतिपादन करता है जिसकी तुलना पाठक 
_साख्य-मत से कर सकते है ४ इसलिये, सम्प्रति हमे तीत वस्तुओं पर विचार 
करना, है, वह जो उत्पत्न होता है, वह जिसमे यह उतसन्‍्न होता है, वह जिससे 
कोई स्वाभाविक तदनुरूपता के साथ उलसच्न होती है। तथा विशेषतया उससे 
तुलना करना उचित है जो माता को प्राप्त होता है, वह जिससे यह पिता 
' आ्राप्त होता है और इन दोनो के बीच का स्वडत जो बालक का होता है। 
इस प्रकार इस माता को तथा कार्य रूप में उत्नन्त उन वस्तुओ के आश्रय को, 
जो दृश्य एव प्रत्यक्ष्य हैं, हम पृथ्वी, वायु, अग्नि या जलू का नोस नही दे 

सकते, इत सबके मिश्रण का भी नाम नहीं दे सकते और न उन तत्वों में से 
. किसी का नाम दे सकते है जिससे इनकी उत्पत्ति हुई किन्तु यह एक निश्चित 
अहृश्य एवं रूपहीन तत्त्व है जो सभी वस्तुओं को ग्रहण करता है । इत्यादि । 
पृ० ६० की टिप्पणी २ से तुरूना करें। 


९० ह ह भारतीय प्रज्ञा 


रूप से, जिस कारण इसका नाम संश्लेषणात्मक परिगणन' हूँ, तेईस तत्त्वों की 
गणना करांता है, जो सभी प्रथम से उत्पन्न एवं स्वयं को उससे वैसे ही. 
स्वाभाविक एवं सहज रूप में प्रकट करते हैं ज॑ंसे दूध से नवनीत या गाय से दूध । 
पचीसवां तत्त्व 'पुरुष' अर्थात्‌ आत्मा है, जो ने तो उत्पन्त करता है और 
न उत्पन्त किया जाता है अपितु प्रकृति के समान नित्य होता है। यह ' 
उत्पादक या उत्पादित तत्वों से तथा दृष्टिगत जगत्‌ की रचनाओं से पूर्णतः 
पृथक है यद्यपि उनके साथ सम्पर्क में आ सकता हैं। वस्तुत: सांख्य मत का 
लक्ष्य आत्मा को उन बन्धनों से मुक्त करना है, जिनमें वह प्रकृति के संयोग में 
आकर पड़ जाता है। यह इसे जगरतु के चौबीस मूलभूत तत्त्वों की प्रमा 
अथवा यथार्थज्ञान प्रदान कर के सिद्ध करता है । इसके प्रमाण अथवा भाव 
वस्तुओं का यथार्थ माप प्राप्त करने के 'साधन', जो चार से ( देखिए पृ० ७१ ) 
कम करके तीन कर दिये गये हैं, ये है 'दृष्ट,, 'अनुमान', तथा आप्तवचन' 
भर्थात्‌ 'इन्द्रियो, अनुमान, एवं विश्वव्य वचन या प्राप्त प्रामाण्य द्वारा ज्ञान! । 


संख्यकारिका की तीसरी कारिका सभी भावरूप तत्त्वों को इस प्रकार 
गिनाती है--- 


सभी वस्तुओं ( आत्मा के अतिरिक्त ) का मूल एवं कारण प्रकृति है । 
यह कार्य नही है। इससे उत्पन्न सात तत्त्व भी कारण या उत्पन्त करनेवाले 
हैं। उनसे सौलह तत्त्व काये रूप में उत्पन्त होते है। पच्चीसवाँ तत्व, पुरुष 
या आत्मा, न तो कार्य है और न कारण । | 

इससे यह प्रतीत होता है कि मूल प्रकृति से (जिसे 'मूलप्रकृति” कर्थात्‌ मूल- 
तत्त्व 'अमूल मूलमु' अर्थात्‌ मूलरहित मुल; 'प्रधान' भर्थात्‌ प्रमुख तत्त्व, 'अव्यक्ता - 
अर्थात्‌ अनुत्पन्न उत्पादक, ब्रह्म! परम तत्त्व, 'माया” या अज्ञान की शक्ति, 
आदि विविध नाम दिये गये हैं) सात अन्य कारण उत्पन्न होते है और इस 
प्रकार उद्धृत होने से उन्हें विकौर या कार्य कहा जाता है । मुल कारण का 
प्रथम कार्य बुद्धि? है जिसे सामान्यतः “इन्टेलेक्ट” या बौद्धिक ज्ञान, “इन्टेलेक्चु 
अल पर्सेफशन! ( तृथा जिसे दो अन्य आन्तरिक शक्तियों “अहंकार! एवं “मना 
महान कारण होने से 'महत्‌” भी ) कहा जाता है। इस क्रम में तीसरा है 

ढकार! या “में करता हैं” ऐसा अधभिमान, अर्थात्‌ आत्माभिमान अथवा 

_ अत रण तर आग उस कारण सर वि० जोन्स ने साख्य को '्यूमेरलः, साख्यिक दर्शन 
कहा है। इसकी तुछना अशतः पाइथागोरस के आत्मतत्वविवेचन एवं अंशतः 
कक ) जैनो (2०7०) के सिद्धान्त से की गईं है; वर्कले के सिद्धान्त से भीः 

्दे। 


4 ० 
सांख्यकारिका २२, के गौडपाद भाष्य के अनुसार । 


सांख्य रे ०५% 


व्यक्तित्व का बोध ( कभी कभी उचित रूप में अहंवाद, 280०»7॥, कहा जाता 
है ), जो इसके बाद के उन पाँच तत्त्वों को उत्पन्त करता है जिन्हे “तन्मात्रा 
या सुक्ष्म मौलिक अणु कहते हैं जिनके स्थूलतर तत्त्व ( महाभूत” ) विकार होते 
है । ये ही आठ कारण है । ह 

तब सोलह तत्त्व आते है जो केवल कार्य है। इनमे क्रमानुसार सबसे प्रथम 
तन्मात्राओ से उत्पन्त पाँच स्थूछतर तत्त्व आते है, जिनका उल्लेख किया जा 
चुका. है । वे है : 
| ( के ) आकाश", जिसका विशिष्ट गुण शब्द है, या दूसरे शब्दों मे जो 

शब्द का अधिकरण है ( जो शब्द इससे सम्बद्ध इन्द्रिय, श्रोत्र का विषय है ); 

( ख ) वायु, जिसका गुण स्पर्शवत्व है ( जो त्वगेन्द्रिय का विषय है ); 
(ग ) तिजस! या “ज्योति, अग्नि या प्रकाश, जिसका गुण आकार या रूप है 
( जो नेत्र का विषय है ); (घ ) “भप! जल जिसका गुण रस या स्वाद है ( जो 
जिद्ना का विषय है ); (3 ) 'पृथिवी” या भूमि), जिसका गुण गन्ध है ( जो 
नौसिका का विषय है ) 

इन तत्त्वों मे प्रथम के बाद प्रत्येक में अपने गुण के साथ-साथ अपने पूर्व 


के तत्त्व या तत्त्वों के गुण होते है । , 
तदुपरान्त ग्यारह इन्द्रियाँ आती हैं जो तन्मात्राओं के समान तीसरे कारण, 


) थे तन्‍्मान्राएँ प्राय: प्लेटो (थिएट० १३९) के त्त्वो के तत्त्व” ( थिएट० 
१४२ ) तथा इम्पेडोक्लीज़ से साम्य रखती है । 

* जैसा अन्यत्र प्रदर्शित किया गया है आकाश का पूर्णतः आधुनिक 
“ईथर!' से तादात्य नही बैठाना चाहिए यद्यपि इस शब्द को इसका 
यथासंभव निकट समानार्थी के रूप में ग्रहण किया जा सकता है । अपने कतिपय 

गुणो एवं क्रियाओं मे यह लुकेटियस के 7० से अधिक साम्य रखता 

हैं 00०8 970०7०7 00प$ 6४९ प्रा007$ 7876, ए४०६॥ 5०४० (१. ३३५) । 
कुछ भी हो, आकाह्य का एक पर्यायवाची शृन््य' है। सिसरो, 'डि नाट० 
डिओरम' २. ४०, “इथेर? का आकाश या दिक्‌ ( स्पेस” ) से तादात्म्य प्रदर्शित 
करता प्रतीत होता है, जो सर्वाधिक दूर क्षेत्र तक विस्तीर्ण और सभी वस्तुओं 
के चारो ओर है । रामायण २. ११०, ५ ब्रह्मा को आकाश से उत्पन्त बताता 
है किन्तु आकाश के विषय मे महाकाव्यो एवं पुराणो के विवरण अत्यन्त 
विरोधपूर्ण हैं । कुछ कहते है कि इसकी सृष्टि हुई और यह नश्वर है, दूसरे 
कहते हैं कि इसकी रचना नही हुई और यह नित्य है । देखिए म्यूर का टेवस्ट्स 
ड, ११९; महाभारत १२. ११३२ । 


०२ भारतीय गज्ञा 


भहड्भार, द्वारा उत्पन्‍्त की जाती है; वे हैं: पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच क्मेन्द्रियाँ" 
तथा इन दोनो वर्गों के बीच मे स्थित एक ग्यारहवी इन्द्रिय मनस्‌ जो प्रत्यक्ष 
प्रयत्त॒ एवं कर्म की आन्तरिक इन्द्रिय है । 

ज्ञाठ कारण या उत्पादक, पाँच स्थुलतर तत्तवों, आकाश, वायु, तेज, जलू 
और पृथ्वी, तथा ग्यारह इन्द्रियों के साथ मिलकर वास्तविक तत्व तथा दृश्य 
जगत के मूलभूत पदार्थ होते हैं। तथापि सभी कारणों में केवल अचेतन मूल 
तत्त्व के बाद सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण तीसरा है जिसे “अहड्भूगर , आत्माभिमान या 
वैयक्तिकता, कहते हैं। यह भत्युक्ति नही होगी कि सांख्य मत के अनुसार, ड्न्द्रिय 
विषयभूत सम्पूर्ण जगत्‌ की रचना वैयक्तिक अहं ने की है, जो, इसके बावजूद 
भी आत्मा से पृथक्‌ है, क्योंकि इसे आत्मा मे पृथक्‌ व्यक्तित्व की वास्तविक 
चेतना नही माना जाता यद्यपि यह इससे मोहित होता हैं । 

यह द्रप्ठव्य है कि साख्य मत के अनुसार, यद्यपि प्रकृति एक सूक्ष्म मौलिक 
तत्व है तथापि यह त्रिगुणात्मक भी है, जिसे साम्यावस्था के तीन तत्त्व या 


मूलभूत तत्त्व कहते हैं। ये हैं सत्त्त, रजसू तथा तमस्‌ , अर्थात्‌ शुद्धता, क्रिया 
तथा ज्ञान । 


इस प्रकार कपिल ( सूत्र ६१ में ) कहते हैं-- 

“प्रकृति सत्व, रज, और तमोग्रुण की साम्यावस्था हैं 7 

स्पष्टठ: आद्य मौलिक कारण के ये तीन ग्रुण ही स्वयं मौलिक द्रव्य है, ग्रण 
नही, हालाँकि उन्हे गुण कहा जाता है तथा सत्व, शुद्धता जेसे पद वास्तविक 
द्रव्य के भर्थ की अपेक्षा गुण का अर्थ अधिक व्यक्त करते है। सांख्य प्रवचन- 
भाष्य के अनुसार : 

'ये गुण वेशेषिक के गुणों के समान नहीं है । ये द्रव्य हैं जिनमें स्वयं ही इस 
प्रकार के गुण विद्यमान हैं जैसे संयोग, विभाग, लघुत्व, गति, गुरुत्व इत्यादि । 
इस कारण गुण शब्द इसलिये प्रयुक्त होता है कि ये तीन द्रव्य तोच गुणवाली 


वह रज्जु हैं, जिसके द्वारा आत्मा एक पशु (पुरुष पशु ) के समान वरद्ध 
होता है ।”* 


'ज्ञानकर्म या बुद्धि की पाँच इच्द्रियाँ ( 'बुद्धीन्द्रियाणि' ) है, श्रोत्र, त्वक्‌, 


नेत्र, नासिका, और जिद्दा । कर्मेच्दियाँ (कर्मेन्द्रियाणि) है वाकू, हस्त, पाउ, पाउु 
एवं उपस्थ । 


बे 


* वैयक्तिक विशिष्ट सृष्टि का यह विचार ही सांख्य को वेदान्त से इथक्‌ 
करता है, जो सभी वास्तविक वैयक्तिक विशिष्टता को अस्वीक्त करता हैं। 


इसक कम ही साख्यमत व्कले ( छेट्गप्टा०ए ) के सिद्धान्त से भी समानता 
रखता है । 


3 अरस्तू ( मेटाफिजि० १३ ) मौलिक द्रव्य के विभिन्‍न संयोग द्वारा 


ई 


सांख्य ु * नह ९३ 


इतना तो स्पष्ट है कि यतः गुण शब्द का एक अर्थ “रज्जु” है, अत: साख्य 
के'तीन गरुणो की एक तीन लड़ियोवाली “ रस्सी के समान आत्माओ,'* को बॉबधने 


, एवं विभिन्न योनियो' में सीमित रखने का कार्य करने की कल्पना की गई है । 


तत्त्वतः, सत्त्व, रजस्‌ एवं तमस्‌ को प्रकृति के अंगभूत वास्तविक द्रव्य माना गया 
है, जिस प्रकार वृक्ष वन के अवयव है। अपरच्च, यतः वे प्रकृति के तत्व हैं 
इसलिए थे इन्द्रिय विषयभ्रूत सपूर्म्ण जगत्‌ को प्रकृति से उद्धुत बनाते है। 
तथापि मूल तत्व की अवस्था के अतिरिक्त वे किसी भी अवस्था में समान रूप 
से नही संयुक्त होते । वे प्रत्येक उज्भुत वस्तु के अवयव होते है किन्तु वे भिन्न 
भिन्न अनुपात में होते है, एक या दूसरे का आधिक्य रहता है। दूसरे शब्दों में 
वे सृष्टि में प्रत्येक वस्तु को असमान रूप से प्रभावित करते है । जिस प्रकार वे, 
मनुष्य को प्रभावित करते हैं उसी प्रकार उसे सत्व, रजस्‌ या तमो गुण के प्राधान्य 
से क्रमश: देवी या धार्मिक, पर्णत. मनष्यगुणयुक्त या स्वार्थी, पाश्वविक तथा 
अज्ञानी बनाते है। इसके विपरीत, यद्यपि आत्मा गुणों से बद्ध है, तथापि यह 
स्वयं गुणों से साकल्येन एवं पूर्णतः रहित ( निर्गुण ) है। तत्त्वों की सूची में 


- इसका पचीसववाँ स्थान है और इसे तीन कारणों या उत्पादको--्र कृत, बुद्धि एवं 


अहंकार---द्वारा उत्पन्न किये गये कार्यों से पुर्णत: पृथक समझना चाहिए। 


सक्षेप मे, जगंत्‌ की उत्पत्ति करनेवाली प्रकृति से यह केवल नित्यत्व को छोडकर 
किसी भी विषय में समानता नही रखता । 

यद्यपि प्रकृति जग्रतु का एकमात्र यू कारण है. तथापि, विशुद्ध साख्य मत 
के अनुसार यह केवल अपने छियें सृजन नही करती है वरन प्रत्येक जीवात्मा 
के लिये सृजन करती है जो इसके संयोग या सम्पर्क में उसी प्रकार आता है 
जैसे एक स्फटिक भृज्ार का फूल के साथ सम्पर्क होता है। निःसन्देह आत्मायें 
नित्य रूप मे एक दूसरे से एवं जगतु को उत्पन्त करनेवाली प्रकृति से पृथक्‌ 
रहती है; तथा जिस प्रकार के भी शरीर से युक्त होती है उस सबको नैसग्रिक 
रूप से समान ही माना जाता है और प्रत्येक सभी जन्मान्तरों में एक तथा 


परिवर्तत होने का वर्णन करता हुँ जो साख्यगुणो के जैसा ही हैँ, देखिये 
पृ० ६०. दि० २ 

3 मनु ने बिल्कुल इसी तरह तीन गुणों के सिद्धान्त का विवरण दिया है 
( १२. २४, २५, आदि ) : यह जानना चाहिए कि आात्मा के तीन गुण 
( वन्धन या रज्जु ) सत्त्व, रजस्‌ एवं तमस हैं । इनमे से एक या एकाधिक 
द्वारा बद्ध होकर, यह निरन्तर अस्तित्व के आकार से सम्बद्ध रहता हैं। जब 
कभी तीनो गुणों में किसी का सम्पुर्ण्लय से शरीर मे प्राधान्य रहता हैं, यह 
ठोस शरीर की आत्मा को उस गुण के अधिकय से युक्त कर देता है । 


०४ भारतीय प्रज्ञा 


अपरवर्तित वनी रहकर अपने व्यक्तित्त्व को अक्षुण्ण बनाये रखती हैं।' किन्तु' 
प्रत्येक भिन्‍न आत्मा या पुरुष सृष्टि के कार्य का, बिना उसमें भाग लिये दर्शक 
या साक्षी है । यह केवल एक द्रष्टा है, और यह ( पुरुष ) सृष्टि की रचना को 
दर्षनार्थ तथा चिन्तन के लिये, जिसे प्रकृति स्वयं नही देख सकती, उसी प्रकार 
प्रकृति से संयुक्त करता है, जिस प्रकार एक लंगड़ा व्यक्ति अच्धे व्यक्ति के 
कन्धे पर चढ़ता है। साख्य कारिका ( १९ ) मे कहा गया है : ह 

“यह पुरुष साक्षी है, केवल, मध्यस्थ, द्रष्टा तथा अकर्ता है। प्रधान के 
दर्शन के लिये पंगु और भन्धे के समान दोनी का संयोग होता है जिससे सृष्टि 
होती है ।”? 

यह प्रतीत होता है कि प्रकृति की सभी क्रियायें आत्मा के उपकार के 
लिये होती हैं जो इन उपकारों को उदासीन होकर ग्रहण करता है। इस प्रकार 
सांख्यकारिका ५९ ६० में निम्न कथन है $ 


“जेसे नतंकी रज्भशाला के दर्शक के सम्मुख नृत्य दिखाकर फिर नृत्य के 
लिए नही आती उसी प्रकार प्रकृति पुरुष के समक्ष अपने को प्रकट कर देने के 
बाद फिर प्रवृत्त नही होती । गुणवत्ती एवं उपकारिणी प्रकृति अनेक उपायों 
द्वारा इस पुरुष का कार्य-साधन करती है, जो निगुंण (अगुण) तथा प्रत्युपकार- 
विहीन है ।? 

वस्तुत:, कभी-कभी प्रक्षति की स्वयं को पुरुष की दृष्टि के समक्ष प्रदर्शित 
करने की भ्रदुत्ति की भर््संना की जाती है, जो उसके दशन से कोई रुचि नहीं 
रखता । योरोपीय मस्तिप्क के छिये ये बातें कुछ मिथ्या, अस्पष्ट एवं 
अव्यवहाये प्रतीत होगी । इस पर कोई सन्देह नहीं कर सकता कि साख्य 
की आत्माविषयक विचारदृष्टि न्याय के विचार से अवरकोटि की है, जो इसे 
मन से संयुक्त कर, क्रिया, प्रयत्त, बुद्धि तथा सुल-दुख के अनुभव से युक्त करता 
हे देखिए पृ० ८५) । स्पष्ट है कि सभी सत्‌ वस्तुओ के विषय में इसके सिद्धान्त 
भाच्य नैयाबिकों के सिद्धान्तों से भी अधिक अनीश्वरवादी है। कारण, यदि 

पत्ता ++5०+४४5+४०+स5सरा++ >> 3-० 

: जीवात्माओं या व्यक्तिगत पुरुषों का पृथक्‌ नित्य अस्तित्व ही एक ऐसी 
के महीत विशेषता है जो न्याय एवं साख्य को वेदान्त से पृथक और आत्मा 
दर स्‍चीकार करती है। तथापि यह प्रतीत होगा कि सांख्य तथा न्याय दोनो 
में ही प्रत्ेक आत्मा को सत्र व्यापक मानना चाहिए, क्योंकि जब तक आत्मा 

नवत्वापक नहीं होगी तव तक वह नित्य हो ही नहीं सकती । हिन्दुओ का 
मत हूँ द्वि जिस वस्तु के खण्ड हो सकते है वह नित्य नहीं हो सकती; और 
अपरिमित [( आत्मा ) तथा अतिसूक्ष्म ( परमाणुओ ) के अतिरिक्त सभी वस्तुओं 


है च्द हि 


के अंग होते हैं । 


आंख्य ९्जु 
कारणभूत भ्रक्ृति द्वारा उत्पन्न की गई सृष्टि का, उस विशिष्ट पुरुष के, जिससे 
वह संयुक्त होती है, सभी सम्बन्धों से स्वतन्त्र अस्तित्र है, तो जगतु के किसी 
चुद्धिमान्‌ स्रष्टा या किसी अधिष्ठात्री शक्ति की भी आवश्यकता नही होगी ।* 
यहाँ पर कपिल के दो तीन सृत्र दिये जाते हैं जो उनके विरुद्ध अनीश्वर- 
वाद के दोष का खण्डन करते हैं। एक आपत्ति की जाती है कि उनकी कुछ 
'परिभाषाएँ एक परम ईश्वर की स्वीकृत स्थिति के साथ मेल नही खाती । 
इसका उत्तर वे ९२ वे तथा आगे के सूत्रों में इस प्रकार देते हैं---- 
“( वे विरुद्ध नही है ) कारण, ईश्वर की सत्ता असिद्ध है (ईश्वरासिद्धे:) । 
यत: वह न तो ( इच्छाओ एवं चिन्ताओं ) से युक्त हो सकता है और न 
“किसी प्रकार के दु ख से वद्ध हो सकता है, अत: उसके अस्तिस्व का कोई प्रमाण 
सही हो सकता । इन दोनो अवस्थाओ में वह किसी प्रकार की सृष्टि करने मे 
असमर्थ होता है ( भर्थातु, यदि वह चिन्ताओ से मुक्त होता तो उसे सृष्टि करने 
की इच्छा नही होती और यदि वह॒किसी प्रकार की इच्छाओं से बद्ध होता 
स्तो वह बन्धन मे होता और इस कारण उसके पास शक्ति का अभाव होता ) |” 
साख्यकारिका ६१ का गौडपाद भाष्य यहाँ उद्धृत किया जा सकता है । 
साख्य के आचार्य कहते है--तीन गुणो से युक्त पदार्थ उस ईश्वर से कैसे 
उत्पन्न हो सकते है जो गरुणरहित है ? अथवा वे पुरुष से कंसे उत्पन्त हो सकते 
है जो गुणरहित है ? इसलिये उनकी उत्पत्ति प्रकृति से ही होनी चाहिए । 
इस प्रकार श्वेत तन्तुओ से श्वेतवस्त्र ही बतता है, कृष्ण तन्तुओ से क्रृष्णवर्ण 
वस्त्र ही बनता है और इसी प्रकार त्रिगरुणात्मिका प्रकृति से न्रिगुणात्मक तीन 
संसार उत्पन्त होते हैं । ईश्वर गुणो से विहीन है । ग्रुणात्मक तीनो ससार की 
उससे उत्पत्ति एक विरुद्ध बात होगी ।' 
पुन. पुरुष या आत्मा के विषय में कपिल के ९६ वे सूक्त मे कहा गया है--- 
“पुरुष का ( प्रकृति के ऊपर ) अधिष्ठाता जैसा प्रभाव है, जो उसके 
संयोग से उत्पन्त होता है जसे चुम्बक ( छोहे को अपनी ओर खीचता है )। 
तात्पय यह कि प्रकृति से पुरुष का सम्पके प्रकृति को उद्पत्ति की अवस्थाओं 
मे परिवर्तित होने को बाध्य करता है। दोनों मे इस प्रकार के आक्पण से 
सृष्टि की उत्पत्ति होती है किन्तु इसके अतिरिक्त पुरुष सृष्टि का कर्ता या 
उससे किसी भी प्रकार सम्बद्ध नही है ॥7?* म 


” भेरी धारण है कि इसी कारण पाण्डुलिपियो की एक सूची में, जिसका 
-सम्पादन राजेन्द्रलाल मित्र ने किया है, सांख्य को पदार्यवादी ( घज़०फ्रआऋ० ) 
“दशन कहा गया है | 

* कपिल के ५८ वें सूत्र में, जिसे डॉ० वैलेण्ठाइन ने उद्बृत किया है, 


९६ भारतीय प्रज्ञा 


इन अनीश्वरवादी प्रवृत्तियों के वावजूद भी, सांख्य वेद में विश्वास प्रकट 
कर शास्त्रविपरीतता के दोष से वच निकलता है। सूत्र ९८ के अनुसार--- 


वेद की वाणी के अर्थ का प्रतिपादन एक प्रमाण है, क्योंकि ऋषि 
सुस्थापित तत्व के द्रष्टा थे ।' 


यह द्रष्टव्य है कि कुछ सांख्यमतावलम्बी परमात्मा' का अस्तित्व स्वीकार 
करते है जिसे हिरण्यगर्भ कहते हैं; तथा एक सामान्य मन.कल्पित स्थल ज़गतु' 
का अस्तित्व स्वीकार करते हैं, जिससे वह परमात्मा सम्बद्ध होता है और 
जिसमे वह सभी निम्न आत्माओं की लघ॒ुकृतियों को एकत्र करता है। यह भी 
नही कहा जा सकता कि शुद्ध साख्य एक परमात्मा के अस्तित्व को इतना 
स्पष्ट अस्वीकार करता है कि उसकी अपेक्षा की जाय जिसे इस मत के 
स्थापक ने तर्क॑संगत प्रदर्शन के अयोग्य माना । तथापि, चूंकि मु, जगदुत्पादक 
प्रकृति केवल द्रष्टा अर्थात्‌ पुरुष के लिये सृष्टि की रचना करती है यह 
व्यवहारता इस तथ्य को स्वीकार करने के तुल्य है कि प्रकृति के पुरुष के साथ 
संयोग हुआ विना सृष्टि सम्पन्न नही हो सकती । कपिल का अपना मत यह 
था कि यद्यपि पुरुष ने स्वयं रचना नही की, तथापि प्रत्येक पुरुष की अपनी 
सृष्टि थी और अपना रचित जगत, जो उसके अपने अस्तित्व मे ही सिद्ध था।* 
यह आसानी से माना जा सकता है कि पुरुष तथा प्रकृति के इस सबोग की 
तुलना शीकह्ष ही पुरुष तथा स्त्री के सम्बन्ध से की जाने लगी और यह अनुमान 
किया जा सकता है कि पुरुष तथा स्त्री तत्त्व के संयोग से संसार की उत्पत्ति 
की कल्पना, जिसे शिव के अर्धनारी रूप का प्रतीक दिया गया तथा जो 
भारत के सम्पूर्ण परवर्ती पुराकथाश्ञास्त्र के मुछ मे निहित है, मुख्यतः सांख्य 
दर्शन से ग्रहण की गई थी । 
व्त्क्त्त्त्त्--+---+त 
यह कहा गया है कि प्रकृति के संयोग से उत्पन्न पुरुष का बन्धन केवल नाम 
मात्र का है, वास्तविक नही, क्योकि यह केवल चित्र मे रहता है स्वयं आत्मा 
या पुहप में नही ( 'वाडमात्रं नतु तत्त्वं चित्त स्थिते: )। देखिए, '्यूलेन्स, 
एसेज' पृ० १८३ । / 
. अथवा, प्रोफेसर ई० बी० कोवेल के अनुसार, “अस्तित्व का मूर्तिमान 
कार, एडफिन्स्टन्स इण्डिया, पृ० १२६ टिप्पणी । 
अं कुछ अर ह ( 327:०6५ ) के समान ही है; जिसका मत था कि 
( विदाउट ) अस्तित्व के अन्तर्गत ही था, यद्यपि वह॒ अन्य मनों एवं ' 


इच्ठाओ द्वारा उतन्‍्त किये गये वाह्य पदार्थों के अस्तित्व मे विश्वास 
रखता था | 


निःसन्देह यह बाशा नही की जा सकती थी कि बहुसंख्यक अशिक्षित 
समाज किसी ऐसे आत्मतत्त्व सम्बन्धी रहस्यवाद को समझ सकेगा जो उन्हें 
सुवोधगम्य भाषा मे ने समझाया गया हो । उन्हे किस प्रकार एक मुरू नित्य 
शक्ति का बोब हो सकता था जिसे यद्यपि उदासीत, निष्क्रिय, निर्गुूण, और 
मात्र निलिप्त द्रष्टा के रूप में वर्णित ' तथापि व्यक्तिगत स्रष्टा से निकट रूप 
में सम्बद्ध, एवं अपने अहंकार के मोह से युक्त पुरुष के लिये एक दृश्य 
जगत्‌ की रचना हेतु अपने भीत्तर से तेईस अन्य तत्त्वो को उत्पन्न करने 
वाला कहा गया है ? किन्तु माता तथा पिता के समान प्रकृति तथा पुरुष से 
उत्पन्न होनेवाली सृष्टि का बोध वे प्राप्त कर सकते थे। वस्तुतः शक्तिज्प 
माने जानेवाले स्त्री तत्त्व तथा पुरुष तत्त्व का संयोग हिन्दुओं के सृष्टयुत्तत्ति 
सिद्धान्तो मे बहुत प्राचीन है । ज॑सा हम देख चुके है, ऋग्वेद तथा ब्राह्मणों मे 
पृथ्वी और आकाश के कल्पित सयोग के अनेक उल्लेख है जिन्‍्होने संयुक्त होकर 
मनुष्यों, देवताओं एवं सभी प्राणियों को उत्पन्न किया ।' 

अपरख्च, बौद्धधर्म, जिसने हिन्दुओं के अनेक प्रचलित दार्शनिक विचारों 
को छठी शताब्दी ई० पु० में ही प्रस्तुत किया थ्य, किसी भी अन्य मत की 
अपेक्षा साख्य दर्शत से अधिक साम्य रखता है.। 


यद्यपि मनु का सृष्ट्युत्पत्ति सिद्धान्त कई पिद्धाल्तों का मिश्रण है तथापि 
जैसा हम आगे देखेंगे, वह भी सृष्टि के उद्भव का एक ऐसा क्रम उपस्थित 
करता है जो सांख्य के सिद्धान्त से अत्यधिऋ साम्य रखता है । 

पुनः, साख्य-सिद्धान्तों की प्राचीनता एवं प्रधानता विशाल भारतीय 


महाकाव्य, महाभारत, में आये उल्लेखो से सिद्ध होती है; तथा उनके कम से 
कम ईसा की प्रथम शताब्दी तक प्रचलित बने रहने का प्रमाण भी इस तथ्य से 
मिलता है कि प्रसिद्ध दाशेनिक काव्य, भगवद्गोता, साख्य तथा वेदान्तीय मतो में 
समन्वय करने का प्रयत्न करता- है ।* 


रिक तकमिसि कल कक कद की मन उन 20 अगर 

१ देखिए म्यूर के टेकस्ट्स भाग ५. पृ० २२. २३ 

? सभापव॑ ( म्यूर, भाग ४, पृ० १७३ ) में क्षृष्ण को अव्यक्ता प्रकृति तथा 
नित्य कर्ता ( एप प्रकृतिरव्यक्ता कर्ता चेव सनातन. ) कहा गया है। इसके 
विपरीत वनपर्व ( १६२२ इत्यादि म्यूर, भाग ४. पृ० १९५ ) में भगवाव 
शिव को संसार के कारणों का कारण ( 'लछोक-कारण-कारणम्‌' ) और इस 
कारण प्रधान तथा पुरुष से बढ़कर एवं पूर्वस्थित बताया गया हूँ। पुन: 
शान्तिपर्व १९७२५, १२७३७, १३०४१ में ब्रह्मा के पुत्री को प्रकृतय: 
कहा गया है ! 

3 देखिए व्याख्याव ७ में सर्वाशग्राही सम्प्रदाय एवं भगवद्वीता। 

७ भा० प्र० 


न भारतीय प्रज्ञा 


तथापि, सम्भवतः: भारत में साख्य मतो का प्राधान्य सम्यक्‌ रूपेण 
परवर्ती सृष्टयुत्पत्तिसिद्धान्तों एवं पुराकथाद्ास्त्र से प्रकट होता है। प्रचलित 
हिन्दूघर्म के कोष, पुराणों तथा तन्‍त्रों मे, प्रकृति, जगत्‌ की वास्तविक माता बन 
जाती है। यह सत्य है कि कतिपय पुराणों मे स्थान-स्थान पर साख्य सिद्धान्तों 
का अस्पप्ट एवं विक्ृत्त वर्णन है। उदाहरणार्थ विप्णुपुराण १. २, २२ में 
निम्न वर्णन है-- 

८४ उस समय न दिन था न रात्रि थी; न आकाश था और न पृथ्वी थी; न 

अन्वकार था, न प्रकाश था; और न इनके अतिरिक्त कुछ और ही था। केवल 

एक प्रधान ब्रह्म पुरुष ही था ( प्रधानिक ।” इसके आगे--“महत्‌ से प्रारम्भ 
करके-तत्त्व या पदार्थों ने, पुर्प द्वारा अधिष्ठित होकर प्रधान के अनुग्रह से एक 
अण्ड उत्पन्न किया, जो ब्रह्मारूप विष्णु का आधार हुआ ।” 

किन्तु सामान्यत. परवर्ती पुराकथाशास्त्र मे, विशेषत: जो तन्‍्त्रो में 
उपलब्ध होता है उसमे, प्रकृति का साख्य-सिद्धान्त चेतनगुणारोपित स्त्री 
मूर्तियों का स्वरूप धारण करता है, जिन्हें उन प्रमुख पुरुष देवताओ की 
पत्नियाँ या सृजनात्मक स्लत्री-शक्तियाँ माना गया है जिनको, दूसरी ओर 
परमात्मा या परमपुरुष के अर्थ मे कभी-कभी पुरुष नाम दिया जाता है 
यह बात विशेषतः शक्ति या शिव की स्त्री, शक्ति, के विषय में पाई जाती है, 
जिसकी पूजा विदज्ञाक समुदाय यथार्थ 'जग्रदम्बा' या 'संसार की माता' के रूप 
में करता करता है। 


साख्य की प्राचीन लोकप्रियता तथा परवर्ती पुराकथाशास्त्र पर इसके 
प्रभाव के प्रमाण हमे यह समझने मे सहायता प्रदान कर सकते हैं कि यद्यपि 
वर्तमान समय मे अपेक्षाकृत भारत के पण्डितों में सांख्य के विद्यार्थी कम हैं 
तथापि सर्वत्र यह उक्ति प्रचलित है (जो 'महाभारत' श्ञान्तिपव ११६७६ मे 
मिल सकता है) : 'तास्ति साख्य-सम ज्ञान नास्ति योग-समं बलम्‌!--साख्य के 
समान कोई ज्ञान नही और योग के समान कोई बल नही । 


रे 
याग 
योग, जिसे सामान्यतः साख्य की एक शाखा माना जाता है, दर्शन का 


मत कहे जाने की योग्यता नही रखता, यद्यपि स्वभावतः ध्यानशील तथा 


तपस्वी हिन्दू के छिए यह नि सन्देह आकर्षक है, तथा ईश्वर या परमसत्ता का 
किस अर पकजक िकिआ कक: अंक 


' इस पुस्तक के पृ० २३ पर अनूदित ऋगणवेद के सूक्त से तुलना कीजिए 
विष्णु याः क्ृष्ण को 3पत्तिम कहते हूँ झौर पुरुष नाम समान रूप से 
त्रह्मा तथा शिव के लिये भी प्रयुक्त होता है । 


सांख्य हि ००. 


स्पष्टन: अस्तित्व स्वीकार कर यह विशुद्ध साख्य की अपेक्षा अधिक' शास्व्रानु- 
गामित्व का प्रदर्शन करता है।"” तत्त्वत', योग का लक्ष्य उन उपायो की शिक्षा 
देना है जिनके द्वारा मानवीय आत्मा परमात्मा में पूर्ण लय प्राप्त कर सकता है। 
जीवात्मा का विश्वात्मा के साथ यह लय सशरीर ही सिद्ध हो सकता है । इस 
मत के स्थापक पतञ्जलि के अनुसार स्वयं योग शब्द का अर्थ 'एकचित्त'घ्यान में 
मन को लगाना या केन्द्रित करता है”! और इसकी सिद्धि 'चित्त' या विचारशील 
तत्व के त्रिकारों के निपेव द्वारा | जो विकार तीन प्रमाणों--प्रत्यक्ष, अनुमान 
एवं शब्द प्रमाण, तथा मिय्या बुद्धि---आभास, निद्रा तथा अनुस्मृति से उत्पन्न 
होते है |, चित्त को अविकृत अवस्था--ऐसी अवस्था जो अन्य पदार्थों के 
सम्पर्क से रंग युक्त न हुए स्फटिक के समान निर्मल है--मे बताये' रखने के 
निरन्तर “अभ्यास' द्वारा, तथा वराग्य किवा इन्द्रियो के पूर्ण संयम द्वारा होती 
है। वराग्य की प्राप्ति केवल ईश्वर प्रणिधान या उस परमसत्ता के ध्यान द्वारा 
हो सकती है जिसे कर्म, दु खों इत्यादि से अप्रभावित, एवं प्रणव या 55 नामधारी 
एक विशिष्ठ पुरुष या आत्मतत्त्व कहा गया है। इस एकाक्षरसम के जप को 
अद्भुत फलो से युक्त बताया गया है तथा इसके अर्थ का ध्यान करते हुए इसका 
उच्चारण परमतत्व के ज्ञान मे सहायाक एवं योग के सभी विध्नो को दूर करने- 
चाला कहा गया है । चित्त को केन्द्रित करने के आठ साधन है--१ “यम भर्थात्‌ 
नियन्त्रण; २. “नियम' अर्थात्‌ घामिक आचार; ३ आसन; > ४. “प्राणायाम या 
इवास को रोकना या विशेष रूप में श्वास लेना; ५. “्रत्याहार' ईन्द्रियों का 
नियन्त्रण; ६. धारण, अर्थात्‌ मन को स्थिर करना; ७. “ध्यान! या चिन्तन; ८. 
धसमाधि' या पूर्ण अभिध्यान या धामिक मुच्छेना जिसकी प्राप्ति भगवदुगीता 


* योग का प्रतिपादन पतञ्जलि ने (जिनके विषय में इसके अतिरिक्त 
अधिक ज्ञात नहीं कि वह कदाचित्‌ वही व्यक्ति नही थे जिन्‍्होने महाभाष्य 
की रचना की) योगसूत्र नाम के सूच्रों में किया है जो चार अध्यायो में 
विभक्त एक ग्रन्थ है । इन अध्यायों थे दो का, भोजराज या भोजदेव के भाष्य 
के कुछ अंशो के साथ अनुवाद डॉ० बेलेन्टाइन ने किया था | अन्य भाष्यकार 
हैं वाचस्पतिमिश्र, विज्ञानभिक्षु तथा नामोजि-भट्ट । 

+ ३७ तीन वर्णों से बना मानाजाता है। अ, उ, म्‌ , जिससे मिलकर 
यह सर्वाधिक पवित्र एकाक्षर बनता है, देवताओं की तिमूर्ति ब्रह्मा, विष्णु तथा 
शिव के रूप मे विकसित होने वाली परम सत्ता का अर्थ देते हैं। 

3 इन आसनो में एक का नाम 'पर्यड्जु-चन्धन' अथवा प५र्यडूग्रन्वि! है 
और घुटनों एवं पीठ के चारों ओर एक बस्त्र वाधकर जबे पर बैठकर क्या 
जाता है। 'मच्छकटिक' की प्रथमपंक्ति देखें । 
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(६, १३ ) के अनुसार तासिकाग्र पर एकटक तथा निरन्तर नेत्रो से देखने जैसी 
क्रियाओं से नितान्त सफलतापुर्वेक की जा सकती है ।) वस्तुतः योग का दर्शन 
सभी बुद्धि से छुटकारा पाने या कम से कम मन को नितान्‍्त उग्रता से केन्द्रित 
करने का साधन मात्र है | परन्तु यह केन्द्रीकरण किसी विशिष्ट वस्तु पर नहीं 
होता । यह अप्राकृतिक नियन्त्रण बछातु किये गये 'तथा कट्दायी आसनों, अंगों 
की तोड़-मरोड, श्वास को रोकने एवं मस्तिष्क के पूर्ण अभाव से युक्त मानसिक 
तथा शारीरिक अभ्यासो का मिश्रण है। किन्तु यद्यपि पतव्जलि का योग इस 
प्रकार के उपायो द्वारा विश्वात्मा के साथ लयप्राप्ति का प्रतिपादन करता है, 
तथापि यह ध्यानाहँ है कि इससे भी अधिक कठोर तपएचर्या तथा स्वनियोजित 
शारीरिक क्लेश भी योग मत के साथ युक्त किये गये हैं । सभी हिन्दू भक्त एवं 
संन्‍्यासी, विशेषत; वे जो शैव मत के अंग होने से प्रल्यंकर देवता शिव का 
परमात्मा से तादात्म्य स्थापित करते हैं, सामान्यतः योगी कहे जाते हैं और 
नि.सन्देह जहाँ तक उनकी तपद्चर्याओ का पूर्वनिश्चित लक्ष्य परमात्मा के 
साथ संयोग है, उचित रूप में इस नाम से पुकारे जाते है ।' 


भारत में इस प्रकार के योगियो द्वारा अभ्यस्त तपस्याओ की विविधता 
एवं उम्रता यदि पर्याप्त रूप से विश्वस्त प्रमाणो से पुट्ट न होती तो हमारे 
विश्वास के वाहर की वस्तु होती । कुछ उदाहरणो को यहाँ देना असंगत न 
होगा, या कम से इस दृष्टि से ज्ञानप्रद होगा कि यह एक रोचक ज्ञान- 
क्षेत्र का उद्घाटन करता है--प्रथम, यह कैसे सम्भव होता है कि एक मिथ्या 
देन में निष्ठा पर्याप्त जक्ति के साथ एक हिन्दू को प्रभावित कर उसे स्वेच्छा- 
पुबंक प्राय: अविश्वसनीय नियन्त्रणों, इन्द्रियमन एवं शारीरिक क्लेशों को 
स्वीकार करने को बाध्य कर सकती है ? दूसरे, यह कैसे संभव होता है कि 
एक वाह्मत: दुरबल एवं कृश एशियावात्ती इतनी शारीरिक सहनशक्ति प्रदर्शित 
करता है जितनी एक योरोपीय के लिये असम्भव है, जब कि एक के साथ जल- 
वायु एवं भोजन दुर्वछ बनाते है और दूसरे को बल प्रदान करते हैं ? न्‍ 
हक अड्ू हे एलो० १७५ ) में थोग मे छीन एक तपस्वी का 
तक बी हो के आर ली पथ कक जप 
हर हा अपर ये शी 0 बाघा के उसके कटि तक वल्मीक 
जटाओ के गह्ूरो मे घोसले बता लिये थे। इसे 








थृ जप 
इस ग्रन्य में आगे भगवद्‌गी ५ 
लक, | दिया गया गीता का वर्णन देखिए । 
फकीर शब्द, जिसका प्रयोग कभी-कभी हिन्दू भक्तों के लिये 


होता है 
होता हूं, मुसलमानों तक ही सीमित हो हि 

ही सीमित होना चाहिए। यह रबी शब्द है 
अल हुए । यह एक अरबी शब् 
जसका अर्थ है दरिद्र', 'तुच्छ' । कप 


संब्य १०१ 


केवल कवि की कल्पना की उडान समझा जा सकता है किन्तु एक मुसलू- 
मान यात्री ने, जिसके वर्णन को श्री मिल ने ( ब्रिटिश इण्डिया, १. ३५५ ) 
उद्धृत किया है, एक वार भारत में वास्तव में एक मनुष्य को अपना 
मुख सूर्य की ओर करके निश्चल खड़े देखा। वह यात्री जब उस्ती 
स्थान पर दूसरी बार सोलह वर्ष बाद आया तो उसने उसी व्यक्ति को 
ठीक उसी आसन में पाया । ऐसे व्यक्ति सूर्यमण्डल पर उस समय तक 
एक दृष्टि देखते रहते हैं जब तक उनके नेत्र का प्रकाष्ष समाप्त नहीं हो 
जाता है। यह एक विशिष्ट प्रकार की तपस्या के समान है जिसका वर्णन मनु 
६.२३ में क्रिया गया है। इसी स्थान पर पच्चतपो का भी वर्णन किया गया है: 
एक योगी तीत सर्वाधिक उष्ण मासों (अप्रेल, मई तथा जून ) में चार 
दिशाओं में चार प्रज्ज्वलित अग्नि रखकर बीच में बैठता है और सिरपर 
तपता हुआ सूर्य पाँचवी अग्नि होता है। वस्तुत अधिक दिन नहीं हुए एक 
योगी इस प्रहार एक चतुष्कोण वेदि के ऊपर चार अग्नि स्थापित कर बीच मे 
बैठा हुआ देखा गया था ( मिछ की इण्डिया १.३५३ )। वह एक पर पर खड़ा 
होकर सूर्य की ओर निर्निमेष देख रहा था और उसके चारों ओर ये अग्नियाँ 
जलाई गई थी । तब सिर के बल खड़ा होकर अपने पैर ऊपर करके वह इस 
आसन में तीन घटे तक रहा । इसके उपरान्त पैरो को एक दूसरे के अन्दर 
डालकर वह बैठ गया और सूर्य के प्रचण्ड ताप को अपने सिर पर एवं अपने 
चारो और की अग्नियो को दिनसमाप्ति तक सहन करता रहा। समय-समय 
पर वह अपने ही हाथो से अग्ति की रपट तेज करने के लिये ई धन जोड़ता 
जाता था । 
पुन. १८२९ ई० के मार्च के 'एशियाटिक मन्धली जनेल में एक ऐसे ब्राह्मण 
का वर्णन दिया गया है जो एक छोटी तिपाई, एक खोखले बॉस, और एक 
प्रकार की बैसाखी के अतिरिक्त किसी अन्य साधन का प्रयोग न कर अपने को 
आकाश मे पृथ्वी से लगभग चार-पाँच फुट ऊपर चालीस मिनट तक साधे 
रहा । यह घटना मद्रास के गवर्नर के समक्ष हुई। हिन्दू साधुओ द्वारा की 
जानेंवाली तपश्चर्याओ के विविध रूपो की भी कोई सीमा नहीं प्रतीत होती । 
हम ऐसे व्यक्तियों के विषय में पढ़ते है जो जल के भीतर इतने दीर्घ समय तक 
रहने की शक्ति प्राप्त करते है कि विश्वास नही होता; कुछ कण्ठ तक या ऊपर 
केवल साँस लेने के लिए एक छोटा छिद्र छोडकर पृथ्वी के भीतर अपने को 
गाड़ देते हैं; कुछ अपनी सुट्टी वर्षों तक बाँधे रहते हैं, यहाँ तक कि नाखून उनके 
हाथ के पीछे निकल आते हैं; कुछ एक या दोनो हाथ ऊपर उठाये रहते हैं, 
और अचल रूप से उस आसन में जड़वत हो जाते हैं तथा उत्तका अस्थिमात्र 
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बच जाता है; कुछ अपना शरीर हजारों मील तक लुढकाते हुए किसी तीर्थ 
स्थान को जावे हैं; और कुछ लोग लोहे की कीलछो की शब्या पर लेटते हैं: 
बनारस में एक ऐसा व्यक्ति देखा गया था ( एशियाटिक रिसर्चेज', भाग ५ 
पु० ४९ में वणित ) जिसके विपय में बताया जाता था कि वह इस श्रकार की 
दय्या पर पैतीस वर्ष से सोता आ रहा था; ठु४् लोग वर्षों तक अपने को 
वृक्ष में बाँचे रहते है; कुछ दूसरे लोहे के पिजड़ो मे भारी जंजीरो मे बँधकर 
अपना जीवन वितानेवाले बताये गये है। अच्ततः जितने दिन तक कुछ 
भारतीय तपस्वी उपवास कर सकते है वह उससे कई गुना हैं जितना योरोप 
में कभी सुनने मे आया होगा, जैसा कि मनु द्वारा ( ६-२०; ११-२१६-३१२ ) 
दिये गये चाद्धायण ब्रत के नियमों के उल्लेख से समझा जा सकता है। यह 
ब्रत एक प्रकार का उपवास है जिसमे चन्द्रमा के घटने के पक्ष में भोजन को 
प्रतिदिन एक-एक कौर कम करते जाते है और पूर्णिमा के दिन प्रह कौर से 
प्रारम्भ कर प्रतिपदा को यह परिमाण शून्य पर आ जाता है; फिर इसी ढंग से 
चन्द्रमा की वृद्धिवाले पक्ष में बढ़ाते जाते है । 


निःसन्देह इन सभी क्लेशो की व्याख्या उनके असाधारण पवित्रता एवं 
पारलौकिक शक्ति की काल्पनिक प्राप्ति से सम्बन्ध दिखाकर की जा सकती है। 

योग विपय के निष्कर्ष के रूप में मै प्रोफेसर बनर्जी ( 'डायलाग्स परु० 
६९, ७० ) का एक अनुच्छेद उद्धृत करता हूँ : ; 


“योगी अपने चारो ओर होनेवाली बातो को देख या सुन नहीं सकता-- 
वह वाह्मप्रभावो के प्रति जड़ हो सकता है, किन्तु वह ऐसी वस्तुओं 
का अन्तर्ज्ञान रखता है जिन्हें उसके आस-पास के छोग देख या सुन नहीं 
सकते । वह अपने योग से इतना तरणशील, वल्कि ऊब्वंगत हो जाता है कि 
आकर्षणशक्ति उस पर कोई प्रभाव नही डाकृती | वह आकाश में इस प्रकार 
उठ या चल सकता है मानों किसी गुब्वारे से लटका हुआ हो | वह अपने 
अन्तर्ज्ञान से नक्षत्रविद्या एवं दल्यक्रिया विज्ञान की, तथा भिन्न-भिन्न छोको में 
पाई जानेवाछी सभी वस्तुओं की जानकारी प्राप्त कर सकता हैं। वह पूर्वजन्म 
रा रे को स्मरण कर सकता है। वह पशुओ की भी भाषा समझ सकता 
न्‍ हें भूत एवं भविष्यतु में अन्तहं ट्टि प्राप्त कर सकता है । वह दूसरो के 

चारो को जान सकता है, अपनी इच्छा से लुप्त हो सकता है, और 


यदि चाहे 
दे चाहे तो अपने पड़ोसी के शरीर मे प्रवेश कर उसके जीवित चर्म पर 
अधिकार प्राप्त कर सकता है । 


इन तथा हिन्दू दर्शन के अन्य सिद्धान्तों से हमे यह स्मरण होता है कि 


सांख्य ह १०३ 


मानव मन इक्क्‍लेज्ञिआस्ट्स! १९ में व्यक्त भावना के अनुसार, अपनी ' ही 
आवृत्ति करता है : 

'जिम्त वस्तु का अस्तित्व होता आया है, उसी वस्तु का अस्तित्व भविष्य 
में भी बना रहेगा; जो कुछ किया गया है, वह भविष्य मे भी किया जायगा; 
सूर्थ के नीचे कोई भी वस्तु नई नही है ।' नि सन्देह जो भी मर्यादारहित विचार 
इस समय प्रचलित हैं, यदि उनका स्नोत नही तो उतके समान विचार पूर्व में 
मिलते हूँ । स्वनियोजित अन्बविश्वासपुर्ण नियन्त्रणों एवं क्लेशों का अभ्यास 
करनेवाले, पाशविक्र आकपंणश्क्ति, दिव्य दृष्टि, एवं तथाकथित आध्यात्मवाद 
के साथको के विपय में तो कहना ही नहीं, हम यह पार्येगे कि उनके बहुत से. 
सिद्धान्त योग मत के समान सिद्धान्तो में या तो अभिव्यक्त है या उनसे बहुत 
पिछड़े हुए हैं। इनका अविष्कार हिन्दुओ ने २००० वर्षों से भी बहुत पहले 
किया था और अल्पाधिक अश् में वत्तमान काल भें भी उनमे विश्वास रखते 
हुए उनका यलवपूर्वक अभ्याप्त करते है। 


व्याख्यान ९ 


पूर्व-मीमांसा एवं वेदान्त 
पूर्व- वेदा 

हमारा अगला विपय है जैमिनि! का मीमासा जिसे कभी-कभी वेदान्त से 
सम्बद्ध करते हैं । वेदान्त 'को उत्तरमीमासा या ब्रह्म-्मीमांसा भी कहते हैं 
क्योकि यह उपनिषदों या वेद के अन्तिम भाग पर आधूृति है--जबक्रि जैमिति 
के मत को पूर्वमीमासा या कर्ममीमासा कहते है क्योकि यह केबल मन्त्रो एवं 
ब्राह्मणों से सम्बद्ध है । तथापि, इन दोनों मतों का एक दूसरे से विभेद प्रदर्शित 
करने के लिए एक को मीमासा तथा दूसरे को वेदान्त नाम से पुकारना अधिक 
प्रचलित है । तत्त्वत., योग के समान ज॑मिनि के मत को भी सटीक रूप से 
किसी दूसरे मत की शाखा नहीं कहा जा सकता क्योंकि सच्चे अर्थ मे यह 
एक दर्शन का मत नही है अपितु कर्मकाण्ड का सम्श्रदाय है। भन्य मतो के 
समान यह आत्मा, मन एव द्रव्य विपयो के अन्वेषण से सम्बन्ध नहीं रखता 
अपितु वेद के कर्मकाण्ड या विधि की दोपरहित व्याख्या, तथा विरोधी 
जाखाओ की भ्रमपूर्ण व्याख्याओं से उत्तन्न वेदमन्त्र-विषयक शद्घाओो एंव 
असंगत उक्तियों के समाधान का ध्येय रखता है | दर्शन कहे जाने की इसकी 
एक मात्र योग्यता इसकी व्यास्या-शैली है, जिसमें विपयो को विशिष्ट 
श्रेणियों ( यथा प्रामाण्य, अप्रत्यक्ष उपदेश इत्यादि ) मे विभक्त किया गया हैं; 
तथा उनका विवेचन एक प्रकार की ताकिक पद्धति में किया गया हैँ जो 
विवादविपय की प्रतिज्ञा से प्रारम्भ करके, उसके विषय में उठनेवाली दाद्धाए 
पूर्वकक्ष या आन्तघारणा तथा प्रइन पर दोपबूर्ण मत, उत्तर या दोपपूर्ण, 
। ' ज़ेम्ता प्रचलित था, जैमिनि ने अपने सिद्धान्तों का प्रतिपादन सूत्रों में 
केया । ,उनका ग्रन्थ “मीमाससृत्रं या “जेमिनि-सूत्र/ बारह अध्यायो मे है । 
इसका अक्षत अनुवाद एवं सम्पादन डॉ वैलेण्टाइल ने किया है । शवर-स्वामी 
803 का 4 हर 6 00 इण्डिका में प्रकाशित हे 
कुमारिलभट्ट, लगा रिक रबी भी कद लक आचार्य कुमारिल ने ( जिन्हें 
अनुनरण अनेक टीकाओ एवं ग्रन्धों ने पा | कि है आर के पक 2 
है 'नमिनीय-न्यायमालाविस्तर' जिसे गत हा हि कक 5008 हल 
प्र चार्य ने लिखा है। जैमिनि एक 


दाने ता द्वा कम 
है कम े क। रहे होगे परन्तु उनके स्थितिकाल के विपय में कुछ 
भी ज्ञात नहीं है । 


'पू्-मी सा एवं वेदान्त १०७ 


मत का खण्डन, तथा निष्कर्ष पर पहुँचती है। इस सम्पूर्ण मत का मुख्य 
विन्यास कर्मक्राण्डबाद को एक देवता बनाता प्रतीत होता है । अतएवं इसमे 
ब्राह्मणों पर या मनन्‍्त्रों के सन्दर्भ में वेद के याज्ञिक भाग पर मुख्यतः 
बालोचनात्मक भाष्य है, तथा इसके दिये हुए अर्थ स्पष्ट शाव्दिक अर्थ ही हैं, 
उनके भीतर किसी कल्पित गढ़ तात्पर्य का प्रतिपादन नही हुआ है ज॑सा कि 
उपनिषदो एवं वेदान्त में है । सच कहा जाय तो ज॑मिनि हेतुवाद तथा ईश्वरवाद 
दोनो के विरोधी हैं । ऐसी वात नहीं कि उन्होंने ईश्वर की सत्ता अस्वीकृत 
की किन्तु उनकी शिक्षा की वास्तविक प्रवृत्ति तके या ईश्वर का कोई समर्थन 
या प्रामाण्य देने की नहीं है। वेद ही सव कुछ था । परमात्मा का अस्तित्व हो 
हो सकता है फिन्तु इस मत के लिये आवश्यक नहीं हैं। जैमिनि का कथन 
था कि वेद स्वय ही प्रमाण हैँ। इनको प्रमाणित करनेवाले को आवश्यकता 
नहीं । उनका प्रथम सूत्र उनके मत के सम्पूर्ण लक्ष्य तथा प्रयोजन का उल्लेख 
करता है, वह हैँ घर्म को जानने की इच्छा ( धर्म॑जिन्नासा )। विस्तार से इसे 
इस प्रकार कहा जा सकता है-- 

'(श्षष्य ! यह जान लो कि एक गुरु से वेद का अध्ययन करके तुम्हे धर्म 
की जिज्ञासा रखनी चाहिए । 

पाचवाँ सूत्र शब्द तथा कर्थ के बीच एक मौलिक तथा नियत सम्बन्ध के 
विचित्र सिद्धान्त का प्रतिपादन करता है--- 

“शब्द का अपने अर्थ के साथ सम्बन्ध दोनों की उत्पत्ति के समकालीत 
| इस सम्बन्ध के परिणामस्वरूप वेद के शब्द धर्म के ज्ञान के लिये अमोघ , 
पदेश देते हैं ।” 
किन्तु यह समझ लेना चाहिए कि वेद द्वारा आदिष्ट क्रियाओ का सम्पादन 

ही धर्म है, व्योकि उनका इस प्रकार आदेश किसी व्यक्तिगत देवता की इच्छा 
या स्वीकृति का उल्लेख किये ब्रिना ही दिया गया है| कारण धर्म स्वयं ही पुण्य 
फल देने वाला है। तथापि, कतिपय आधुनिक मीमासको का मत है कि धर्म 
का आचरण परमात्मा की पुजा के रूप में करना चाहिए और इसका इस 
प्रकार अनुप्ठान होना चाहिए कि यह मोक्षप्राप्ति का साधन बन सके । इस 
विचार के समर्थत मे भगवदुगीता का भी एक रलोक उद्धृत किया जाता है । 
कृष्ण, जिन्हे उनके भक्त संसार के परमेश्वर का रूप मानते हैं, अजु न से 
कहते हैं--- 

“जो बुछ भी तुम करते हो, जो कुछ भी अन्न ग्रहण करते हो, जो कुछ 
बलि देते हो, जो कुछ भी तुम दान देते हो, जो कोई तपस्या करते हो उसे 


की 

न 
ध्ड्‌ 
हि 


१०६ भारतीय अर्शी 


भेरी पूजा के रूप में करो” ( ९. २७ )। ( सर्वाशग्राही शाखा तथा भगवदूगीता 
प्र व्याख्यान ७ देखिए ) । 

कुछ अनोखे विचार भी जैमिति के दर्शन मे मिलते है। जिस प्रकार वे 
बेद के सहज प्रामाण्य को किसी वाह्यम प्रमाणकर्ता या प्रकाशक पर अतायदित 
स्वीकार करते है उसी प्रकार वे इसकी पूर्ण निव्यता भी स्वीकार करते हैं और 
यह घोगणा करते है कि इसमें केवल नित्यरूप से पूर्व-मूत वस्तुओं का उल्लेख 
है । यह सिद्धान्त इस कथन से पुष्ठ किया गया है कि शब्द नित्य है किया एक 
नित्य शब्द सभी अस्थायी शब्दों मे अन्तद्वित है। सूत्र १८ में मिम्न कथन हैं-- 

“शब्द मित्य होना चाहिए, क्योंक्रि इसके उच्चारण का प्रयोजन दूसरों को 
बर्थ का बोध कराना है । यदि यह नित्य नहीं होता तो इसका अस्तित्व उस 


समय तक नहीं बता रहता जब तक कि श्रोता इसके अर्थ को समझ पाता हे; 
और इस प्रकार वह भर्थ को नही समझ सकता क्योकि उसके कारण का 


अभाव हो गया है । 

“यदि प्रतिपक्षी यह कहे कि इच्द्रियों द्वारा इसका प्रत्यक्ष होता समाप्त हो 
जाने पर भी इसकी स्थिति वनी रहती हैं, चाहे वह “कितने भी छघुसमय के 
लिए ही क्यो न हो, तव कोई ऐसा क्षण वतारा असम्भवे है जब इसके अभाव 
का कोई प्रमाण हो, इस कारण इसका नित्यत्व सिद्ध होता है ।' 

शब्द की इस मित्यता की पुष्टि इन दो उक्तियों से भी की जाती है जिनमें 
एक ऋग्वेद ( ८ ६४.६ ) से है और दूसरी स्मृति से, और इनके साथ ही मैं 
अपना न्याय का विवेचन समाप्त करता हूँ । 

कहें विरूप ! नित्या वाणी द्वारा अपनी प्रार्यनाएँ उच्चारित करो । 

“अनादि एवं अनन्त नित्या वाणी का उच्चारण स्वय-भू ने किया था ६.) 

शब्द दी नित्यता के इस सिद्धान्त को मैं इस कंवन कू साथ समाप्त करता 





स्किल 
5 टेकस्ट्स, भाग हे, पृ० ५३, ५७; डॉ० बैलेण्टाइल कीं 

है 
वाचा मा हओ 0 कम या) है---तस्मैं नुतमाभियवे 
धन दानी हक वृष्णे चोदस्व सुष्टुतिम्‌', हे विहूप, इस स्वर्गेकामी तथा 
यद्यपि नित्य का प 58: प्राथंतायें नित्या वाणी द्वारा प्रेपित करो | 
। अर्थ मीमांसको ने अनादि-अनन्त के अर्थ में लिया है तथापि 
हक अर्थ सम्मवतः 'न समाप्त होने वाला? है । डॉ० म्यूर के टेवस्ट्स, भाग ३ 
कक कर ॥ है उक्ति अब तक केवल महाभारत में उपलब्ध हुई है । 

* ४रेरे ; अनादि-निधना नित्या वागुत्सृष्ठा स्वयंभुवा । 


पूर्व-मीमांसा एवं वेदान्त ह े बह 


हूँ कि चीनियों मे एक कहावत कही जाती है कि एक बार उच्चारण किये गये 
शब्द की प्रतिध्वनियाँ अनन्तकाल तक आकाश में गूजती रहती है । 
वेदान्त 

शास्त्रानुगामी दर्शन के मतो मे अब केवल व्यास या बादरायण' का 
वेतान्त शेष रह जाता है; किन्तु कुछ दृष्टियों में यह जिन वेद के अन्तभूत रच- 
नाओ, उपनिपदों, पर स्वयं को आधृत वतातता है उनमे प्रतिपादित विश्वदेवता- 
वादी छिद्धान्तों के साथ अधिक निकट सामंजस्थ रखने तथा विचारशील एव 
शिक्षित हिन्दुओं में प्रचलित विचारप्रवृत्तियों के वतमान तथा विगत समयो मे 
समान रूप से अनुकूल होने जैसे दोनों ही कारणो से सभी छ. दश्शनो मे 
सर्वाधिक महत्त्वपुर्ण है । उपनिपदो मे व्याप्त तथा सीधे वेदान्त दर्शन को जन्म 
देनेवाले विश्वदेवतावाद को उदाहरणो द्वारा पहले हो स्पष्ट किया जा चुका है। 

एक वेदान्ती के विश्वास के विपय में छान्‍्दोग्य-उपनिपद (३. १४ ) से 
एक उद्धरण दिया जा सकता है :-- 

“यह सम्पु्ं जगत्‌ निश्चय ही है, यह उसी से उत्पन्न होनेवाला, उसी मे 
लय होनेवाला और उसी मे चेष्टा करनेवाला है*--इसलिये प्रत्येक व्यक्ति को 

_ शान्त होकर उसकी उपासना करनी चाहिए ।” 


१ इस दर्शन के विख्यात स्थापक का, अनिश्चित ढंग से आख्यानप्रसिद्ध 
ध्यास' नाम के व्यक्ति से तादात्म्य दिखाया जाता है जिन्हें वेदी का संकलनकर्ता 
तथा महाभारत, पुराणों एवं एक विशिष्ट धर्मशास्त्र का रचयिता कहा जाता 
है । इसमें सन्देह नहीं कि व्योस, 'सयोजन करने वाला', नाम अनेक महान्‌ 
लेखकों या संप्रहकर्ताओं के लिये उपनाम के रूप मे प्रयुक्त होता था, और 
इसी अर्थ में यह नाम वेदान्त दर्शन के संस्थापक के लिये भी व्यवहृत हुआ 
प्रतीत होता है | प्रचलन के अनुसार इन्होने अपने मत सूत्रों मे प्रतिपादित 
किये, किन्तु वादरायण के सूत्रो को सामान्यतः ब्रह्मसूत्र या कभी-कभी शारीरक- 
सूत्र कहते है और इस दर्शन को भी ब्रह्ममीमासा तथा 'शारीरक-मीमांसा' 
(परमात्मा या मूर्तिमान्‌ आत्मा के विषय में अन्वेषण ) जैसे भिन्न नामों से 
पुकारते हैं। सूत्रो का मृल तथा शकराचार्य की सुप्रसिद्ध व्याख्या का सम्पादन 
“विबलिओथेका इण्डिका मे डॉ०७ रूअर ने किया है, तथा कुछ अंश का 
अनुवाद प्रोफेसर बनर्जी ने किया है। डॉ० बैलेन्टाइन ने सूत्रों के एक अंश 
का भाष्य तथा 'वेदान्तसार' नामक पुस्तिका का सम्पादन तथा अनुवाद किया 
है | वेदान्त पर अनेक टीकायें एवं लघुग्रन्थः भी विद्यमान हैं । 

* यह मूल के एक समास “तज्जलान्‌' मे व्यक्त है, जिसे 'तज्‌ ज', 'तलू-ल',, 
'लद्‌-अन! के अर्थ मे समझा जाता है। मूल इस प्रकार ,है--सर्व॑खल्विदम्ब्रह्म 





35४ - आरतीय ग्रज्ञा 


यहाँ हमारे समक्ष सृष्टि की उत्पत्ति का एक भिन्न सिद्धान्त है। स्याय मे 
संसार को असंख्य नित्य परमाणुओं के संयोग से उत्पन्‍्त माना गया था। दाझय 
में एक मुल नित्य तत्त्व, प्रकृति, से इसकी उत्पत्ति बताई गई थी । ये दोनों 
( परमाणु, प्रकृति ) स्वतस्त्रहूप से रचना कार्य करते है यद्यपि नित्य आत्माओं 
से सम्बद्ध होते है; तथा एक्रमत के अनुसार परमात्मा अधिप्ठाता होता हैं। 
किन्तु वेदान्त में विश्वात्मा से पृथक्‌ कोई भौतिक जगत्‌ नही है। इस कारण 
इस शाखा के दर्शन को अद्वेत कहते है । जगतु का अस्तित्व है किन्तु वह 
एकनित्य तत्त्व का एक रूप मात्र होता है । वह सर्वव्यापक आत्मः है, एकमात्र 
वस्तुत, सत्‌ पदार्थ ( वस्तु ) है । ऋग्वेद जैसे प्राचीन काल मे भी इस विश्व- 
देवतावादी दर्शन की रूपरेखा पायी जा सकती है जो उपनिपदों एवं वेदान्त में 
अधिक स्पष्ट हो गई। जैसा कि हम पृ० २४ पर उदाहरण देकर प्रदर्शित 
कर चुके है, वेदान्त का अहकुर पुरुपसूक्त में द्रष्टव्य है। प्रारम्भिक वेदान्ती 
दर्शन की विशेषता इसकी अत्यधिक सरलता है। यह छान्दोग्यउपनिपद्‌ ( देखे 
पु० ३८ ) में आनेवाले इन तीन शब्दों में निहित है : “एकम्‌ एवाद्वितीयम्‌, 
एकमात्र एक तत्व, जिससे दूसरा कोई तत्त्व नहीं; या इन नो छोटे शब्दों की 
पक्ति में निहित है :--त्रह्म सत्य जगन्मिथ्या जीवों ब्रह्मेव नापरः, ब्रह्म सत्य 
है, संसार मिथ्या है, जीव ब्रह्म ही है कोई अन्य [नही । 
जिस प्रकार न्याय अरस्तू के उस व्यावहारिक दर्शन से अधिक समानता 
रखता है. जिसने विचारो की भपेक्षा वस्तुओं तथा व्यक्तियों को एक यथार्थ 
अस्तित्व प्रदान किया, उस्ती प्रकार वेदान्त प्लेटो' के आदर्शेवाद ( ]0९28॥7577 ) 
स बहुत समानता रखता है | वादरायण का पहला ही सूत्र सम्पूर्ण द शेन का 
लक्ष्य एक समास मे व्यक्त करता है, वह है 'ब्रह्मजिज्ञासा' अर्थात्‌ ब्रह्मन्‌ (नपुं०) 
अत बा व नो आती तो 

तज्जलान्‌ इति शान्त उपासीत ।' सूफियों का दशेन, जिसे कुरान से विकर्तित 
हुआ कहा जाता हैँ ( देखिए पु० ३५ ), एक इस प्रकार का विश्वदेवतावाद 
प्रतीत होता हैं जो वेदान्त के विश्वदेवतावाद से बहुत साम्य रखता है । 

* प्लेंटो अपने विचारों के सिद्धान्त सदेव सुबोबगम्य रूप में नहीं व्यक्त 
करता और सम्मवतः उसने अपनी परवर्ती रचनाओ में परिवर्तत कर 
दिया । तथापि, वह इस सिद्धान्त पर जोर देता प्रतीत होता है कि मन पहले 
हुआ और उसने द्रव्य को उत्पन्न किया। दूसरे शब्दो मे, यह कि सम्पूर्ण भौतिक 
जगत्‌ की सृष्टि एक ख्र॒द्ा से या उसके कप जज ं 
सर्देव अपरिमित रहने वाले एक सं मल 
हुईं । टिमेियस ( १० ) में वह कहत हक हे तप 0 आज 

 है---इस संसार के रचयिता तथा पिता 


पूद-मीमांसा एवं वेदान्त १०९ 


यहाँ हम शड्भूराचार्य की टीका का एक अश उद्धुत कर सकते है ( रूअर 
का संस्करण, पृ० २९ तथा ४३ )-- 

“बह को जाननेवाला पुरुष के परम श्रेयल तथा परम लक्ष्य ( परम 
पुरुषाथम-सा रत्तत्व ) को प्राप्त करता है । 

एक यथार्थत. सद्वस्तु विपयंय से इस प्रकार की और “ईस प्रकार की 
नही नही हो सकती; और (ऐच्छिक रूप से ) सत्‌ तथा असत्‌ नही हो 
सकती । किसी वस्तु का यथार्थतः वह जँसा है उस प्रकार का ज्ञान ( भर्थात्‌ 
यथार्थ ज्ञान ) मनुष्य की अपनी व्यक्तिगत बुद्धि की अपेक्षा नहीं रखता ( न 
पुरुष-बुद्धअपेक्षम' )' | यह स्वयं वस्तु पर आश्चित होता है । किसी एक ही 
स्तम्भ के सम्बन्ध मे यह कहना कि यह एक स्तम्भ है या एक पुरुष अथवा 
अन्य कुछ, यथार्थज्ञान ( “तत्त्व ज्ञान! ) नही है। यह एक “मिथ्याज्ञान' है । 


को ढूँढबा कठिन है, और जब उसकी खोज हो जाती है तो जनसमूह के समक्ष 
वर्णन करना कठिन है। दो योजनाओं में से किसके अनुसार उसने जगत 
की सृष्टि की ? एक के अनुसार, सदेव एक रूप में विद्यमान रहते हुए या, 
दूसरे के अनुसार जो उत्पन्न किया गया था उस जगत्‌ की योजना के 
अनुसार ? बत: यह संसार सुन्दर है और इसका निर्माता कल्याणकारी है भरत. 
उसने इसकी रचना करते समय स्पष्टत: एक आन्तरिक योजना का आश्रय 
लिया! | इसी प्रकार, प्लेटो यह स्वीकार करता प्रतीत होता है कि मानव 
मन में कतिपय अमूत विचार या काल्पनिक आकार विद्यमान रहते है जो 
हमारे चतुर्दिक वत्तेमान वास्तविक स्थूल आकारो के कारण है और उनमे 
अभिव्यक्त होते हैं। उदाहरणार्थ, शिवम्‌ तथा सत्यम्‌ की अमूर्त भावनाएं 
मस्तिष्क मे पूर्व से ही विद्यमान रहती है और वे मानों अनेक सद्‌ एवं सुन्दर 
विचारो को जन्म देती है जो हमारे समक्ष अभिव्यक्त है। इसी रीति से सभी 
गोर वस्तुओं की उत्पत्ति के पुर्वे कोई काल्पनिक गोराकार मूर्ति एक नित्य 
अस्तित्व के रूप में विद्यमान रही होगी, कारण, प्लेटो के अनुसार इन अमूत्ते 
भावनाओ का एक अपना यथार्थ, नित्य, एवं अपरिवतंनीय-अस्तित्व है जो उनसे 
सम्बद्ध सदा परिवर्ततशील स्थुल पदार्थों एवं अभिव्यक्तियों से पृर्णत* पृथक 
और स्वतनन्‍्त्र है ! मर 

१ शड्भूर एक ऐसे सिद्धान्त के विरुद्ध तर्क करते प्रतीत होते है जो 
प्रोटागोरस ( ?7088०788 ) के इस सिद्धान्त के सामान है कि व्यक्ति ही सभी 
वस्तुओं का मानक ( अक्षा0क्षात ) है । 

२ स्‍्लेटो की अ्मपूर्ण घारण का एक यह कारण है कि जब दो व्यक्ति या 
वस्तुएँ देख ली गई होती है और उनका आकार मस्तिष्क पर अकित हो गया 





हर भारतीय प्रज्ञा 


यह एक स्तम्भ है यही कथन सत्य हैं, क्योंकि यह स्वयं वस्तु पर आश्रित है 
( बस्तु-त न्त्रत्वात' ) । इस प्रकार किसी सत्‌॒वस्तु को प्रमाणित करता स्वय 
वस्तु पर बाश्नित होता है। इसी प्रकार ब्रह्म का ज्ञान स्वय वस्तु पर ( उस 
बुद्धि पर नहीं जी मनुष्य बह्म के विपय में रख सकता हैं ) आश्ित हैं, क्योंकि 
यह वस्तुत्त: सत्‌ वस्तु से सम्बद्ध होती है ( 'मूतवस्तुविपयत्वात्‌ ) 

दूसरे सूत्र में ब्रह्म की परिभाषा इस अर्थ में की गईं है; “वह जिससे 
इस सृष्टि की उत्पत्ति का विपरिणाम होता है ।” 

बाद्भूर इस प्रकार एक विस्तृत परिभाषा देते हैं (अर का सस्करण 
पृ० ३८): 

ब्रह्म वह सर्वज्ञ, सर्वेशक्तिमाच कारण है जिससे इस संसार की उत्पत्ति, 
स्थिति तथा छय उत्तन्न होते हैं; जो (ससार) नाम एवं रूप ढारा विकारित 
होता है, अनेक कर्तताओं त्तथा भोक्ताओ से युक्त है, केमों तथा परिणामों का 
आश्रय है, और इसकी रचना के विपय में मनन की विचारशक्ति भी सोच 
सकने में समर्थ नही होती है । 

इसके बाद २८ वे सूत्र तक विश्व के परमात्मा के रूप में बह्य के 
स्वरूप की परिभाषा तथा वर्णन श्रस्तुत किया गया है । उनमे से यहाँ में 
कतिपय नितान्त रोचक सूत्रों का संक्षेप" भाष्य के अशो के साथ देता हूँ:-- 

परमात्मा सर्वज्ञ है यह इस तथ्य से प्रमाणित है कि वह वेद का स्रोत हे 

'शास्त्रयोनित्वात्‌' )। जिस प्रकार उस भूत से पत्येक आत्मा उसने होता 


है उसी प्रकार उसी भूत मे प्रत्येक आत्मा छौठ जाता है। तव भात्माएँ किस 





रहता है, तब भी दोषपूर्ण अवछोकन के कारण उनमे एक को देख कर दूसरे का 
अ्रम हो जाता है--“यह बात है कि तुम्हें और थिओडोरस को जानते हुए और 
मन के सिक्‍्यमय पह्ट पर मानों मुद्राद्भुन की सील से अद्धित चिह्न घारण करते 
हुए भी तुम दोनो को कुछ दूर से देखकर भर तुम्हें पूर्णत, प्रथक्‌ू-इयक्‌ त 
पहचानकर जब मैं प्रत्येक के आकार को दूसरे के मन.स्थित चिह्न से जोड़ता 
हँ और उन लोगों की तरह बदल-बदल देता हूँ जो अपने जूते गछत पैरो में 
पहन लेते हैं तो मैं एक मिथ्या बुद्धि रख सकता हूँ ।' थिएट १२२ । बनर्जी के 
ब्रह्मसूत्र के अनुवाद पु० २ से तुलना कीजिए । ह 

कर रे नाम वस्तुतः बह! या बृह !, “बढना या विस्तृत होता धातु से 


२ 
डा० वैलेण्टाइन तथा प्रोफेसर बनर्जी का अनुवाद देखिए । 
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प्रकार से प्रक्कति, में लीन हो सकती हैं ?' क्योकि ऐसी हालत में चेतन का 
अचेतन में लय होगा । परमात्मा आनन्दमय है, यह वेद से स्पष्ठ है जो उसे 
आनन्द का कारण बताता है। जिस प्रकार दूसरों को घनधान्य से पुर्ण बनानि- 
वाले को स्वयं अनिवार्य॑तत: धनधान्यपूर्ण होना चाहिए उसी प्रकार दूसरों को 
आनन्द प्रदान करने के लिए ब्रह्म का स्वरूप आनन्दमय होना चाहिए । पुनः 
वह अद्वेत ( ब्रह्म ) ज्योति है। वह सूर्य मे है और नेत्र में है। वह भाकाशञ 
है ।* वह जीवन है और जीवन का प्राण है। वह प्राण है जिससे इन्द्र ने प्रतर्दन 
से यह कहते हुए तादात्म्य दिखाया था कि 'मैं पूर्ण ज्ञानमय प्राण हूँ; अनश्वर 
प्राण के रूप में मेरी उपासना करो' ।*ै न 

सूत्रो के अन्य भागों से यह प्रतीत होता है कि ब्रह्म नाम का एक 
नित्य तत्त्व बाह्य ससार के लिये देसा ही है जैसा पट के लिये तन्तु, दधि के 
लिये दूध, घट के लिये मृत्तिका, और कगन के लिए सोना । वह ख्रष्टा और 
सृष्टि दोनो है, कर्त्ता ओर कार्य दोनों ही है । वही सत्‌, ज्ञान और आनब्द 

$ सांब्यदर्शन का प्रकृति था प्रधान ) 

? प्रोफेसर बनर्जी का विचार है कि “ईथर' शब्द आकाश के लिए एक 
अच्छा अनुवाद नही जो सभी वस्तुओ को व्याप्त करता है। हमारे प्यालो में 
आकाश है, हमारे शरीर मे आकाश है जो ईथर ( अन्तरिक्ष के ऊपर विद्यमान 
सृक्ष्म वायु ) नही है। भाकाश का एक पर्यायवाची शून्य है भौर हम कुछ 
दृष्टियो से इसकी तुलना लुक्रेटियस ( १३३० ) के इनान से कर सकते हैं -- 

९2 धियाला प्रगवंतुप& 20079078३ 57998 (९7077 

0प्रप्रं६ 7रधपा8; गरथ्यातुपठ €४ था 76905 779706, 

तथापि सभी कस्‍्तुएँ सभी दिशाओं मे निकटस्थ तथा ठोस अंझों मे एक 
साथ घनीकत या संयुक्त नही हैं; वस्तुओ मे आकादझ ( या शून्य ) है ।' 

? यह कौषीतकि ब्राह्मणडपनिषद्‌ के अध्याय ३ से उद्धृत है। देखिए 
प्रोफेसर ई० बी० कोवेल का अनुवाद । हि 

४ एक वास्तविक वेदान्ती भावना 'आरफिकः' प्रार्थनाओं में देखी जा सकती 
हैं, जब वे ज्यूस को विश्व का रूप बताते हैं--.ज्यूस आकाश है, ज्यूस 
पृथ्वी है, ज्यूस स्वर्ग है, सभी वस्तुएँ ज्यूस हैं, आ्फिक फ्रैगमेण्ट ४. ३६३, 
६३६६; वर्जिल की एनिएड ६,७२४ इत्यादि से तुलना कीजिए- 
ए-ग0.90 ०६९४४77 8० (दा7858, 6&7700०४५७० [07९7(25 
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(/सब्विदानन्द) है, किल्तु साथ ही साथ अवधवहीत है, निगुंण देखिए पृ० ९२) 
है, कर्म रहित और संवेगरहित है, "मैं या 'तू'' में अभिव्यक्त चेतना से हीने 
है; किसी व्यक्ति या वस्तु का जीने न रखनेवाला, किसी व्यक्ति द्वारा अज्ञेय, 
अनादि, अनन्त, अतश्वर, एकमान यथार्थ तत्त्व है । 
यह निःसन्देह ऐस। कहने के समान हें कि विशुद्ध सत्‌ विशुद्ध शूय पते 
तादात्म्य रखता है, जिम कारण बौद्ध शूत्यवाद तथा वेदान्ती विश्वदेवतावआाद 
जहाँ एक दूसरे से पृथवृत्व प्रदर्शित करते हैं वही उनके दो विपरीत छोर 
अन्तत मिलते हुए दिखाई पड़ते हैं । 
शड्धूराचार्य की सूत्र २-१-३४) की टीका से दो या तीन उद्धरण प्रस्तुत 
करता हु-- 
आपत्ति की जा सकती है कि ब्रह्म का जगतु का कारण न होना सिद्ध 
हो चुका है। क्‍यों ? वेंषम्य और नंघ पण्य के प्रत्यक्ष उदाहरणों के कारण । कुछ 
को वह वहुत सुखी करता है, जैसे देवता आदि; कुछ को बहुत दु खी बनाता है 
जसे पशु इत्यादि; और कुछ मध्यम अवस्था में रहते हैं जैसे मनुष्प आदि । 
इस प्रकार की विषम सृष्टि का रचयिता होने से वह अन्य व्यक्तियों के समान 
ही मनोविकारों, अर्थात्‌ पक्षपात तथा दुराग्रह का, आस्पद होता है, और इस 
क्रारण उसका स्वभाव निर्दोष नहीं दिखाई पड़ता | कष्ट तथा विनाश उत्पन्न 
करने के 2 उसे दुष्ठतापूर्ण निर्दंबता का भी अपराधी ठहरा सकते हैं जो 
पाषियो मं भी पाप समझा जाता हैं। इस कारण, वैषम्य तथा नैघृ ण्य के देखे 
जाने से ईश्वर सृष्टि का कारण नही हो सकता, क्योंकि उसने सापेक्षहदीन होकर 
रचना नही की (सापेक्षत्वात्‌) | इश्वर सापेक्ष होने के कारण विषमताओ से 
इस सृष्टि की रचना करता हैं । यदि आप यह पूछें कि वह किस वस्तु को 
अपेक्षा रखता हैं तो इसका उत्तर है कि वह धर्म तथा अधर्म .( धर्मावर्मो ) पर 
आश्रित है। यह ब्रह्म का कोई दोष नही कि एक ऐसी असमान सृष्टि की 
रचना हो जो रचित आत्माओ के घर्म तथा अधर्म पर आश्रित हो। जिस 
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जसा प्रोफेसर बनर्जी ५आ+ 3 
तम से करते हैं क्यो 28% हे दर्शाया है शद्धूर मध्यम पुरुष त्वम्‌' की तुलना 
क्ृ प्र प्वमा नही 
है कि 'तू' जो र कै यथार्थ 'त्वम' नही हो सक्रता। अतएवं छाद्धूर का कथन 
सतत प्रृ गे से च् ० डर 
अवस्तु तथा यथार्थ ः के विरोधी है जैसे तम तथा प्रकाश | प्लेटो भी 
; वस्तु के सम्बन्ध मे तम न 
न तथा कार उल्लेख 
करता हूं। सोफिस्ट २५४. प्रकाश का इसी प्रक्रार उल 
र्‌ प्रोफेसर गे # 
हू मुलेन्स 9. 
पृ० १२० इत्या दा थे श्री मुलेन्स द्वारा उद्धृत एवं अनुदित | डायलॉग्स, 
नैय प्ये पल हिन्दू फिलासफी' पृ० १९० । सूत्र है--वैषम्य- 
८. गे सापक्षत्वात्तवाहि दर्शयति'। ह 
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अकार वर्षा तण्ड्ल तथा गोधूभ के उत्पादन का मुख्य कारण हूँ, किन्तु उनके 
तण्डुल तथा गोधुम होने के विशिष्ठ गुणो का कारण उनके अपने-अपने बीजो की 
भिन्न शक्तियाँ है; उसी प्रकार ईश्वर देवताओ, मनुष्यो तथा अन्य सृष्टि की 
रचना में सामान्य कारण हैँ; किन्तु देवो, मनुष्यो एवं अन्य के बीच भेद का 
कारण उनकी ,अपनी-अपनी आत्माओ में समवेत विभिन्‍न कर्म है ।' 

ुंसरे सूत्र ( ३५ ) की टीका करते हुए वह इस आपत्ति का उत्तर देते हैं 
कि मूल सृष्टि-रचना के समय पूर्व कर्म कैसे हो सकते हैं ? आपत्ति तथा उसका 
उत्तर इस प्रकार हैं।--. । 

“प्रारम्भ मे एक अद्वितीय परमात्मा का अछ्तित्व था ( देखिए पृ० ११०)। 
अतएव सृष्टि-रचता के पूर्व कोई कर्म नहीं रह सकते जिसके वशीभत 
होकर विषमताओ की रचना हुईं हो। परमात्मा भेदो के हो जाने पर भी 
कर्मों पर आश्वचित हो सकता है किन्तु सुष्टि के पूर्व विभिन्‍न निमित्तो से उत्पन्त 
कोई कर्म नही हो सकते और इससे समान ([ तुल्या सृष्टि ) दिखाई पडनी 
चाहिए थी । हमारा उत्तर ६--यह हमारे सिद्धान्त को दूषित नहीं करता 
क्योकि संसार अनादि हैँ ( अनादित्वातु ससारस्य )। ससार के अनादि होने से 


कोई भी वस्तु कर्मों एव विषम सृषप्टियों को बीज तथा अकुर के समान कारण 
तथा कार्य की अवस्थाओ मे निरन्तर बने रहने का निपेध नही कर सकती 
( वीजाड्ूर वत्‌! ) ।” 

वेदान्त मत के विरुद्ध आपत्तियों का वर्णन शद्धूर ने इस प्रकार 
किया है--- 

“यह संसार, जो अनेक, प्राणरहित, दोषपूर्ण, तथा जज्ञानपूर्ण है, उससे 
: किस प्रकार उत्न्न हो सकता है जो एक, प्राणवान्‌ , विशुद्ध तथा ज्ञानमय है । 
हमारा उत्तर है प्राणहीन ससार ब्रह्म से उसी प्रकार उत्पन्न हो सकता है 
जिस प्रकार जीवित मनुष्य से निजिव केश उत्पन्न हो सकते हैं । किन्तु ससार 
में हम भोक्ता और भुक्त दोनों पाते हैं, वह दोनो कैसे हो सकता है ? हमारा 
उत्तर है--प्रमुद्र के परिवर्तेत इसी प्रकार होते है--फेन, लहरे, तरज़े, बुलबुले 
समुद्र से पृथक्‌ नही हैं । जगत्‌ तथा ब्रह्म मे कोई अन्तर नही है। कार्य अपने 
कारण से भिन्‍न नही होता । वह आत्मा है; आत्मा वह है। एक ही पृथ्वी 
हीरे, प्रस्तर-स्फटिक और स्फटिक उत्पन्त करती है | एक ही सुर्य अनेक 
प्रकार की ,वनस्पतियाँ उत्पन्न करता है। वही अन्न, केश, नाखून आदि में भी 
परिवर्तित होता है। जिस प्रकार दूध दही मे परिवर्तित होता है और जल हिम 
मे, उसी प्रकार ब्रह्म बाह्य साधन के विना विभिन्‍न प्रकार से रूपान्तरित 
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होता है।, जैसे मकड़ी स्वयं अपने ह ही से अपना जाला बनाती है, वसे 
ही आत्माएँ अनेक हूप धारण करती हैं । | हि मु 
इस प्रकार के दर्शन से अनिवाय॑त., यह अर्थ नहीं नकलता क्रि प्रवर्त 
बेदान्ती यह शिक्षा देते हैं कि ससार माया या भ्रम मात हैँ । आया ताद। 
जो अब भारतीय दाशंनिको में इतना प्रचलित है, उपनिषदों में कोई महत्त्व 
नही पाता, वल्कि इसे बौद्धमत से लिया गया है। यद्यपि एक सच्चा 
बेदान्ती यह कहता है कि केवल ब्रह्म ही सत्य है, तथापि वह आत्माओ, गाता 
तथा ईश्वर का “व्यावहारिक अस्तित्त्र स्वीकार करता है, जो 'पारमाथिक 
अर्थात्‌ वास्तविक तथा 'प्रातिभ[ासिक' अर्थात्‌ प्रतीयमान या मायामय हक जा 
से भिन्‍न है। जब हम बाह्य वस्तुओं को अपने समक्ष अपने नेत्रो से देखते है 
तथा उनका प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं तो उनके अस्तित्व को कँसे अस्वीकार 
किया जा सकता है? दूसरी ओर यह कैसे स्वीकार किया जा सकता है कि यह 
दोपपूर्ण संसार एक विशुद्ध आात्मिक तत्त्व की अभिव्यक्ति है ? इस कठिताई ह 
को दूर करने के लिये परमात्मा को स्वयं भव्यारोपित ज्ञान द्वारा अपने को 
प्रच्छन्‍्त करनेवाला दर्शाया गया है। ऐसा वह अपने भीतर से अपने 5 600 
के लिए पृथक्‌ व्यक्तिगत आत्नाओं एवं विभिन्‍न पदार्थों को उत्पन्न करने के 
लिये करता है, जो यद्यपि वस्तुतः उसके अस्तित्व के ही एक अंश है तथापि 
ससार के प्रतीयमान रूप है । इस कारण वाह्य जगतु, व्यक्तियों की प्राणमय 
आत्माएँ, और वैयक्तिक ब्रह्म या इश्वर भी एक ऐसी शक्ति से रचित 
बताये गये है जिसे वेदान्ती, अपनी कठिनाई का अधिक उत्तम हल न पाकर, 
“विद्या” नाम देता है, जिसका सामान्यतः: अनुवाद “'अज्ञान' ( 8707806 ) 
किया जाता है और कदांचित्‌ु इसके लिये अधिक सुन्दर शब्द भिथ्या ज्ञान 
( 98886 ा0ज्ञ80986 ) या मिथ्या-बुद्धि ( 7]58 7000 ) है । 
इस माया की कार्य करने की दो वक्तियाँ है: १. “आवरण' की वाक्ति, 
जो परमात्मा को ढककर यह बुद्धि उत्तन्न करती है कि वह सांसारिक प्रधान 
का विषय--कर्तता और भोक्ता--है, और सुख दु ख का अनुभव करता है : ठीक 
उसी प्रकार जंसे कोई व्यक्ति रज्जु को भ्रम से सर्प समझ लेता है। २ “विक्षेप 
की शक्ति, जो विशुद्ध चैतन्य की अवस्था मे ब्रह्म को आश्रित कर जगत्‌-प्रपढत 
की उद्धभावना करते हुए पहले पाँच सूक्ष्म भूतों को उत्पन्न करती है; फिर 
उनसे सत्रह सूक्ष्म शरीरो को ( जिन्हे लिगशरीरः भी कहते हैं और 
सम मा जिया पञ्चप्राण, बुद्धि तथा मत ) और' फिर 


ही 5 ॥ 5 
प्लटा के 'अग्नोइया' के समान द्दी । देखिये सूत्रो का बनर्जी का 
अनुवाद, पृ० ३, ।॥ 
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पाँच स्थूल भूतों को साख्य में वर्णित क्रेम से उत्पन्त करती है (देखिए पृ० ९१), 
इस कारण आत्मा को मर्त्य समझ लेती है, जेसे इसने रज्जु को सर्प समझने की 
आम्ति की । 
अविद्या के द्वारा जीवात्मा, जगतु को तथा शरीर एवं मन को यथार्थ वस्तु 
समझ लेता है, जिस प्रकार अंधेरी रात मे रज्जु को सर्प समझ लिया जाता 
है । जिस क्षण जीवात्मा इस स्वाध्यारोपित अज्ञान से वेदान्त दर्शन के माध्यम 
से तत्वज्ञान की शक्ति द्वारा मुक्त हो जाता है, सभी भ्रान्ति लुप्त हो जाती है 
तथा जीवात्मा और सम्पूर्ण दृश्य जगत्‌ का तादात्म्य परमात्मा या एंकर्मेंव 
यथार्थ सतु आत्मा के साथ पुन. स्थापित हो जाता है।' 
यहाँ पर मैं 'आत्मवोध' अर्थात्‌ आत्मा के ज्ञान नाम के एक रूघु वेदान्तीय 
अन्य का एक अंश प्रस्तुत करता हूँ, जी महान्‌ शद्भूराचार्य की रचना बताई 
जाती है। इसे वेदान्तीय सिद्धान्त के प्रतिपादक ग्रन्थ के रूप में बहुत सम्मान 
प्राप्त है और इस कारण डॉ० हेवेलिन ने अपनी हछूघुकाव्यों' की सूची में 
सम्मिलित क्रिया हैं। निम्नलिखित पंक्तियाँ हिन्दू विश्वदेवतावादी दर्शन के इस 
प्रसिद्ध सक्षिप्त ग्रत्थ के कतिपय विचारो का उर्दाहरण प्रस्तुत कर सकती है । 
“केवल ज्ञान से ही मुक्ति होती है । जिस प्रकार भन्न पकाने के लिए 
अग्नि आवश्यक है उसी प्रकार मुक्ति के छिए ज्ञान आवश्यक है ।”(२) 
जिस प्रकार सूर्य का प्रकाश अन्धकार को दूर करता है उसी प्रकार 
केवल ज्ञान ही अज्ञान को दूर करता है--वह इस प्रकार कर्म नहीं 
करता, क्योकि अज्ञान कर्मों से उत्पन्न होता है । (३) 
जगत्‌ और सासारिक वस्तुओं का सम्पूर्ण प्रपञच स्वप्न के मिथ्या' 
संसार के समान है, जिसमे इच्छा, घृणा, अभिमान ओर वासना 
व्याकुल प्रेतों के समान प्रकट होते है। जब तक स्वप्न बना रहता है 


“7 प पृद्धात्त-सार पर बैलेण्टाइन का व्याख्यान, पृ० २५; वेदान्त परिभाषा 
का भी उल्लेख किया जा सकता है, । जो अति अर्वाचीन वेदान्तीय शाखा का 
ग्रन्थ है । है ह 

२ मुण्डक उपनिषद्‌ से उद्धृत अनुच्छेद देखिए, पु० ४०। 

3 एक तमिल पाठ तथा भाष्य भी है जिसका अनुवाद रेब० आई० एफ० 
कर््स ने किया है, मद्रास १८६२ । मैंने कन्से के तमिल भाष्य का भी अवलो- 
कन किया है | | 

“४ शेक्सपियर की इन पंक्तियों से तुलना कीजिए-.- 

“पएए६७ 278 शआाएं 3ॉर्पी, 35 त;62या5 काल ग्राइ68 ०7॥, धातं 

0फ7 रप्ती8 प्रा [8 ए007060 छपरा & 86४०” टेम्पेस्ट, अक ४ दृश्य है। 
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संसार यथार्थ दिखाई पड़ता है, किग्तु जब स्वप्न समाप्त हो जाता है 
तो उस संसार की स्थिति नही रह जाती । ( ६ ) 

वक्ति' के मिथ्या रजत के समान ससार पुरुष को छलता है, जो पुरुष 
केवल आभास को ही सत्य समझ बैठती है । ( ७ ) 

जिस प्रकार सोने के सभी ककण वस्तु की दृष्टि से एक सोना ही हैं 
उसी प्रकार सभी दृश्य वघ्तुएँ तथा प्रत्येक पृथक्‌ अस्तित्व ब्रह्म से 
ऐक्य रखते है। ( ८ ) 

पब्चभतो' की क्रिया द्वारा पूर्वजन्म के कर्मों के माध्यम से सभी 
स्थुल शरीरो की रचना होती है, जो सुख और 'दुख के आगार हो 
जाते है। (११ ) 

पाँच आच्छादक कोषो३ से आवृत्त आत्मा इन्ही से निर्मित प्रतीत होता 
है भर इसकी विशुद्धता उसी प्रकार तमः्युक्त हो जाती है जिस प्रकार 
रंगे हुए वस्त्र पर रखा हुआ स्फटिक । ( १४ ) 

जिस प्रकार कूटा गया धान भूसी से अछग हो जाता है उसी प्रकार 
ञत्मायुक्ति द्वारा अपने कोप के आवरण से कठे जाने के समान 
मुक्त हो जाती है। ( १५ ) 

आत्मा एक राजा के समान है जिसके मन्त्री है, शरीर, इन्द्रिया, मन 
तथा बुद्धि; आत्मा इन सबसे पूर्णतः: पृथक है, फिर भी उनके कर्मों 
का वह साक्षी ओर अधीक्षक हैं । ( १८ ) 





* अर्थात्‌ , मोती को उत्पन्न करने वाली “शुक्ति? शुक्तिवशू । 
इसे 'पत्ची-कृत' या 'पच्चीकरण' अर्थात्‌ पाँच भूतों की क्रिया से शरीर 
या सम्पूर्ण जगत्‌ की उत्पत्ति, कहते हैं ( देखिए पृ० ९१ ), और यह वेदान्त का 
सिद्धान्त है । | 
> देखिए पृ० ११९ की टिप्पणी । 
: युक्ति' यहाँ 'योग' का समानार्थक प्रतीत होता है। इसका अर्थ, तके, 
या विवेक भी हो सकता है। 
ना हे (32080 की विशुद्ध ज्ञान के अतिरिक्त तीन अवस्थायें मानी गई 
“  €-जायृतवस्था, स्वप्तावस्था तथा गम्भीर या स्वप्नरहित निद्रा 
का ) की अवस्था । जागृतावस्था में आत्मा शरीर से युक्त रहकर सक्तिय 
8 जगत में रहता है । स्वप्नावस्था मे यह एक मिथ्या तथा माया- 
भय जगत्‌ में होता है। सुषुप्ति की अवस्था मे इसे हृदकोप की नाडियो के 


मार्ग द्वारा परमात्मा में हे 
है । देखिए वेदान्त प्मा में लय होकर पूर्ण आनन्दावस्था मे स्थित बताया जाता 
द हर सूत्र ३.२, १-१० 


पूव-मीमांसा एवं वेदान्त ११७ 


अज्ञानी पुरुष सोचता है कि आत्मा कम करता है, जब कि कर्म करने 
वाली इन्द्रियाँ हैं; जब चन््रमा के ऊपर से मेघ चलते है तो लोग 
चन्द्रमा को ही चलता हुआ समझते है । ( १९ ) 

जब बुद्धि और मन विद्यमान रहते हैं तो मोह, इच्छा, सुख और दु ख 
सक्रिय रहते हैं; पूर्ण स्वप्वरहित निद्रा की अवस्था मे जब बुद्धि का 
अभाव होता है, तो इनका अस्तित्व समाप्त हो जाता है; अतः ये मन 
के धर्म हैं। (२२) 

जिस प्रकार सूर्य का धर्म प्रकाश है, जल का शीतलता घम्म है, और 
अग्नि मे उष्णता होती है, उसी प्रकार आत्मा सतु , चितु , आनन्द 
तथा पूर्ण विशुद्धतामय है। (२३) 

बुद्धि आत्मा का ज्ञान नही प्राप्त कर सकती और न आत्मा 
के अपना ज्ञान प्राप्त करने के लिये किसी दूसरे ज्ञान की 
आवश्यकता है, जिस प्रकार प्रकाशपूर्ण ज्योति के लिये अपना 
प्रत्यक्ष कराने के लिये किसी दूसरे प्रकाश की आवश्यकता नही 
होती । (२७,२८) कक 

आत्मा अपनी दया इस प्रकार व्यक्त करता है-- 

“मैं शरीर से भिन्‍न हुं, मैं जन्म से मुक्त हूँ; वृद्धावस्था, दुर्बलता तथा 

मृत्यु से मुक्त हूँ; मेरी इन्द्रियाँ नहीं: शब्द, या दृष्टि या इन्द्रिय 

के विषयो से मेरा कोई सम्बन्ध नही । मैं मन से पृथक हूँ और इस 

प्रकार मनोविकार, अहंकार, घृणा, भय, तथा दुख से परे हूँ। मैं 

निगुण हूँ; मैं विन्ा कर्म के हूँ; मैं निविकल्प हुँ“, विकारहीन, नित्य, 

निंविकार, “निर्दोष, सतत्‌ मुक्त हूँ, मैं नि.सीम आकाश के समान संसार 

के भीतर और बाहर व्याप्त हैँ, सब मे समान रूप से नित्य विद्यमान 





१ इस कारण परमात्मा को वेदान्ती 'सच्चिदानन्द' नाम देते हैं । 

२ प्रसिद्ध हिन्दू सिद्धान्त आत्मानमात्मना पश्य” अपने को अपने ही द्वारा 
जानो! या आत्मा को आत्मा द्वारा जानो” का, इससे अधिक मान्य थेलीज़ 
( 7॥9०5 ) की ग्रीक शिक्षा की अपेक्षा, अधिक गूढ दाशेनिक अर्थ है । 

३ “नि ण' अर्थात्‌ गुण रहित विशेषण, जो भारत मे सामान्यतः: ब्रह्म के 
लिये प्रयुक्त होता है, पृ० ९३ का अवलोकन करने से अधिक अच्छी तरह समझ 
जा सकेगा । है 

४ निविकल्प” का अनुवाद 'सभी चिन्तन से रहित' या सभी इच्छाओं 
से मुक्त' किया जा-सकता है। 
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रहता हूँ । मैं पूणं, अचछ, अविभज्य आनन्द हूँ; अद्वितीय, एक, 
और परमतत्त्व मैं ही हूँ । (११-३५) 

यह पूर्ण ज्ञान कि "मैं ब्रह्म हूँ! अज्ञान' या माया से उद्भूत मिथ्या 
जगत्‌-प्रपञ्च को दूर कर देता है जिस प्रकार औपधि रोग को दूर 
कर देती है। (३६) 


परमात्मा ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेगय मे भेद नहीं देखता, अपितु वह 
अपने ही मे स्वतः ही ज्ञान से पूर्ण है, प्रकाशित है। (४० ) 
जब ध्यानी आत्मा की अरणिः का घर्पण करता है, तो ज्ञान की 
अग्निशिखा प्रज्ज्वलित होकर भज्ञान के काप्ठ को जला डालती 
है। (४१) 

जिस योगी) ने समाधि की पूर्णावस्था प्राप्त कर ली है वह जगत को 
स्वयं अपने में विद्यमान और ज्ञान के चक्षु से सबको एक आत्मा के 
रूप में देखता है। ( ४६ ) 

जब शारीरिक छद्मवेशर* दूर हो जाते है तो योगी आत्मा के साथ 
उसी प्रकार पूर्णतः: लीन हो जाता है, जैसे जल जल के साथ, वायु 
वायु के साथ, और अग्नि अग्नि के साथ घुल-मिल जाती 
है। ( ५३ ) 

वह फल जिससे बढ़कर कोई फल नही, वह आनन्द'जिससे बढकर 
कोई आनन्द नही, वह ज्ञान जिससे बढकर कोई ज्ञाव नहीं--तबह्म 
ही है--यह एक श्रूव सत्य है। (५३) 

जो मध्य मे है, ऊपर और नीचे है, पूर्ण, सत्‌ , ज्ञान, आनन्द; * 
अद्वितीय, अनन्त, नित्य, और एक है--उसे ब्रह्म समझो । ( ५५ ) 
वह जो त् स्थूल हु और न सूक्ष्म है, न लघु है न वृहत्‌ है, अजन्मा, 
अनश्वर, निराकार, ग्रुणो से बवद्ध है, विशेष लक्षणों से रहित हे 
नामरहित है--उसे ही ब्रह्म समझो । ( ५९ ) | 

ब्रह्म के अतिरिक्त कोई भी वस्तु सतु नही, जब अन्य वस्तुए सतु 


न-+--_ततमतमत5ह/ह........त8ह8 


भ क्षे ठ ह कि हु े 

* अविद्या-विक्षेपान्‌', अज्ञान के विक्षेप, देखिए, पृ० ११४ । 

* देखिए पृ० १९ पर टिप्पणी १। 

3 योगिन । 
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हे कि ब्रह्म के मायामय आवरण के एक नाम का द्योतक है । 
सच्चिदानन्द! 


3 झद्दयम्‌ | 


है ६ ३ 


पूव-मौमांसा एवं वेदान्त ु | ११५९ 


प्रतीत होती है तब वे मरीचिका के समान केवल मिथ्या होती 
हैं'। (६२ ) 


आत्मबोध के चौदहवें श्लोक मे उल्लिखित पत्यकोश के विषय मे यह 

जान लेना चाहिए कि वेदान्त में जीवात्मा,को, परमात्मा से पृथक्‌ होने की 
अवस्था मे, कोशो की परम्परा से आवेष्टित माना जाता है, जो उसे आच्छादित 
करते हैं और प्याज के छिछको की तरह एक के ऊपर एक 'परिवेष्टित रहते 
है ।* प्रथम या सबसे अन्तवंर्ती कोश को “विज्ञानमय कोश' अर्थात्‌ मात्र विज्ञान 
से निर्मित कोश कहते है जो प्रत्यक्ष ज्ञान के भवयवों से जुडा होता है। यह 
जीवात्मा को अपने पृथक्‌ अस्तित्व का पहला ज्ञान प्रदान करता है। दूसरे कोश 
को “मनोमय कोश' अर्थात्‌ मन से निर्मित कोश कहते है भौर यह कर्म की 
इन्द्रियो से सम्बन्ध रखता है । यह जीवात्मा को विचार तथा निर्णय की शक्ति 
प्रदान करता है। तीसरे कोश को 'श्राणमय कोश' अर्थात कर्मेन्द्रियों से सम्बद्ध 
इवास तथा अन्य प्राण वायुओ से|निभित कोष कहते है । चौथे कोष को 'अन्नमय 
- कोश' अर्थात्‌ भौतिक आकार या स्थछ शरीर कहते हैं। जब इसके पूर्वोक्त तीन 
'कोशों का एक साथ संयोग होता है तो वे सुक्ष्म शरीर होते हैं। एक पाँचवें 
आनन्दमय' कोश या 'परमानन्दः रूप कोश का भी नाम लिया जाता है 
हॉलाकि इसे सभी लोग स्वीकार नही करते । इसे इनमे से सबसे अन्तवर्ती 
मानना चाहिए और इस कारण इन पाँचों को गिनाते समय विज्ञानमय कोश 
के पूर्व स्थान देना चाहिए। अपरच् सूक्ष्म शरीरो के एक समूहभूत समाम्नाय 

को स्वाकार,किया गया है; भौर आत्मा, जिसके इन सूक्ष्म शरीरो में एक सूत्र 
के समान प्रविष्ट होते की कल्पना की गई है, 'सूत्रात्मन्‌' ( कभी-कभी इसे 
ध्राणात्मन! कहते है ) कहलाता है और कभी “'हिरण्यगर्भ” से भी इसका 

तादात्म्य दर्शाया गया है । 

यदि वेदान्त सिद्धान्त को इसके अन्तिम परिणाम तक ले जाया जाय तो 

यह सभी धार्मिक तथा नैतिक आचारो, सभी शरीरिक या मानसिक क्रियाओ 

तथा सभी आत्म-नियनत्रण के परित्याग की अवस्था तक पहुँच जायगा । यदि 

सभी कुछ परमात्मा है, तब तुम, वह, और मै, एक ही होगे । तब फिर अपने 

और दूसरों के कल्याण के लिये कोई प्रयत्न क्यो किया जाय ? जो कुछ भी 

हमारे पास है वह सबकी सामान्य सम्पत्ति है। वृहदारण्यक उपनिषद्‌ (४५) 

के अनुसार * 





3 “सिथ्या, यथा मरु-मरी चिका' । 
? जैसा कि डॉ० बैलेन्टाइव का कथन है; वेदास्त-सार पर व्याख्यान 
पृ० २९ । 
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“जहाँ द्वैत-सा होता है, वही अन्य अन्य को देखता है, अन्य अन्य को सू घता 
है, अन्य अन्य का रसास्वादन करता है, अन्य अन्य का अभिवादन करता हैं, 
बनन्‍्य अन्य को सुनता है, भन्य अन्य का मनन करता है, अन्य अन्य का स्पर्श 
करता है और अन्य अन्य को विशेप रूप से जानता है । जहाँ इसके लिए 
सव आत्मा ही हो गया है, वहाँ किसके द्वारा किसे देखे, किसके द्वारा किसे सू पे, 
किसके द्वारा किसे सुने ? किसके द्वारा किसका मनन करें ? किसके द्वारा 
किसका स्पर्श करे ? और ऊफिसके द्वारा किसे जाने ?” 


यह भारतीय विश्वदेवतावाद आधुनिक जमंन विचार से साम्य रखता है, 
जैसा कि डीन मेन्सेल के हार ही के प्रकाशित निवन्ध के निम्नलिखित अंश से 
स्पष्ट है--- 


“जर्मन दार्शनिको के लिये सभी दोपो का मूल दो की संख्या है--आत्मा 
और अनात्मा, अह तथा अनह ( १०7० 880 ) | विश्वदेवतावादी बताता है कि 
मेरा अपना ययार्थ पृथक्‌ अस्तित्व और ऐक्य नही, किन्तु मैं केवल एक दृश्य 
अभिव्यक्ति हूँ या एक निस्सीम आत्मा की कईं अभिव्यक्तियों का संघात हूँ । 
यदि तब हम शन्यवाद को छोड़ते है तो हमारे समक्ष विश्वदेवतावाद का मार्ग 
हैं। हमारी प्रकृति की सवेदनाएँ हमे विनाश के विपरीत विरोध करने तथा दर्शन 
के वावजूद यह स्वीकार करने को वाध्य करती हैं कि कही किसी वस्तु का 
यथार्थत: अस्तित्व होना चाहिए। यह मानकर कि कोई वस्तु सत्‌ है. उस 
वस्तु को अहं क्यों कहा जाय ? उसके क्या गुण हो सकते हैं जो उसे तू? की 
अपेक्षा मैं का, अथवा किसी अन्य व्यक्ति की अपेक्षा किसी एक व्यक्ति का 
रूप देते हैं । मैं प्रत्यक्षतः एक आत्मा के अस्तित्व की चेतना रखता हुं; किन्तु 
यह चेतना केवछ माया है । यह आत्मा किसी दूसरी आत्मा की दृश्य छाया है, 
जसक्ा ज्ञान मुक्ते नही है। यह किसी दूसरे की छाया क्‍यों नही हो सकती ? 
इससे भी वढकर कोई परम सत्य क्यों नही हो सकता जो स्वयं ही न तो आत्मा 
ही और न अनात्मा किन्तु दोनों का मूल एवं आधार तथा साथ ही साथ अभेद्य हो ? 

यह्‌ परम वस्तु, एक तथा एकमात्र यथार्थ वस्तु, तब दशंन के देवता के रूप में आ 
जाता हू और उसका परिणाम होता हैँ विशुद्ध विश्वदेवतावाद ।?? ; 


57 स्पठ् पर भारतीय विचारों के साथ अरस्तु के मेटाफिजिक्स” के 
ग्यारहव उण्ड + 


मे प्रतिपादित ईश्वर के स्वभाव-विपयक उच्च कल्पना का 


वेपम्य पा करना अनुपयुक्त न होगा | इस खण्ड के अध्याय ७ में अरस्तु 
कहता है--- 


व आना आम ह 
इस ग्रन्थ का सुन्दर अनुवाद रेव० जे० एच० मैकमोहन ने किया है । 


है 
पूर्व-मीसांसा एवं वेदान्त १२१ 


क्‍ “जीवन का तत्त्व ईश्वर मे है, क्योकि मस्तिष्क की शक्ति ही जीवन है, 
ईश्वर शक्ति है। वह, जो प्रथम चालक है, गति प्रदान करता है और धृष्टि के 
कार्य का किसी प्रिय वस्तु के समान अनुगमन करता है। उसका जीवन हमारे 
अपने ही लघु जीवन के सर्वोत्कृष्ट रूप के समान होना चाहिए । किन्तु वह 
सदंव इसी उत्कृष्ट रूप मे स्थित रहता है जो हमारे लिये असम्भव हैं। उसकी 
 श्रावश्यक दाक्ति की सक्रियता मे ही उसका आनन्द है और इस “कारण प्रबुद्धता, 
जागरूकता, तथा ज्ञान उसे सर्वाधिक प्रिय हैं । पुनः, जितना ही हम ईइवर के 
स्वभाव का परीक्षण करते है उतना ही वह हमे आश्चर्यपूर्ण प्रतीत होता है । 
वह नित्य तथा सर्वोत्कृष्ट सत्ता है। वह अभेद्य, अवयव-रहित, और आकार- 
रहित है, क्योकि ईश्वर असीम काल के माध्यम से गति प्रदान करता है, और 
आकार के समान कोई भी सीमित वस्तु असीमित क्षमता नहीं रख सकती । 
वह मनोविकार-रहित तथा अपरिवर्तनीय है ।?' 
वेदान्त दर्शन के विषय को समाप्त करने के पुर्व यह स्पष्ट कर देना चाहिए 
कि कई विषयो मे वेदान्त साख्य से साम्य रखता है । सृष्टिक्रम प्राय: दोनों मे 
एक सा ही है, यद्यपि एक मे प्रकृति है और दूसरे मे “अविद्या' या अज्ञात ( या 
'- “मिथ्या ज्ञान )। किन्तु इस विषय मे भी कुछ लोग '्रक्ृति' तथा “अविद्या' का 
पाया' के साथ तादात्म्य दिखाकर विचारो मे समानता स्थापित करने का 
प्रयत्न करते है । दोनो ही मतों मे समान क्रम में स्थूल ही तत्त्व सूक्ष्म भूतों से 
उत्पन्न होते है जो इन्द्रियो के लिए अगोचर हैं ( देखिये साख्य का तत्त्वविवेचन, 
पृ० ९१ )। दोनो में सूक्ष्म तथा स्थूछ दरीर' है। मन या अन्तःकरण की 


९ अत , अनुवादक के अनुसार अरस्तू का ईश्वर विषयक सिद्धान्त यह है 
कि वह एक ऐसी सत्ता है जिप्तका तत्त्व प्रेम है, जो नित्य शक्ति में अभिव्यक्त 
'होता है, और इस शक्ति का प्रमुख कारण उसके प्राणियों का आनन्द है जिनमे 
वह भी सतत अंशग्राही होता है| पुन., अरस्तू अपने शिष्यों को ईश्वर को 
अपनी ही अधिकरणनिष्ठता के माध्यम से न देखने की चेतावनी देता है। 
खण्ड ११, अध्याय ८ मे एक उल्लेखनीय अनुच्छेद है, जिसमे वह कहता है कि 
परम्परा स्वर्गों को देवताओं के रूप मे प्रस्तुत करती है और अध्यात्मतत्व 
को सम्पूर्ण प्रकृति से सयुक्त बताती है। उसके कथनानुसार ये परम्पराये 
जनमसमाज पर आधिपत्य प्राप्त करने तथा विधियों का पालन कराने एवं सामान्य 

औचित्य के हितार्थ सरक्षित रखी जाती हैं। इस कारण देवताओ को मनुष्य के 
रूप मे स्थित या पशुओं का भी शरीर घारण करनेवाला कहा गया है । 

/ , » स्थूछ शरीर को आत्मा ( ब्रह्म ) का निवासस्थान होने एवं नो छिद्रो से 
युक्त होने के कारण कभी-कभी नौ द्वारोवाला ब्रह्म का नगर (त्रह्मपुर)ऋहते है । 


के 
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सहायता के विना भज्ञेय आत्मा के स्वरूप का प्राय: दोनों मे एक जैसी भाषा 
में वर्णन किया गया है। पुतः, दोनों इस अन्त:करण को ज्ञानेन्द्रियों तथा कमेंन्द्रियों 
के बीच और दोनों के स्वभाव से युक्त ग्यारहवी इन्द्रिय मानते हैं ( देखिए 
पृ० ९१ )। किन्तु सांख्य अन्त:करण को (बुद्धि, अहद्भार' तथा मनस्‌-- 
जिनपे प्रथम अन्य तत्त्वों का स्रोत है--से विभाजित करता है, ( देखिए पृ० 
९२ ) जव कि वेदान्त एक चौथे भाग का भी प्रतिपादन करता है, वह है चित्त 
या चिन्तन का अवयव । दूसरी ओर वेदान्त दो और प्रमाण या यथार्थ ज्ञान के 
साधन ( अनुपलब्धि, प्रत्यक्ष का अभाव या नियेधात्मक प्रमाण, तथा “र्थापत्ति' 
या परिस्थितियों से अनुमान लगाना) न्याय (देखिए पृ० ७१) द्वारा स्वीकृत चार 
प्रमाणो के साथ जोड़ देता है, जबकि साख्य न्याय के भी “उपमान! को 
अस्वीकार कर केवल तीन प्रमाण--प्रत्यक्ष, अनुमान, तथा शब्द--स्वीकार 
करता है । 


' व्याख्यान 9७ 


अनियमित मत एवं सर्वाशग्राही शाखा 


सर्वाशग्राही शाखा का विवेचन करने के पुर्व मै सक्षेप मे उन दो नास्तिक 
तथा अनियमित मतों पर विचार करूँगा, जिनका विकास सम्भवतः बोढ- 
मत से हुआ, अथवा कम से कम उस मत से अधिक समानता रखते है; साथ ही 
साथ पूर्वोल्लिखित छ आस्तिक दर्शनों से भी कुछ मिलते-जुलते है । 


$ 


ये दो मत है : १. जैनमत; २. चार्वाकमत या भौतिकतावादियो का मत । 
इनका वर्णन प्रसिद्ध माधवाचार्य के ग्रन्थ स्वेदर्शनसग्रह मे किया गया है, जो 
विविध धार्मिक, दार्शनिक, आस्तिक तथा नास्तिक हिन्दू मतो का सक्षिप्त वर्णन 
है, और इसमे पारद ( रसेश्वर, जिसे शिव का रूप माना जाता है ) के प्रयोग 
अथवा इसके विविध रासायनिक एवं रससिद्धि की क्रियाओ के लिए निर्माण 
का विज्ञान भी सम्मिलित है; पाणिनि के व्याकरण सिद्धान्त का भी इसमे 
विवेचन हुआ है ।' | 
१ माधव चौदह॒वी शताब्दी मे हुये थे । वे सायण के अग्रज थे और ऋग्वेद 
के भाष्य मे उनका सायण के साथ सम्बन्ध दिखाया गया है ( श्री बर्नेल ने 
अपने वंश-ब्राह्मण के आमुख मे उन्हे सायण से अभिन्न दिखलाया है )। वह 
विजय नगर के बुक्‍क प्रथम की सभा में प्रधान मन्‍्त्री थे । उन्होने सर्वदर्शन 
सग्रह के अतिरिक्त कई ग्रन्थों की रचता की ( यथा, न्यायमालाविस्तर नामक 
मीमासा दर्शन का परिचयात्मक ग्रन्थ; पराशर स्मृति पर भाष्य; काड निर्णय 
इत्यादि) । सर्वेदर्शन संग्रह इत पन्द्रह दर्शनो का विवेचत करता है: १ चार्वाक 
दर्शन; २. बौद्धद ३ आहँत-दी ४. रामानुजनद ; ५: पूर्णप्रज्-द" ६. 
नकुलीश-पशुपत-द ७. हाव-दी; ८. प्रत्यभिनज्ञा-द. ९ रसेश्वर-द", १०. 
औलुक्य-द; ११: अक्षपाद-द; १२, जैमिनि-द, १३. पाणिनि-द, ९४, 
साख्य-द”, १५. पातञजल-द” | वेदान्त इस सूची में सम्मिलित नही किया 
गया है। चौथे के संस्थापक रामानुज एक वैष्णव सुधारक थे, जो एच० एच० 
विलूसन के मतानुसार बारह॒वी शताब्दी के मध्य में हुये थे | पाँचवा आन्द-तीर्थ 
का दर्शन हैं, जिनका उपनाम मध्वाचार्य है। उन्हे मध्यमन्दिर भी कहा जाता 
है; उनके लिये प्रयुक्त विशेषण (पृर्णप्रज्' का भर्थ है जिनका ज्ञान पूर्ण है! । 
छठाँ महेश्वरो की शाखा का एक मत है, जैसा कि प्रोफेसर ई० बी० कोवेल ने 
प्रदर्शित किया है (कोलब्रुक के निबन्ध १. पु० ४३१, ४३४) । उनका अनुमान 


्् 


बे भारतीय अज्ञा 


जैन मत 

मावव का जैनो का विवरण, जिन्हे वे आहत ( अहुँत' आर्थात्‌ पृज्य 
व्युत्नन्न, जिसका प्रयोग एक जिन या प्रधान तपस्वी के लिये होता है ) कहते 
उनके सम्प्रदायों की सूची में तीसरे स्थान पर ओर स्वाभाविक रूप 
उनके वौद्धमत के विवेचन के उपरान्त भाता है। वस्तुतः जनमत भारत 
अवशिष्ट वौद्ध धर्म के सिद्धान्तो का एकमात्र प्रतिनिधि है और उनसे इतनी 
समानता रखता है कि वौद्ध धर्म का पहले कुछ ज्ञान प्राप्त कर लेने के वाद अब 
हमे केवल इस दर्शन की कुछ विशिष्टठताओं पर ध्यान देने की आवश्यकता रह | 
जाती हूँ क्योकि बौद्धमत का यदि यह वास्तविक वंशज नहीं तो उससे निकट 
रूप से सम्बद्ध तो अवश्य ही है ।* 


3! धपी (पा 2-2 


जन, जो अब भी भारत के विभिन्न भागों में* बडी संख्या में पाये जाते 





हैं कि स्वयं शिव, जिन्हे नहुलीश कहा गया है, इस सम्प्रदाय के कल्पित संस्था- 
पक रहे होगे, और यह निर्देश करते है कि पाशुपत शिव या पशुपति सम्पूर्ण 
निम्तकोटि के जीवो के स्वामी” ( कुछ छोगो के अनुसार स्थूलपदार्थ के वन्धन 
में वद्ध पशु या भात्मा के स्वामी ) के भक्त थे। आठवाँ छठें के, और माहेश्वरो 
के समान ही, शैवसिद्धान्त का एक रूप परन्तु अधिक विश्वदेवतावादी है। शैव 
लोगो का मत है कि ईश्वर सृप्टिरचना में 'कर्मादि सापेक्ष', अर्थात्‌ जीवात्माथो 
के कर्मो आदि पर आश्रित है; जबकि आठवें का यह कथन है कि ईश्वर की 
इच्छा ही सृष्टि का एक मात्र कारण है, क्योकि यह कहा गया है: 'निविकल्प 
हुए तथा केवल अपनी ही स्थिति का ज्ञान रखने वाले उसने दर्पण पर पड़े 
हुए अपने प्रतिविम्व के समान सभी भूतों को उत्पन्न किया इस कारण 
अत्यभिज्ञा! का अर्थ किया गया है 'प्रतिमाभिमुख्येन ज्ञानम्‌', दृश्य वस्तु या 
प्रतिविम्व के समान ज्ञान । दसवाँ वैश्ैपिक है | देश्विए पृ० ७५ पर टिप्पणी । 

* मैंने प्रोफेसर कोलब्रूक के जैनों पर निबन्ध की ई० बी० कोवेल लिखित 
परिशिष्ट, एच० एच० विलूसन लिखित चैम्बर्स साइक्लोपीडिया, तथा सितम्बर 
तमिल में जैनो पर लिखित हे 20 शव ले मिक ये कक * 
हक नव का भी अवलोकन किया है। प्रोफेसर केने 
जनों को प्रारम्भ में वौद्धो का सम्प्रदाय मानते हैं। 


२ 
वे गुजरात तथा परिचमी समुद्र तटो पर अधिक संख्या में है, किन्तु 


अन्यत्र भी पाये जाते हैं, विशेषत: में 
» : दक्षिण बिहार ( मगध ) में जहाँ उनकी 
उत्नत्ति हुईं । हार ( मगध ) में जह 
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हैं, दो मुख्य सम्प्रदायों या दलो में तिभक्त है * १. श्वेताम्बर भर्थात्‌ श्वेत वस्त्र 
धारण करनेवाले; २. दिगम्बर अर्थात्‌ नग्न रहनेवाले!। इनमे से दूसरे 
भोजन के समय के अतिरिक्त रंगीन वस्त्र भी धारण करते है तथा अपने 
हाथो मे मयूर पख लिए रहते है | यद्यपि इन सम्प्रदायों के सिद्धान्त समग्र रूप 
से सूत्र) नाम से अभिहित पविन्न ग्रच्थो पर आधृत हैं, तथापि कुछ महत्त्वपूर्ण 
विषयो मे अन्तर रखते है, जेसे मूर्तियों को वस्त्र पहनाना या न पहनाना, 
स्वर्गों की संख्या इत्यादि । ये दोनो ब्राह्मणों के बेंद को अस्वीकार करने में 
बौद्धों से सहमत हैं। जेन धर्म की मुख्य विशेषता उन पवित्र व्यक्तियों के 
प्रति प्रदशित की जानेवाली श्रद्धा है, जिन्होने दीधंकालीन नियमाचरण से 
पारलौकिक पूर्णत्व की अवस्था प्राप्त कर ली है। जिन या 'जीतने वाला तपस्वी*, 
जो सभी सासारिक इच्छाओं को जीतकर तत्त्वों के यथार्थ ज्ञान का उपदेश 
देते है, जनों के लिए वही स्थान रखते हैं जो बौद्धों के लिए बुद्ध या पूर्ण ज्ञान 
प्राप्त महात्मा । उन्हें जिनेश्वर अर्थात्‌ जिनों मे प्रमुख, अहंतु आर्थात्‌ पुज्य, 
तीथेंकर' या तीथेड्ूर' अर्थात वह पूतात्मा जिन्होंने संसार का मार्ग बनाया 
है, 'सर्वज्ञ” अर्थात्‌ सब कुछ जाननेवाले,- तथा “भगवत्‌” अर्थात्‌ पुण्यात्मा, 
नाम भी दिये गये है। जनो के मत में कार अर्थात्‌ समय अतिदीर्षे 
विस्तारवाली मानवीय गणनाओ को भी पार करने वाले दो चतक्रो 
मे आगे बढता है +--१ . उत्सपिणी था ऊपर चढ़ने वाला चक्र; २. अवसर्विणी 
या नीचे आने वाला चक्र । इनमे से प्रत्येक की छ. अवस्थाएं हैं । 
उत्सपिणी काल की अवस्था है--अशुभाशुभ, अशुभ, अशुभ-शुभ, शुभाशुभ, 
शुभ-शुभ काल । अवसर्पिणी काल में शंखका शुभ-शुभ से प्रारम्भ होती है 
तथा नियमित रूप से पीछे की ओर जाती है । प्रथम चक्त में मनुष्य की आयु 
और द्रीर की ऊंचाई बढती है, दूसरे मे घटती है। इस समय हम अवसर्पिणी 
की पाँचवी अवस्था अर्थात्‌ अशुभ अवस्था मे हैं । जब इन दो चक्रो की गति पूर्ण 
हो जाती है तो एक युग सम्पन्न होता है। चौबीस जिन या (धुर्ण महात्मा, 
जिन्होंने देवों का पद प्राप्त किग्रा, इस अवसरपिणी चक्र मे प्रकट हुए है, चौबीस 
बीते हुए थे, और चौबीस भविष्य मे प्रकट होगे ।? इनको व्यक्त करने वाली 


लत न5 


* इन्हे शुक्ताम्बर विवसन भी कहते है| इन दोनो सम्प्रदायों के तपस्वियों 
को लुच्चित-केश” 'जो अपने केश नोचता है' उपनाम दिया जाता है । 

* देखिए, भूमिका । इनके भी पुराण है। 

उ ये सभी ताम अभिधान चिन्तामणि' मे दिये गये हैं जो एक विद्वान 
जैन, हेमचन्द्र, लिखित प्रप्तिद्ध पर्यायवाची शब्दकोश है । हेमचन्द्र का स्थितिकाल 
बारहवी शत्ताव्दी ई० बताया जाता है। वर्तमान चक्र के जिन हैं: १. ऋषभ 


१२६ भारतीय प्रज्ञा 


मृ्तियाँ, बुद्ध की मूतियों के समान सदैव समाधि की मुद्रा मे है परन्तु उतके साथ 
विभिन्न पशु, वनस्पतियाँ एवं प्रतीक भी हैं (यथा वृषभ, हस्ति, अश्व, वानर, 
कमल, चन्द्रमा) जो भेद सूचित करने वाले चिह्न हैं । वर्तमान के चक्र के प्रथम 
जिन ८४,००,००० वर्ष ,जीवित रहे और उनके शरीर की ऊँचाई ५०० धनुओं 
के वरावर थी । दूसरे की आयु और ऊँचाई कुछ कम थी और इसी प्रकार 
उनकी आयु तथा ऊँचाई उत्तरोत्तर कम होती गई। अन्तिम दो जिन, 
पार्वनाथ तथा महावीर, सम्भवतः वास्तविक मनुष्य थे और इन्ही की मुख्य 
रूप से पूजा आजकल जैन करते है।* इस सम्प्रदाय के प्रथम संस्थापक 


पाश्वंनाथ थे तथा प्रथम सक्रिय प्रचारक महावीर। इसी चक्र मे बारह चन्रवर्ती 
या सावंभौम सम्राट, तथा नौ बलदेव नाम कै, नो वासुदेव नाम के, और नो प्रति- 


वासुदेव नाम के देवी पुरुष भी हो चके हैं । इस प्रकार कुल मिलाकर तिरसठ 
देवी पुरुषों की सुची वनती है ।' 

संसार के विषय में जैवों का कथन है कि नित्य परमांणुओं से निर्मित होने 
के कारण इसकी स्थिति अनादि काल से रही हैं और अनन्त काल तक रहेगी । 
उनका विश्वास है कि संसार के तीन भाग है--अधोभाग, मध्यमभाग, और 
ऊर्व्वंभाग, तथा अनेक नरक तथा स्वर्ग भी है। सभी सत्‌ वस्तुएँ दो महान्‌ तत्त्वों 
में वर्गक्षित की गई हैं---जीव” आर्थात्‌ जीवित आत्मा, तथा अजीब” या 





या वृषभ, २. अजित, ३. सम्भव, ४, अभिनन्‍्दन, ५. सुमति, ६. पद्मप्रभ, 
७ सुपाएव, ८ चन्द्रप्रभ, ९. पुष्पदन्त, १०. शीतल, ११. श्रेयस्‌ या श्रेयाश, 
१२. वासुपृज्य, १३. विमछ, १४, अनन्त, १५. धर्म, १६. शान्ति, १७. कुन्धु, 
१८. अर, १९. मल्लि, २०. मुनि-सुत्रत या सुब्रत; २१, निमि, २२: नेमि, २३. 
पाश्वेनाथ या पाएवं, २४. वर्धेमान या महावीर या वीर। इनमें से अन्तिम 
सामान्य मनुप्य के आकार के हुए और केवल चालीस वर्ष तक् जीवित रहे 
जब कि तेईसवें सौ वर्ष तक जीवित रहे । 

; डॉँ० म्यूर ने कृपा करके बुद्ध की मृत्यु तथा अशोक के अभिलेखो पर 
लिखित एच० केने के विद्वत्तापूर्ण प्रबन्ध का संक्षेप पढने की स्वीकृति प्रदान की 
है, जो “इण्डियन एण्टिक्वेरी' के निकलने वाले अंक के लिये लिखा गया है। 
इमने मुझ यह विदित हुआ कि शाक्यमुनि तथा जिन महावीर के आख्यानों 
की उल्लेखनीय विभिन्नताओ के बावजूद भी इनमे समानता के भी महत्वपूर्ण ' 
व्रिपय है। महावीर को सूर्यवंशी सिद्धार्थ का पुत्र कहा गया है और उनकी 
मृत्यु रे८८ ई० पृ० बताई गई है; डॉ० केने ने बुद्ध शाक्य मुनि की मृत्यु का 
ठप भी यही बताया है। ह 


उनके नाम हेमचन्द्र के तीसरे अध्याय मे देखिए । 


शैँ 
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'णहीन वस्तुएं | प्राणमय भात्माओं मे तीन प्रकार हैं--क. “नित्प-सिद्ध' या 
सेव पूर्ण. यथा जिन; ख. 'मुक्तात्मन्‌' अर्थात्‌ मुक्ति प्राप्त कर चुकनेवाली 
आत्मा; ग. बद्धात्मन्‌ अर्थात्‌ बंधी हुई आत्मा या वह जो कर्मों एवं सासारिक 
सम्बन्धो से बद्ध हो। भौतिक वस्तुओ का वर्गीकरण कभी-कभी पुदुगल 
नाम के तत्त्व के अन्तर्गत किया जाता है। इन तत्त्वों को कुछ सात बताते है 
कुछ नौ । 

तीन मणियाँ' है जो एक साथ मिलकर आत्मा के मोक्ष की सिद्धि 
कराती हैं, वे है--क. सम्यग्दर्शन; ख. सम्यग्ज्ञान; ग. सम्यक्‌ चरित | अन्तिम 
मे निम्न पाँच कत्तंव्य या ब्रत आते है---१. हिसा या भाघात न करो; जिसका 
पालन जैन लोग इतनी अनर्थक सीमा तक करते है कि पीने के पहले जल छान 
लेते है; पृथ्वी पर चलते समय पैर रखने के पहले कूची से झाड़ते है; अधेरे 
मे कभी भोजन या जल नही ग्रहण करते, और कभी-कभी सूक्ष्म कीटाणुओं को 
निगलने से बचाव करने के लिये मुख पर सृक्ष्मवस्त्र धारण करते हैं; अपरच 
वे कभी श्रजीर या बीज वाले दूसरे फल नहीं खाते, और अपने हाथ मास 
भोजन को छूते तक नही । २. असत्य मत बोलो) ३. चोरी न करो । ४. मनसा, 
वाचा और कर्मणा शुद्ध तथा विचारवान्‌ बनो। ४५. किसी वस्तु की अत्यन्त 
इच्छा न करो । 

बौद्धों के समान (देखिए पृ० ५५) जैनो के भी दो वर्ग हैं:---श्रावक' : वे 
जो गहस्थकर्म या छौकिक कार्यों मे लगे होते हैं; तथा 'यति' : साधु या तपस्वी 
जिन्हें अपने केश कटवाने या बहुत छोटे रखने होते हैं । दूसरे प्राय म्ठों 
मे रहते हैं और जब मठवासी नही होते तो साधु” कहलाते है। जेनो को 
. कभी-कभी किसी वस्तु की स्थिति होने या न होने की सम्भावना के विपय में 
विरोधी मतो के सामजस्य की सात विधियों की प्रतिपादन-प्रणाली ( सप्त-भज़- 
नय, स्थादवाद ) के कारण स्याद्वादी भी कहते हैं। यहाँ ध्यान देने योग्य है कि 
वे हिन्दू देवताओं ( विशेषतः- ब्रह्मा, विष्णु, शिव, तथा गणेश की, जिनो से 
निम्न कोटि के देवता के रूप से) परिमाजित पूजा करते है। वे वर्णव्यवस्था 
भी मानतें है। यद्यपि हिन्दुओ के वेद को अस्वीकार करते है तथापि हिन्दू माने 
जाने का दावा करते हैं ।॥ पश्चिमी भारत में जेनो के मदिरो के पुजारी 


ब्राह्मण है । 
चार्बाक 


भारत के 'पिहों (?४४॥0) एवं 'एपिक्यूरस”, तथा भौतिकतावादी 
सम्प्रदाय की स्थापना करनेवाले चार्वाक के विपय में कुछ भी ज्ञात नही हैं । 
उसका मत सभी नास्तिक मतो में निकृष्ट रूपवाला है, और इसी कारण 
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माधवाचार्य के 'सर्वदर्शंनसंग्रह में उसे प्रथम स्थान श्रास्त करने का गौरव मिला 
है । महाभारत के शान्तिपर्व (१४१०,इत्यावि) में चार्वाक़ नाम के एक राक्षम की 
कथा है, जिसने एक ब्राह्मण भिक्षु का वेश बनाकर युधिष्ठिर के हस्तिनापुर मे 
विजयोपरान्त प्रवेश के अवसर पर उन्तका तिरसकार किया तथा अधम एवं 
नास्तिक सिद्धान्तों का उपदेश दिया । तथापि उसकी ज्ञीत्र ही पोल खुल 
गई और वास्तविक ब्राह्मणो ने क्रोध में आकर उसका वही वध कर डाला । 
यह आख्यान सम्भवत. किसी तथ्य पर आधुत हो सकता है । 


चार्वाकों का मत, जिसे कभी-कभी लोकायत या लोकायतिक' भी 
कहा जाता है, वाहंस्पत्य मृत्रों ( दृहस्पति के सूत्रो ) से निकछा हुआ बताया 
जाता है। ये प्रत्यक्ष या इन्द्रियों द्वारा प्राप्त ज्ञात (देखिए पृ० ७१) के अतिरिक्त 
सभी प्रमाणों या यथार्थ ज्ञान के साधनो को अस्वीकार करते है। ये केवल 
चार ही तत्त्व या नित्य वस्तु मानते है--वे है : पृथ्वी, वायु, अग्नि, एवं जल, 
और इन्ही से चैतन्य की उत्पत्ति बतायी जाती है। इनका कथन है कि आत्मा 
शरीर से भिन्‍न नही है, और अन्तत', ये यह कहते हैं कि संसार के सभी पदार्थ 
बिना अहृष्ट ( देखिए पु० ६७ ) की सहायता के भी सहज ही उत्पत्त होते हैं । 
मैं इनके विचारों को संक्षेप में समझाने के लिये सर्वदर्शनसंग्रह ( ईश्वरचन्द्र 
विद्यासागर का संस्करण ) के एक अंश का बनुवाद प्रस्तुत करता हूँ, जो 
बृहस्पति की कल्पित शिक्षा के अनुसार चार्वाक भौतिकतावादियों के मतो का 
प्रतिपादन करता है ।* यह देखा जा सकता है कि इसमें व्यक्त भावनायें 
सर्वाधिक अविश्वासी, अनात्मवादी तथा भोगवादी योरोपीय लेखकों के 
योग्य है--- 

'कोई स्वर्ग नही है; अन्तिम मोक्ष नही है, आत्मा नहीं है, कोई दूसरा 

लोक नही है और जाति-संस्कार नही है। कर्मों का कोई फल नही 





* कुछ लोग यह नाम चार्वाकों की एक शाखा को देते है। चार्वाक नाम 


अनात्मवादी शाखा के किसी भी अनुयायी के लिये प्रयुक्त हो सकता है । देखिए 
वदान्तसार, ८२-८५ 


पे मैंने कोलब्रूक के निबन्धकारी प्रोफेसर ई० बी० कोबेल लिखित परिशिष्ट 
ले न म्यूर का /इण्डियन मेटेरिअलिस्ट्स” ( रायछ एशियाटिक सोसाइटी 
का जन, भाग १९, लेख ११) तामक लेख में दिये गये गद्यात्मक अनुवाद का 
भी अवलोकन किया है। वे विष्णुपुराण ३.१८ के अंश की तुलना करते है 


कस विचार व्यक्त हैं । रामायण में राम के प्रति उक्त हेतुवादी ब्राह्मण 
जावालि के भाषण से तुलना कीजिए । ह 
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मिलता; अम्निहोत्र*, तीन वेद, तीन आत्मसंयम और पाइ्चात्ताप की 
सभी घूल और भस्म--ये सभी उन छोगो के नोजव का साधन 
उपस्थित करते है जो वृद्धिहीन हैं--प्रानवतारहित है । यवि यज्ञ में 
मारे गये पशु स्वर्ग के महलो में पहुँच जाते है” तो यज्ञकर्त्ता को 
अपने पिता की ही वलि क्यों नही देनी चाहिए ? यदि अन्न की बलि 
मृत आत्माओं का पेट मर सकती है" तो यात्रा पर जानेवाले व्यक्ति 
को भोजन की सासग्री क्यो दी जाती है ? उसके मित्र घर पर ही 
उसे आहुति देकर खिला सकते है । यदि स्वर्ग मे रहनेवाले पृथ्वी 
पर दिये गये भोजन को पाकर तृप्त हो जाते है तो ऊपरी 
मजिल पर रहनेवालों का पेट नीचे रखे हुए भोजन से क्‍यों नही 
भर जाता ? 

जब तक्र जीवन है, जीवन को सुख भौर आनन्द से बिताओ;' अपने 
सभी मित्रों से मनुष्य ऋण लेकर घृत का आहार करे, शरीर के 
भस्मीभूत हो जाने पर फिर पुनर्जन्म कहाँ से हो सकता है ? और 
यदि कोई प्रेत परछोक को जा सकता है तो उन प्रिय जनो का 
प्रेम जिन्हे वह छोड जाता है, उसे पीछे क्यो नही खीच लाता ? धन- 
धान्य से जो पूर्ण संस्कार मृत व्यक्तियों के लिये किये जाते है वे 





* प० ३२ पर टिप्पणी देखिये । 

३ “त्रिदण्ड', मन, वाणी, तथा कर्म पर नियन्त्रण, जो संन्‍्यासियों के तीन 
दण्डो से सूचित होता हे । देखिए मनु १२१०,११॥ 

3 जैसा डॉ० म्यूर कहते हैं, यह मनु ५.४२ की ओर संकेत करता है, जहाँ. 

हु कहा गया है कि विधिपुर्वक बलि दिये गये पशु पूर्ण आनन्द के स्थान को 
प्राप्त होते हैं । महाभारत के भश्वमेबपव, ७९३ आदि से तुलना कीजिए । 

5 यह श्राद्ध पर आघात है, जो हिन्दुओ के सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण धामिक 
कृत्यों मे से एक है। इसमे मृत पिताओ, पितामहो एवं पुर्वंजो की आत्माओ के 
लिये अपूप की बलि दी जाती है तथा जल से तर्पंण किया जाता है। इन 
सस्कारो का नियमित' समय से कठोरतापूर्वक पालन कम से कम हिन्दुओ मे 
पितृप्रेम की गुरुता का प्रमाण है। माता-पिता के आदर तथा उनकी स्मृति को 
घर्म का सम्पूर्ण अधिकार प्राप्त है और धार्मिक कत्तंव्य के रूप मे इस पर 
योरप की: तुलना मे कही अधिक जोर दिया जाता है । 

ण नु छह एड €क बात ताजार, जि. 0ण70णज़् ए७ ती० ( खाओ, 
पियो, कल,तो मर ही जाना है ) १ कोर० १५.३२ | देखिए डॉ“ म्यूर की 
टिप्पणी । इपोड० १३.३ इत्यादि जेसे होरेस की शिक्षाओ से तुलना कीजिए । 

९ भा० प्र० ' 
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केवल घूर्ते पुरोहितों द्वारा गढ़े हुए जीविकोपार्जन के साधन हैं-- 
' इससे अधिक कुछ नही । तीन वेदो के तीन रचयिता दुष्ट व्यक्ति थे, 
या दुष्ट बात्माएँ थी, या मुर्ख थे। रहस्यमय शब्दों का गान और 
पुरोहितो का जप' सब कोरी मूर्खता है । 


' भगवदृगीता में प्रदर्शित सवोशग्राही मत * 


भारतीय दर्शन के विषय को उचित उपसंहार देने के लिए मैं संस्कृत 
साहित्य के सर्वाधिक रोचक तथा लोकप्रिय प्रथ का कुछ परिचय देने का प्रयत्त 
करूँगा । यह ग्रन्थ है 'मगवदुगीता' अर्थात्‌ मगवतु के गीत या 'भगवत्‌'_ द्वारा 
गाये गये गूढ सिद्धान्त (उपनिषद:/) | “भगवत्‌ नाम कृष्ण के लिये प्रयुक्त होता 
है जो परमात्मा से उनका तादाक्ष्य सूचित करता है। यह काव्य, जो उपनिषदों 
से ग्रहण किये गये विचारों से भरा हुआ है और जिस पर महान वेदान्ती 
आचाय॑े शद्भूराचार्य ने भाष्य लिखा है, भारतीय दर्शन की सर्वाशग्राही शाखा: 
का प्रतिनिधि माना जा सकता है। जिस प्रकार नियमित मत या दर्शन 
आल्पाधिक उपनिषदों से विकसित हुए थे उसी “प्रकार सर्वाशग्राही शाखा इन 
गूढ रचनाओं से क्ृष्णयजुर्वदीय श्वेताश्वतर उपनिषद्‌? द्वारा सम्बद्ध है 


* दो गूढ वैदिक गब्द 'जर्भरी' तथा 'तुफंरी' ग्रन्थ में, जिसे आधुनिक 
वैदिक खलोक्ति कह सकते है, उसके उदाहरण स्वरूप दिये जाते है। जैसा डॉ० 
स्यर ने निर्दिप्ठ किया है वे ऋग्वेद १०१०६,६ तथा निरुक्त १३५ में आये 
है । उनकी व्याख्या के लिये बॉटलिक तथा रॉथ देखिए--तथा मेरा 'संस्कृत- 
अग्रेजी शब्दकोश भी देखें । ्ि 

* प्रत्येक अध्याय के अस्त मे अध्याय का नाम बहुबचन में दिया गया है; 
यथा 'इति श्रीमगवदुगीतासु उपनिपत्सु' इत्यादि | देखिए एु० १३३ प८ 
टिप्पणी । 

के इस उपनिपद का नाम श्वेताश्वतर नाम के ऋषि से व्युत्पन्न है, 
नन्‍्हाने ब्न्‍्थ के अन्त मे ( ६.२१ ) इस ब्रह्म के सिद्धान्त को चार श्रेणियों में 
सवश्रप्ठ को प्रदान किया । इसका अनुवाद डाँ० खझूअर ने अंग्रेजी में किया है 
और प्राय; पूरे का अनुवाद प्रोफेसर वेवर ने जर्मन में किया है ( इंण्डिश्श 
स्टूडियन १.४२२-४२९ )। इसका रचयिता शव रहा होगा ( भगवदुगीता 
के रचयिता के समान वैष्णव नही ) क्योकि वह रुद्र को परमात्मा से अभिन्न 
बडा है। विलसन के अनुसार, 'इवेत', 'बवेताइव', अर्थात्‌ श्वेत अश्व, 
हक व्थांत्‌ ब्वेत केशों वाला, तथा 'इवेतलोहित' एवेघरुधिरवाला 
जब के चार शिप्यो के नाम थे। वेवर इसके सीशियावासी ईसाइयो कीं 


६ 
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( देखिए पृ० ४४ )। बस्वेताशइवतर उपनिषद्‌ निःसन्देह अपेक्षाकृत आधुनिक 
ग्रन्थ है, परन्तु चाहे भगवद्वीता के पहले या बाद मे इसकी रचना हुई हो 
इतना तो निश्चित है कि दोनो का लक्ष्य एक ही प्रतीत होता है। दोनो ही 
विभिन्न मतो के विरोधी विचारो में सामञ्जस्य स्थापित करने का लक्ष्य रखते 
हैं और दोनो यह कार्य सांख्य एवं योग को वेदान्त के सिद्धान्तो पर आरोपित 
करके सम्पन्न करते हैं ।। इस कारण यद्यपि साख्य का सुृष्टिक्रम तथा उसके 
अनेक सृष्टिरचना सम्बन्धी विचार इन दोनो ने ही स्वीकार किये हैं, तथापि 
सभी सृष्ट भूतो के मूल एवं लूयस्थान, और साथ ही साथ, इन/सभी भूतों से 
पूर्णतः स्वतन्त्र विश्व के परमात्मा ( ब्रह्म ) की परम प्रभुता दोनों ही 
मानते हैं । 

श्वेताश्वतार के कुछ उद्धरण पृ० ४४ पर दिये गये हैं जो सवबंभूतरूप 
एवं सर्वभूतान्तर्भत विद्यमान परमात्मा के स्वछूप तथा गुणों का वर्णन करते 
हैँ । उनक्रे अतिरिक्त निम्न उद्धरण प्रथम और तृतीय अध्यायों से हैं ( रूअर 


पृ०८ ४०, ५५, ४८ ) 
इस पूर्ण ब्रह्म को नित्य एवं अपनी ही आत्मा में स्थित समझकर ध्यान 


करना चाहिए---क््योकि उससे परे कुछ भी ज्ञेय नही है (नात पर बवेदितु हि 
किचख्िित्‌') । जैसे तिल में तेल होता है, नवनीत मे घी होता है, नदी मे जल 
होता है और काष्ठ मे अग्नि होता है, उसी पत्रकार जो व्यक्ति पूर्ण ब्रह्म को 


"सत्य तथा तप के द्वारा देखता है वह स्वय अपने भीतर उसका दर्शन करता है ।' 


'वह सबका नेत्र है, सबका मुख है, सवकी वाहु है और सबका पैर 
है । तुम अमर ( “नील पतज्ज४ ) हो, लालवर्ण के नेत्रोवाले पक्षी 

हो, वह मेघ्र हो जिसके भीतर विद्युत होता है; तुम ऋतुएँ हो, तुम 

समुद्र हो। अनादि होकर तुम अपनी परमझ्षक्ति द्वारा सभी भूतो 

में व्याप्त हो, क्योंकि तुमने इन सभी छोको की सृष्टि की है ।! 

निम्नाकित चौथे अध्याय (५ ) मे आए हुए एक अ्रश का उदाहरण है 
जिसके विचार निश्सन्देह साख्य मत के समान है--- 

'एक अजन्मा ( जीवात्मा ) आनन्द के लिए एक अजन्मा ( प्रकृषति ) के 
निकट आता है, जो श्वेत, रक्त, तथा कृष्णवर्ण का होता है [स्पष्ट ये साख्यमत 
के तीन गुणों को प्रस्तुत,करते हैं], एक ही अपरिवतेनीय रूप का होता है 


: उपदेश होने का सन्देह करते हैं। उनका विचार है कि उपनिषद्‌ तथा गीता 


दोनो ही ने और विशेषत गीता ने ईसाई धर्म के विचारों को ग्रहण 


किया है । 
इसकी विस्तृत व्याख्या के लिए डॉ० रूअर 'की, भूमिका देखिए । 
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और नाना-रूप सृष्टि उत्पन्न करता है। तव दूसरा अजन्मा (या नित्य आत्मा) 
उसके ( प्रकृति के ) आनन्‍दो का भोग करके उससे पराइमुख हो जाता. है ।' 
भव हम भगवद्वीता' की ओर मुड़ते हैं। इस ग्रस्थ का वास्तविक रचयिता 
धज्ञात है। प्रारम्भ में इसे 'महाभारत' में स्थान देकर आदृत किया गया था, 
जिस महाकाव्य में यह बैठा दिया गया है किवा मुक्ता की भाँति पिरो दिया 
गया है। अन्य अनेक आख्यानों के साथ-साथ यह भी इस विशाल महाकाव्य 
की बहुरंगी चित्रकारी मे योगदान देता है। तथापि भगवदुगीता विशाल महा- 
काव्य से पूर्णतः स्वतन्त्र है और इसमें सन्देह नहीं किया जा सकता कि हिल्दू- 
दर्शन एव ज्ञान के अवाध विकास एवं प्रगति को ध्यान मे रखकर बनाये गये 
सस्कृत-साहित्य की किसी भी रचना क्रम में इसका स्थाव दर्शन विपय में 
अन्तिम होना चाहिए। इसका रचयिता सम्भवत. एक ब्राह्मण और एक 
नामधारी वैष्णव था जिसका मस्तिष्क विस्तृत और स्पष्ट साँचे में ढछा हुआ 
था । उसका भारत में स्थितिकाल ईसा की प्रथम या द्वितीय शताब्दी बताया 
जाता है।* देन के उन मतो मे जो सामान्यतः उसके समय मे प्रचलित थे कोई 
आत्मतोप न पाकर तथा अपने चारो भोर व्याप्त श्रष्ट ब्राह्मणधर्म से और भी 
| असस्तुष्ट होकर इस ग्रन्थ के रचयिता ने हेतुवादी तथा रूढिवादी दर्शन की विभिन्न 
शाखाओ से सिद्धान्तो का चयन किया, और एक अपना नवीन दशेन-सिद्धान्त 
रच डालछा । यह कार्य उसने नितान्‍्त स्पष्ठता तथा भाषा सौन्दर्य के साथ किया 
और मानों साख्य, योग एवं वेदान्त तथा भक्ति या परमात्मा मे श्रद्धा के परवर्ती 


२ इसे महाभारत के भीष्मपर्व भें जोडा गया है। यहे अठारह अध्यायों 
मे विभक्त तीन खण्डों मे है और प्रत्येक में छ अध्याय है । यह पर्व के २५ वे 
अध्याय की ८३० पंक्ति से १५३२ तक आता है। एशिया: तथा योरोप में 
इस ग्रन्थ का इतना सम्मान है कि इसके अनुवाद हिन्दी, तेंलुगू, कम वा 

अन्य पूर्वी भाषाओं में हुए हैं, और योरोपीय अनुवादों ह्वारा' भी सुप्रसिद्ध है 
जिनमे सर सी० विल्किस्स, का लन्दन में १७८५ में प्रकाशित अनुवाद 
प्रथम हैं। श्री जे० सी० थाम्सन का संस्करण तथा - अनुवाद, जिसे स्टेफेन 
आस्टिन ने सन्‌ १८५५ में एक विस्तृत भूमिका के साथ प्रकाशित किया है, 
कुल मिलाकर एक बहुत ही मूल्यवान कृति है और मैं उससे बहुत उपकृत : 
हुआ हूँ । 

&ु * कुछ लोगो का विचार है कि वे तीसरी शझताव्दी में थे ओर कुछ 
उन्हें इसके वाद का भी बताते है परन्तु मैं इन विचारों से सहमत नही 
हो सकता । 


3 शाण्डिल्य ' 3५ ७ 5 
शाण्डिल्य सूत्र, जिसका सम्पादन डॉ० वैलेप्टाइन ने प्रारम्भ किया थी 
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सिद्धान्त के विविध विचाररूपी सूत्रो को लेकर उन्हें एक साथ बुन डाला । 
इन सूत्रों से वह मानो दर्शन का एक बहुरंगी बाना तैयार करता है जिनके 
बीच ऐसे कठोर, अनुदार, विश्वदेवतावादी सिद्धान्तो का ताना डालता है जो 
वेदान्त दर्शन के कट्टर अनुयायी के योग्य हैं ।!” इन ताना वाले सूत्रों मे सबसे 
प्रमुख हैं साख्य मत के सिद्धान्त जिसकी ओर गीता का स्पष्टत झुकाव है। 
सम्पूर्ण रचना कुशलता से नाटबकाव्य या संवाद के रूप में है जो बहुत कुछ, 
जाँव (308 ) के ग्रन्थ या प्लेटो के एक संवाद की शेली है। महाभारत 
के दो सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण चरित्रनायक, अजु न एवं कृष्ण, इसमे वक्ता हैं। मजु न 
कदाचित्‌ इस महाकाव्य के वास्तविक नायक हैं। वे पाण्डु के पॉँच पुत्रों मे 
सर्वेश्ेप्ठ वीर तथा साथ ही सर्वाधिक दयालु है। कृष्ण भगवान्‌ ने, जो विष्णु 


और उनके वनारन मे उत्तराधिकारी प्रोफेसर ग्रिफिथ ने जारी रखा था, यह 
अस्वीकार करता है कि ज्ञान एक अनिवार्य वस्तु है और यह एक ऊचे सिद्धान्त, 
नक्ति या'ईश्वर की श्रद्धा' मे ज्ञान को अर्पित कर देने पर जोर देता है। प्रथम 
न्यूत्र भक्ति के स्वरूप के अन्वेषण को इस प्रकार प्रस्तुत करता है--अथातो 
भक्तिजिज्ञासा' । प्रोफेसर वेवर तथा अन्य छोगो का विचार है कि हिन्दू 
मत में यूवावी 'पिस्टिस!' और “अग्रपे' का प्रयोग ईसाई धर्म के प्रभाव के 
कारण है। 

3 विश्वदेवतावादी सिद्धान्तों का प्राधान्य, उन्हें साख्य तथा योग मतो के 
अशो के साथ मिलाने के प्रयत्न के बावजूद भी इस तथ्य से प्रकट होता है कि 
चेदान्ती लोग इस काव्य को अपने ही विचारो की व्याख्या करनेवाला बताते हैं । 

२ तथापि इसे उपनिपद्‌ किवा उपनिषदो की शांखला कहा जाता है; कारण 
उपनिपद्‌ के समान ही यह गुप्त एवं गरूढ दशंन का प्रकाशन करता है। उदाहर- 
णार्थ संवाद के अन्त में ( १८.६३ ) कृष्ण कहते हैं--'इस प्रकार मैंने तुम्हे 
गुह्म से भी अधिक गुद्य ज्ञान प्रदान किया है ( इति मे ज्ञानमाण्यात॑ गुद्याद- 
गुद्यतरं मया' ) । 

3 प्रोफेसर वेवर (इण्डिश्श स्टूडियन १ ४००) का विचार है कि ब्राह्मणों ने 
ईसवी वर्ष के प्रारम्भ में समुद्र पार कर एशिया माइनर मे प्रवेश किया, और 
लौटने पर उन्होंने ईसाई कथाओ का प्रयोग अपने देवता माने गये नायक कृष्ण 
की कथा में किया, जिनके नाम ने ही “क्राइस्ट' के नाम का स्मरण दिलाया 
होगा । वेवर का कथन है. कि कृष्ण के जन्म की कथा तथा कस द्वाराल्‍उनको 
त्तग करने की कथा हमे इंतने आश्चरयंजनक रूप में इसके अनुरूप ईसाई 
आख्यानों की याद दिलाते है- कि इस कल्पना के लिये कोई स्थान नही रह 
जाता कि यह समानता नितान्त आकस्मिक है। छास्सेन के अनुसार महाभारत 


न 
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के रूप हैं और जिन्हें इस दाशंनिक सवाद मे स्वयं परमात्मा का अवतार कहा 
गया है, देवकी तथा' वसुदेव के पुत्र के रूप मे मानव शरीर धारण से है 
वसुदेव पाण्डु की पत्नी, कुन्तो, के भाई थे । इस कारण भगवान कृष्ण धृदराष्ट्र 
के भाई पाण्ड के पुत्रों के ममेरे भाई थे, और इन दोनो भाई, धृतराष्ट्र तथा पाण्ड्‌, 
के पुत्र आपस में चचेरे भाई थे | इन दोनो परिवारों में हस्तिनापुर का राज्य 
प्राप्त करने की प्रतिस्पर्धा से जो युद्ध हुआ, उसमे कृष्ण ने' किसी भी पक्ष से 
शस्त्र धारण करना अस्वीकार कर दिया किन्तु अजुन का सारथि बन तथा 
उन्हें परामर्श देने को सहमत हो गये । भगवद्गीता के प्रारम्भ मे दोनो सेनाओं 
को रणभूमि मे युद्धार्थ उपस्थित बताया गया है और इस स्थिति में अजु न अपने 
ही बन्धुओ का रक्त बहाकर युद्ध द्वारा राज्य ब्रास्त करने के विचार से सहसा 
खिन्‍न होकर कृष्ण के प्रति अपने भाव इस प्रकार प्रकट करते हुए अचानक 
युद्ध सें विरत होने का निश्चय करते है ( १-२८-२९ )-- 

“इस युद्ध की इच्छावाले खड़े हुए स्वजनों के समुदाय को देखकर मेरे 

अज्भ शिथिल हुए जाते है और मुख भी सूखता जा रहा है । मेरे 

घ॒रीर मे कम्प हो रहा है और रोमाच हो रहा है| हाथ से गाण्डीव 

धनुष गिर रहा है, त्वचा जल रही है और मेरा मन अमित हो ' 

रहा है। मैं सीधे खड़ा रहने मे भी असमर्थ हुआ जाता हूँ । है कृष्ण, 

मैं युद्ध नही कर सकता, युद्ध नही करूँगा । मैं विजय नही चाहता, 

मुझे राज्य की अभिलाषा नही । मैं राज्य लेकर क्‍या करूँगा, जीवन 

के भोगो को लेकर क्या करूँगा, जब कि जिनके लिए राज्य-भोग और 

सुखादि की इच्छा की जाती है वे ही धत और जीवन की आशा 

त्याग कर युद्ध भूमि में खड़े है ।' | 

इस वचन के प्रति अर्जुन को दिये गये उत्तर को विस्तृत दाशंचिक एंव 
अध्यात्मविद्या विषयक संवाद का स्थल बना लिया गया है, जो वस्तुतः 


के जिन अंशो मे कृष्ण को देवी सम्मान मिला है वे परवर्ती क्षेपक है और 
कृष्ण की वास्तविक पूजा पॉचवी या छठी शताब्दी के पूर्व नही पाई जाती । 
जैसा कि हम यहाँ देखेगे डा० लोरिन्सर सोचते है कि वे सम्पूर्ण भगवदुगीता 
में ईनाई वर्म का प्रभाव ढूँढ़ सकते है। महाभारत (१२, १२,७०३) मे श्वेतद्वीप | 
का आस्यान नि.सन्देह बहुत प्राचीनकाल में ही योरोप के साथ सम्बन्ध की 
पूष्ठि करता है। कृष्ण से सम्बद्ध आंख्यान पूर्ण विस्तृत रूप मे भागवतपुराण के 
दशम स्कन्च तथा इसके हिन्दी संस्करण, प्रेमसागर, मे दिये गये है । 
) इस वृह॒त्‌ महाकाव्य का सारांश आगे के व्याख्यान मे देखिए । 
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भगवदुगीता है, जिसका प्रमुख लक्ष्य वर्ण के कत्तंव्यों को मित्रता एवं प्रेम के 
बन्धनों सहित सम्पूर्ण कत्तंव्यो से ऊँचा स्थान देता तथा साथ ही साथ यह 
प्रदशित करता है कि इन कत्तंव्यो का आचरण योग दर्शन द्वारा विहित 
सभी आत्मसयम एवं ध्यान के अनुकूल है; साथ ही साथ उस परमात्मा के 
प्रति प्रगाढ भक्ति के भी अनुकूल है जिससे भगवात्‌ कृष्ण अभिन्न है ।” चूँकि | 
अजुन क्षत्रिय वर्ण के हैं इस कारण उन्हे एक योद्धा के समान आचरण करने 
का उद्बोधन दिया गया है । पुन पुनः उन्हें परिणाम की चिन्ता छोड़कर,तथा 
केवल धर्म के मार्ग का अनुसरण करते हुए अपने बान्धवो के वध की उपयुक्तता 
के विपय में रखमात्र भी शड्टा न रखकर युद्ध करने का उपदेश दिया गया 
है। अतएव निम्न विचार अनेक बार दुद्राये गये है (३ ३४५, १८. 
४७, ४८ ) ध 

“स्ववर्म का आचरण करना श्रेयस्कर है; क्योक्ति अच्छी प्रकार 

आचरित दूसरे के धर्म से युणरहित अपना धर्म अति उत्तम है । 

कारण, अपने स्ववर्म का आचरण न करने से प्राण का त्याग करना 

उत्तम है; दूसरे धर्म मनुष्य को भय और विपत्ति प्रदान करते है । 

वही व्यक्ति कौशल प्राप्त कर सकता है जो अपने धम्म से विचलित 

नहीं होता ।” 

इस काव्य को प्रदान किये गये पवित्र स्वरूप तथा सम्पूर्ण भारत में इसे दी 
जाने वाली श्रद्धा का ध्यान रखते हुए हम यह भर्ती भाँति समझ सकते है कि 
इस प्रकार के वचनो ने पिछले १८०० वर्षों में एक शक्तिशाली प्रभाव अवश्य 
डाला होगा और ये अनिवाय॑तः उन वर्णव्यवस्थाओ की लौहश्शद्जला को और 
भी हृढ़ करते गये, जो ईसा से कई शताब्दी पुर्व॑ से लेकर महान्‌ उद्धारक बुद्ध के 
प्रयत्नों के बावजूद भी, प्रतिवर्ष हिन्दु समाज के विभिन्न वर्गों पर अपना 


) हिन्दुओ में एक गाणपत्य सम्प्रदाय है जो गणपति या गणेश का परमात्मा 
के साथ अभेद स्थापित करता है। उसके सिद्धान्त गणेशपुराण' में दिये गये है 
किन्तु उसका “गणेश-गीता' नामका काव्य भी है, जो विषय-वस्तु की दृष्टि से 
भगवदगीता से भिन्न नही है; कृष्ण के नाम के स्थान पर गणेश का नाम रख 
दिया गया है । | 

> शकुन्तला के 'पचमाद्डाग्योद्भरावतार!, श्छोक १--- 

'निन्दित होता हुआ भी जो काम जिसकी वशपरम्परा से चछा आ रहा 
हो उसे नही त्यागना चाहिए ।' न्‍ ह 

इसमे प्रयुक्त शब्द ( सहज कर्म ) भगवद्‌गीता के शब्दों के ही समान हैं । 


] 








4६६ भारतीय प्रज्ञा 


आधिपत्य बढ़ाती जा रही थी, विचारों के स्वस्थ आदान-प्रदान का गला घोट 
रही थी, और राष्ट्रीय ऐंक्य को अम्तम्भव बना रही थीं । 

उदाहरणो को प्रस्तुत करने के पूव हम यह उल्लेख कर सकते है कि 
अगवदुगीता तीन खण्डों में विभक्त है, और प्रत्येक में छः अव्याय हैं। इस प्रकार 
दार्शनिक उपदेश प्रत्येक खण्ड में वहुत कुछ स्पष्ट है । 

प्रथम काण्ड या खण्ड मुख्यतः: योग दर्शन के माहात्म्य को वर्णन करता 
है, और जैसा हम देख चुके हैं, यह निर्देश देता है कि योग की तपस्याओं के 
साथ कर्म एवं नियमित स्ववर्णवर्म का पालन भी करना चाहिए। यह खण्ड 
इस घोषणा के साथ समाप्त होता है कि सभी तपश्चर्याओं का श्रेप्ठ प्रयोजन 
तथा लक्ष्य उस नितान्त अभिलपित विश्वदेवतावादी अवस्था को प्राप्त करना 
है जो पुरुष को सभी भतों में परमात्मा का और परमात्मा में सभी भूतो का 
दर्गन करने योग्य बनाती हैं। अर्जुन को एक क्षत्रिय होने के कारण अपने 
वान्थवों के साथ युद्ध करने एबं उतका वध करने के औचित्य के विपय में 
सन्देह त्याग देने का उपदेश एक ऐसे तक द्वारा दिया गया हैं जो ईश्वर की 
नित्य स्थिति का प्रतिपादन करता है और जो इस प्रकार व्यक्त किया गया है 
(२. ११ इत्यादि) १-- 

पण्डितजन जिनके प्राण चले गये हैं उनके लिये और जिनके प्राण 

नही गये हैं उनके लिये भी जोक नहीं करते । आत्मा नित्य हे 

इसलिये शोक करना उचित नहीं। कोई भी ऐसा काल नहीं था 

जव मैं नही था, अथवा तू नहीं था, अथव। ये राजा छोर्गा नही थे, 

और न कभी ऐसा ही समय आयेगा जब हम लोग नहीं रहेंगे | जैसे 

जीवात्मा की इस देह में कुमार, युवा तथा वृद्धावस्था होती है, वेंस ४ 

दूसरे शरीर की प्राप्ति भी होती है, उस विपय में घीर पुरुष मोहित 

नही होते । जिस व्यक्ति को दु.छ-सुख और सर्दी-गर्मी व्याकुछ नहीं 

करते और जो इन्हें समान रूप से सहन करता है वह मोक्ष प्राप्ति 

के योग्य होता है । असत्‌ वस्तु का अस्तित्व बही हो सकता और सत्‌ 

वस्तु का अभाव नही हो सकता । इसके अनसार नाद्वरहित उसे 

समझो जिससे यह सम्पूर्ण संसार व्याप्त हैं, बक्‍्योकि इस अविनाशी 
का विनाथ करने में कोई समर्थ नही। इस नाशरहित अप्रमेय 
नित्यस्वरूप जीवात्मा के यह सब शरीर नाशवान्‌ कहे गये है, किन्तु 
जो इस आत्मा को मारनेशछा समझता है अथवा जो इसे मरा 


१ जुँने मिल्मैन के 
कि डीन मिल्मेन के अनुवाद से अधिक शब्दश- अनुवाद देने का अयत्न 
या हैं, तथापि मैंने उनकी कुछ उक्तियों का अनुसरण किया है। 
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मानता है, वे दोनो ही इसे नही जानते है क्योकि यह आत्मा न मारता 

है और न मारा जाता है। यह आत्मा कभी न जन्मता है और मरता 

है, अथवा न यह भात्मा हो कर फिर होने वाला है, क्‍योंकि यह 

अजन्मा, नित्य, शाश्वद और पुरातन है। जो व्यक्ति इस आत्मा 

को नाशरहित, नित्य, अजन्मा और अव्यय जानता है, वह पुरुष कैसे 

किसको मरवाता है और कंसे किसको मारता है। जैसे मनुष्य 

पुराने वस्त्रों को त्यागकर दूसरे नये चस्त्रो को ग्रहण करता है वैसे 

ही जीवात्मा पुराने शरीरो को ' त्यागकर दूसरे नये शरीर धारण 

करता है । इस भात्मा को रास्त्र काट नही सकते, आग जला नही 

सकती, जल गीला नहीं कर सकता और वायु सुखा नहीं सकता, 

क्योकि यह आत्मा अच्छेद है, अदाह्य है, अक्लेय और अशोष्य है, 

नित्य, सर्वव्यापक, अंचल, स्थिर रहनेवाला, सनातन है, तथापि 

अव्यक्त, इन्द्रियों का अविषय, विकाररहित तथा अचिन्त्य है ।* 

योग का साधन अथवा किसी एक वस्तु पर ( नामतः यहाँ कृष्ण से अभिन्न 
परमात्मा ) पर मन को उस समय तक एकचित्त केन्द्रित करना जब तक कि 
सभी विचारो से मुक्ति, पूर्ण शान्ति, तथा भगवान्‌ मे रय का परमलक्ष्य प्राप्त न 
हो जाय, बडी ओजस्वी भाषा में दूसरे तथा छठें अध्यायों मे उपदिष्ट हैं। इन 
अध्यायो से मैं निम्न उदाहरणो को उद्धृत करता हूँ जिनका अनुवाद अक्षरश 
किया गया है परन्तु ये मृल में दिये गये ऋ्रम के अनुसार नही हैं--- 

योगी व्यक्ति उस प्रकार निश्चछ और स्थिर होता है मानो वह पव॑त के 

शिखर पर आरूढ हो । उसकी वासनाएँ और इन्द्रियाँ सभी जीत ली 

गई होतो है। वह लौकिक तथा पारमार्थिक ज्ञान से पूर्ण होता है। ., 

जिसके लिये मिट्टी, पत्थर या सुवर्ण ,,'सुहृद, मित्र, वरी, उदासीस, 

मध्यस्थ, ठेषी और बन्धृुगण, तथा धर्मात्मा और पापी सभी समान 

है वही व्यक्ति “ईश्वर से युक्त' कहा जाता है। जो व्यक्ति भगवत्‌ में 

पृर्ण योग की परमावस्था प्राप्त करने का लक्ष्य रखता है, उसे भोजन, 

१ पु० ४३ पर अनूदित कठ उपनिषद के अंश की तुलूता कीजिए । 

+ क्टस्थ. (६८ ) का अर्थ (एक पर्वत के शिखर के समान सीधा खड़ा 
हुआ! हो सकता है । | 

3 सस्कृत में ठेढे रूप मे 'सम-लोष्टाश्मकाचआचन. द्वारा व्यक्त किया गया 


है। (६८) । 
४ मैंने इन शब्दों को सस्क्षत के 'युक्त' तथा “योग शब्द के समान अर्थ 


मे प्रयुक्त क्या है । 'ज्वाइण्ड' तथा “जंकशन' भी समान शब्द हैं । 
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भारतीय प्रश्ा.... 


निद्रा, जागरण, तथा कर्मों की चेष्टा में ययायोग्य आचरण करना 
चाहिए | तब यदि वह गहन समाधि द्वारा ईश्वर की प्राप्ति करना 
चाहता है तो उसे संग्रह रहित तथ्य वासना रहित होकर किसी 
एकान्त स्थान में आश्रय लेना चाहिए! तथा अपने चित्त और मन 
को केवल ईश्वर के ध्यान मे लगाना चाहिए । उसे न तो अति ऊंचे 
स्थान पर और न अति नीचे स्थान पर अपना आसन लगाना चाहिए 
और अपने ऊपर मुगछाला या वस्त्र डाल लेना चाहिए । उसे कुशा 
पर सीधे और स्थिर होकर बैठना चाहिए। उसका शरीर, सिर तथा 
कन्धे सीधे और स्थिर होवे । उसके नेत्र केवल एक बिन्दु' की ओर 


लगे हों, चारो ओर न देखें, वह वासना रहित होंवे, चिन्ता से मुक्त 


कक्ष मे प्रवेश करो और उसके द्वार वन्द 
उकान्त मे रहता है )। 


करके 


होवे, उसका चित्त वज्ञ में हो और वह मम्भीर ध्यान में लीन हो । 
जिस प्रकार एक कच्छप अपने सिर और पैरों को अपने शरीर में समेट 
लेता है उसी प्रकार उसे अपनी इन्द्रियों को ऐन्द्रिक विषयो से खीच 
लेना चाहिए। जिसकी इन्द्रियाँ पुर्णछ्प से वश मे हो गई हैं वह 
पवित्र ज्ञान प्राप्त करता है और उसके द्वारा वह चित्त की गान्ति 
प्राप्त करता है । शान्ति प्राप्ति के बिना आनन्द की प्राप्ति नहीं हो 
सकती । जो झंजञावात में पड़ी हुई नौका की स्थिति होती है वही 
स्थिति उस मनुष्य की होती है जिसका मन वासनाओं का दास है। 
वासनायें वायु के समान उसे दूर ले जाती है। शान्ति ब्रह्म की 
अवस्था है । वह व्यक्ति, जो समाधि मे लीन रहता हुआ अपनी आत्मा 


को परमात्मा से युक्त करता है, एक ऐसे अग्निपुझ्ज के समान है जोः 


वायु से रक्षित होने पर बुझता नही है । 


अव मैं इस काव्य के दूसरे खण्ड पर आता हूँ जिसमे वेदान्त के विश्व- 
देवतावादी सिद्धान्तो का अन्य खण्डो की अपेक्षा अधिक स्पष्ठट विवेचन किया 
छ 
गया है। इसमे कृष्ण अति सरल भाषा में स्वय को विश्व में व्याप्त तथा पूजे 
जान का अधिकारी प्रदर्शित करते है। मैं इस खण्ड के विभिन्न अध्यायो के अशो 
वजन सन २++ल्‍क्त++८- ण 
तुलना, मैथ्यू० ६.६ 'छेफ ॥800, प७॥ (800 ए/89९3६, शशि 0 
रा ००४९६ कात जाला ध०णत ४६४ आप पाए 600. एा99 ६0 ४9 
876 तुम्हे हि + हक बे क। हर 
ए जरिए 45 प्र इलजला ( जब तुम्हे प्रार्थना' करती हो तो तुम अपने 
द करके उस पिता की प्रार्थता करो जो 


( 'सम्प्रेक्य नासिकाग्रम' ) | देखिए पृ० १०० | 


ह | 
मूछ ( ६.१३ ) के अनुसार “अपनी नासिका के अग्रभाग पर दृष्टि केन्द्रित 


बज 
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को बिना मूल ग्रन्थ के क्रम का ध्यान रखे हुए यहाँ उद्धृत करता हैँ जो अनेक 
पुनरक्तियों तथा विभिन्न भाषा मे एक ही विचारो की आवृत्ति के दोप से 
भरा पड़ा है--- 

हे भजु न ! तू जो कुछ कर्म करता है, जो कुछ खाता है, जो कुछ 

हवन करता है, जो कुछ दान देता है, और जो कुछ घर्माचरण के रूप 

में तप करता है वह सब मुझे अपंण कर (९. २७) ।* मैं प्राचीन पुरुष 


3 तुलना कीजिए १ कोर १०.३१, '५४७४४७/ 7९९०९ ए९७ €४॥ 07 
काग्राट, 0 ज्ञादवश्एथः ए8 १0, 60 2] 00 06 डइ09 ० 000.” ( ईसलिए 
चाहे तुम खाओ या पिभो, चाहे जो कोई कार्य करो सभी ईश्वर की पूजा मे 
करो )। कृष्ण के आख्यानों पर ईसाई धर्म के प्रभाव के विषय में वेबर तथा 
अन्य लोगो के विचारो का विस्तार करते हुए डॉ० लोरिन्ज़र सोचते है कि 
भगवदुगीता के अनेक विचार सीधे 'न्यू टेस्टासेण्ट' से ले लिये ग़ये है, जिसकी 
प्रतियाँ उनके मतानुसार तीसरी शताब्दी मे भारत पहुँची जिस समय वे इस 
काव्य को लिखा गया मानते है। वे क्राइस्ट तथा कृष्ण नामो की समानता 
का भी मत रखते है । तथापि वे यह ॒भूलते प्रतीत होते हैं कि सत्य के अश' 
सभी धार्मिक दर्शनों मे उपलब्ध होते हैं, चाहे वह कितना भी मिथ्या क्यो ने 
हो और यह कि यद्यपि वाइबिल एक्र वस्तुतः प्रकाशित वचन है फिर भी 
विचारों को प्रदान करने के माध्यम, मानव मन, की दृष्टि से एक नितान्‍्तः प्राच्य 
ग्रन्थ है, जो पाश्चात्य साँचे मे ढाला गया है और प्राच्य विचारों तथा अभि- 
व्यक्तियों से भरा है। उनकी कुछ तुलनाये केवल भाषा की सगतियाँ हैं जो 
बिल्कुल स्वाभाविक एव स्वतन्त्र रूप से घटित हो सकती है। अन्य विषयों मे, 
जहाँ वह विचारों की सद्भतियो की ओर ध्यान आक्ुष्ट करता है--( यथा, 
आत्म-सबम के क्षेत्र का मन, वाणी तथा कर्म में विभाजन ( अध्याय १७.१४- 
१६ इत्यादि ) तथा प्रार्थना, ब्रत एवं दान देने के सत्कर्म--ये ईसाई मत से 
किस प्रकार ग्रहण किये गये होगे जब ये मनु मे भी उपलब्ध होते है, जिसे कोई 
पाँचवी शताव्दी ई० पू० से बाद का नहीं मानेगा ? इस प्रकार “त्रिदण्डी' 

(मनु १५.१० ) या तीन प्रकार का नियन्त्रण रखनेवाला जो अपने 
विचारो, शब्दों एवं कर्मों पर नियन्त्रण रखता है (देखिए पृ० १२९, 
टिप्पणी )) यही विभाजन मनु २-१९२.२३६ मे भी पाया जाता है। 
प्रोफेसर कोवेल ने यह सकेत दिया है कि यह मनु से पूर्व कृष्ण यजुव॑द 
६,१ ७; तथा इसके आरण्यक १० १ १० एवं ऐतरेयब्राह्मण हे २८ में भी पाया 
जाता है.। प्लेटो ने अपने प्रोटागोरस ( पृ० ३४८ ) मे यही विचार दिये हैं 
, और यह जण्ड अवस्ता (गाथा अहुनवैति ३.३ ) में भी उपलब्ध होता हैं। 
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हँ?, सर्वज्ञ हैँ, अनादि हूँ; मैं ही नियन्ता हूँ, और सबको घारण करने 
वाला हूँ। मैं अचिन्त्यरूप हूँ, सूक्ष्म से भी सृक्ष्मतर हूँ, मैं सम्पूर्ण जगत्‌ . 
का कारण हूँ । मेरे द्वारा इसकी सृष्टि होती है और इसका लय होता 
है। मेरे ही ऊपर सभी वस्तुएँ सूत्र मे सूत्र-मणियों के सदृश गुथी हुई 
है । मैं सु्ये और चन्द्रमा मे प्रकाश हूँ; तम से मैं बहुत दूर हूँ? । मैं 
अग्निशिखाओ में चमक हूँ, सभी प्रकाशमान वस्तुओं में प्रकाश हूँ । 
मैं सभी ज्योतियों मे ज्योति हूँ,।* आकाश में मैं शब्द हूँ । मैं पृथ्वी 
में गन्ध हूँ, सभी भूतो का नित्य दीज हूँ, सवका प्राण हूँ?; पिता, माता, 
पति, पितामह और विश्व का पालनकर्ता हँ। इसका मित्र और - 


तथापि डॉ० लोरिजर के सिद्धान्त के पक्ष में कुछ कहना चाहिए। उनका 
जर्मन अनुवाद ( १८६९ ) टिप्पणियों से सवलित है और समानताओ को 
प्रदर्शित करता है। अक्टूबर १८७३ की 'इण्डियन एन्टिक्वेरी? भी देखिये । 

) कवि: पुराण: ८९; वैदिक सस्कृृत मे कवि का अर्थ है बुद्धिमान 
और यह जतेक देवताओं का, विद्येपत: क्रिन का, विशेषण है । कवि का काव्य 
रचनेवाला अर्थ परवर्ती सस्कृत मे होता है। 

* 'सर्वस्य धाता' ८९ । 

* “जणोरणीयान्‌' ८ ९ । इस ग्रन्थ के पृ० ८० से तुलना कीजिए । 

७.७ | डॉ० लोरिन्जर रोम १ १.३६ (06 #ांका, 0१0 ह॥70098॥ शा, 
क्षाएं पाए 0 गाता, था थे ॥एशंग्रष्ट॑ ( उत्तका, उसके कारण और उसके प्रति 
सभी जी रहे हैं)। जान १,३ “«]॥] 85 एल ॥806 97 कं, का जाति0प 
गंगा ए३83 70 धभाशततड 7806 8६ 925 778067, (सभी वस्तुओं की 
रचना उसने की और कोई भी वस्तु जिसकी रचना हुई उसके बिना नहीं रची 
गई )।॥ 

हु अ्रभास्मि शब्ि-सूर्यय: ७-८; तिमस: परस्तात्‌” ८-९। तुलना कीजिए 
१. जान १.५ “५3500 (5 पड बात गा कायय व ग0. 0क्रता855 4 
थी (ईद्वर प्रकाश है और उसमे तम का लेशभात्र नही है) । देखिए ऋग्वेद 

१.५०,१०। 

: ज्योतिपा ज्योति: १३ १७; तुलना वृहदारण्यक उपनिपद्‌, इस ग्रन्थ के 

४० ३७-३८ पर उद्धृत । 


3 (7५5 ३. _«. हर ; ] 
(३७ आना वीजम्‌! ७. १०, १०. ३९ । तुलना कीजिए जॉन १३: 
जी पं78६ ९०० 77866 & 


& “ ५ धिणा', (सभी वस्तुओं की रचना उसी 
नकीहे)। न्‍ कि 
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स्वामी हूँ। मैं इस विश्व का मार्ग हूँ, इसकी शरण हूँ। इसका 
निवासस्थान और आश्रय हूँ, मैं इसका साक्षी हूँ । मैं विजय और 
दक्ति हूँ । मै सभी दिशाओं की भोर दृष्टि तथा नेत्र करके विश्व का 
निरीक्षण करता हूँ । मैं ज्ञान के समान सभी लोगो के हृदय में 
निवास करता हूँ ।? सात्त्त्रिक पुरुषो मे मैं सात्त्विक भाव हूँ, मैं 
प्रारम्भ हूँ, मध्य हूँ, अन्त हूँ, नित्य समय हें, सभी का जन्म और 
- मृत्यु हूँ ।* अक्षरों मे मैं अकार हूँ ।* मैने सब की रचना अपने एक 
अश से की है। पापयोनि वाले भी मेरी शरण में होकर परमगति 
को प्राप्त कर सकते हैं', फिर क्यो कहना कि पुण्यशील ब्राह्मण 
जन तथा राजषि भक्तजन ही परमगति को प्राप्त होते है; इसलिये 





१ गति ९१८; तुलना जॉन १४.६,  था। ४6 छ०9४ (मैं ही 
मार्ग हूँ) । 
+ “विश्वतोमुख', सभी दिशाओं की ओर मुख किये हुये; ९ १५१ 

3 जान हृदि सर्वेस्य निष्टितम्‌र! १३.१७; तुलना २ कोर: ४.६ 

४ तुलना रिव० १.१७ १८, तु 7 (008 ग7987 800 (6 [8870 900 ॥9898 

+86 ॥:०ए5 ० कहा] 70. 66७४४ (मैं प्रथथ और अन्तिम हूं, नरक और 
मृत्यु की कुजिया मेरे हाथ हैं) | श्री मूलेन्स ग्रीक आफिक सुक्तो के समान वर्णनों 
की ओर ध्यान आक्ृष्ट करते है--ज्यूस प्रथम थे, ज्यूस अन्तिम है; ज्यूस 
सिर हैं, ज्यूस मध्य हैं, ज्यूस से ही सभी वस्तुएं निर्मित है, ज्यूस सभी 
बस्तुओ का प्राण है, ज्यूस सूर्य है और चन्द्रमा है, इत्यादि | उनके निबन्ध 
का पु० १९३ देखिए, तथा पृु० १११ की टिप्पणी ४ से तुलना -कीजिए । एक 
और अभिलेख देखिए जिसे एथेने के मन्दिर मे स्थित कहा जाता है । 

५ «अक्षुराणामकारोउस्मि' १०३३; तुलना रिव० १.८, + था। 29॥9 
2१ (077629 । 

६ पापयोनयः 'निम्नजन्मवाले” ९३२ । ग्रन्थ यह भी बताता है कि ये कौन 
लोग हैं : ये हैं स्त्री, वश्य तथा शूद्र । यह हिन्दुओ की नारी जाति के प्रति 
भावना की दृष्टि से महत्त्वपूर्ण है। एक स्त्री का धर्म अपने गृहस्थी के 
कत्तंव्यो का ध्यान रखते हुए प्रथम अपने पिता और फिर अपने पति का 
आज्ञापालन करना बताया गया है; देखिए भनु २ ६७ । किन्तु वेध्यों का शूद्रो 
के साथ सम्पर्क विचित्र प्रतीत होता है । (तुलना पृ० १५९.६) । ब्राह्मण, क्षत्रिय 
तथा राजबि, अर्थात्‌ पुण्यात्मा व्यक्ति--अर्ध राजा, भर्द्ध योगी--जन्मना 
तथा पदेन धार्मिक कर्तव्यों के योग्ग और स्वर्ग प्राप्त करने के अधिक 
भागी हैं । 


बज 


औ 
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तुम दुखित मत हो। में तुम्हे पुम्हार सभी पापों से मुक्त 
करूँगा! । तुम मेरा ध्यान करो, मेरे ऊपर श्रद्धा रखो, मेरी 
उपासना और पूजा करो । तुम समाधिलीन होकर मुझमें अपने को 
युक्त करो । इस प्रकार हे अजु न ! तुम मुझे प्राप्त होओोगे, तुम मेरे 
परमलोक को प्राप्त करोगे, जहाँ न सूर्य चमकता है और न चन्द्र, 
क्योकि जो कुछ प्रकाश उनके पास है वह मेरा प्रकाश है ।* 

मैं अब विश्वर्पदर्शन नाम के ग्यारहव अध्याय पर भाता हूँ। सारधथि के 
रूप में कार्य करनेवाने कृष्ण का वास्तविक स्वरूप देखने के उपरान्त अजु न ते 
भय और विस्मय से उन से इस प्रकार कहा--- 

हे परमेश्वर | इस परम गोपनीय अध्यात्मविपयक वचन तथा आपके 

नित्य आत्मा के साथ ऐक्य का ज्ञान होने पर मेरे अज्ञान का 

९ अह त्व सव्वपापेभ्यो मोचयिष्यामि मा शुचः। तुलना, मैथ्यू ९.२. 
फू 00 0००6 ८6०७, 09५ 858 56 0एफएथा (९६. प्रसन्न रहो अपने 
पापों के लिये तुम क्षमा प्राप्त करोगे ।' मौलिक पाप की एक भावना हिन्दुओं 
के सभी वर्गों द्वारा अनुभूत हो रही है जैसा कि गायत्री उपरान्त अनेक 
धामिक व्यक्तियों द्वारा की जाने वाली इस प्रार्थना में स्पष्ट है 

पापो5ह पाप-क्र्माह पापात्मा पाप-संभ व: । 
त्राहिमाम्‌ पुण्डरीकाक्ष सर्वपापहर हरे ॥ 

मैं पापी. हूँ, में पाप करता हूँ, मेरा स्वभाव ही पापपूर्ण है, मैं पाप मे 
उत्पन्न हुआ हूँ, ऐ कमलनेत्र हरि, ! पापों को द्रर करने वाले, मुझे बचाओ 
मूल है 'मडुमना भव मद्भुक्तो मद्याति माँ तमस्कुर, ६.३४॥ ठुस्‍तना 
प्रीव० २३,२६ (५४ 507 ह8ए6 776 शा8 ॥6७॥४., ( मेरे पुत्र, मुझे अपना 
हृदय दो ) 

* न तज्भासयते सूर्यो न शशाडू. १५.६ । यदादित्यगतं तेजो यच्चन्द्रमसि 
तत्तेजो विद्धि माकम्‌! १५१२ | तुलना, खि० २१,२३; “6 लांज #80 70 
7666. 6६ ६6 5पा, डढापरद्ा 9 6 ग्रा00व 0 आग 7: 07 (08 
2079 00000 90 [छा ॥., (नगर को प्रकाश के लिये सुर्य या 
चन्द्रमा की आवश्यकता नही है, क्योकि ईश्वर के गौरव ने इसे प्रकाशित 
किया है। तुलना कीजिए, महाभारत ३, १७४४५ इत्यादि “न तत्र सूर्याः समो 
ता चतित च पावक. | स्वयव प्रभया तत्न द्योतन्ते पुण्यव्धया ।! इन्द्र के स्वर्ग 
मे सूय का प्रकाश नहीं होता, न तो चन्द्रमा का और न अग्वि का ही प्रकाश 


दोग डा । वहाँ वे ( पुण्यात्मा ) अपने घर्म से अजित. प्रकाश द्वारा ही प्रकाशित 
एज 3 $ 
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अन्धका र नष्ट हो गया है | अतएव हे पुरुषोत्तम ! यदि आप का वह 
दिव्य रूप! मेरे द्वारा देखे जाने योग्य हो तो मुझे दिखाइए। 
इस पर कृष्ण उत्तर देते हैं--- 
हे पाण्डक । तू मेरे रूप को अपने प्राक्ृत्त नेत्रों से नहीं देख 
सकता । किस्तु मैं तुके अलौकिक चक्षु प्रदाव करता हूं, मेरे संकड़ों 
तथा हजारों, नाना प्रकार के, तथा नानावर्ण तथा आहृतिवाले 
अलौकिक हूपों को देख । 
यहाँ कृष्ण के विराट स्वरूप का वर्णन दिया जाता है--- 
इस प्रकार कहकर, सभी भूतो के परमेश्वर ने अजुन को अपना 
विराट रूप दिखाया वह स्वरूप सभी दिशाभों की ओर अनेक मुखों, 
अनेक वाहुओ, आभूषणों, मालाओ, दिव्य बस्त्रों से युक्त था। 
मानों सम्पूर्ण आकाश एक ही क्षण में दिव्य प्रकाश से युक्त सूर्यों से 
व्याप्त हो गया था । इस प्रकार उन्होने विश्व के सम्पूर्ण भूतो को उस 
देवों के देव श्रीकृष्ण भगवान्‌ के शरीर मे एक जगह ॒ स्थित देखा ।३ 
रोमाचयुक्त अजु न भय और विस्मय के साथ इस विश्वरूप के सम्मुख नत- 
मस्तक हो जाते हैं और हाथो ,को जोड़कर भक्ति-विह्वल हो प्रार्थना करते 
जो यहाँ सक्षेप में प्रस्तुत हैं 
देव, मैं आपके शरीर में सम्पुर्ण देवों की तथा अनेक भत्तो के 
समुदाय को. देखता हू । आपको सक्ली ओर से प्रकाशमान तेज के 
पंज के रूप में देखता हे । में आपको सूय की ज्योत्ति सदृश प्रकाशमान 
मुकुट घारण किये हुए देखता हैँ । मैं आपको पृथ्वी और आकाश मे 
व्याप्त देखता है। आपको अपरिमित असिमित, आदि, मध्य और अन्त 
, रहित देखता हूँ, अंटल नियमों की रक्षा करनेवाले रूप में देखता हें, 


१ पुरुषोत्तम--'मनुष्यों मे उत्कृष्ट कृष्ण के लिये सामान्य नाम है । 

२ डॉ० लोरिन्जर इस विचार को रूप परिवतंव की गास्पेल ( (5097७ ) 
कथा से ग्रहण किया गया मानते है। गास्पेल के दृश्य से इसका अन्तर प्रदर्शित 
करना उचित होगा--+779 06 तातु 89॥76 88 06 8पा &006 735 एशाय]- 
० ज85 एरतरा8 95 06 807 ( उसका मुख सुर्ये के समान चमकता था 
उसके वस्त्र प्रकाश के समान शुअ्र थे ) मैथ्यू० १७ २. मार्क, ९. २, , 

3 भहाभारत के उद्योगपवे में कृष्ण अपना स्वरूप एकन्नित राजकुमारों के 
सम्मुख इसी प्रकार प्रकट करते हैं, जो इस भयानक दृश्य को देखकर आँखें 
चन्द कर लेते हैं और धृतराष्ट्र को इस अलौकिक दृश्य को देखने के लिये दिव्य 
दृष्ठि प्राप्त हो ज़ाती हैं । 
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आप अनन्त पुठप है, आपके स्वरूप का दर्शन करके तीनों लोक 

भय-विस्मित हो गया है, आपका रूप विराद और बअवर्णनीय है। 

हैं देवो के देव मुझ पर कृपा करो, तुम्हारी प्रभा से सम्पूर्ण सम्तार 

चमक रहा है, सभी तुम्हारी आराबना में छगे है। सम्मुख सभी दुए 

राक्षगण भयभीत होकर हवा में भागते जा रहे है तथा महपि 

और सिद्धों के समुदाय तुम्हारी स्तुति करते हैं। तुम प्रथम ज्रष्टा हो, 

सभी देवो के स्वामी हों, पुरातन पुरुष हो और जो कुछ भूत और 

बभूत है उसके परम आश्रय तथा सकके ज्ञाता हो, सबके ज्ञेय 

हो । हैं अनन्त विस्तार वाले, तुम सबके ज्ञाता हो, तुम सब कुछ 

हो (११.४०) । 

पृथ्वी के महान्‌ योद्धा तुम्हारे पास छोट आते हैं और पुनः वे तुम्हारे 

प्रकाशमान तत्त्व में उसी प्रकार विलीन हो जाते है जिस प्रकार वड़ी .' 

नदियाँ समुद्र मे जाकर मिल जाती हैं ( ११.२८ ) 

तुम्हारे लिये सभी प्राणी सभी दिशाओं से आगे, पीछे, ऊपर, सभी 

ओर से सहल्लों प्रार्थंताएँ करते हैं | तुम्हे नमस्कार है, नमस्क्रार हैं, 

नमस्कार है। मैं पुन. पुनः तुम्हारी प्रार्थना करता हूँ । दया करो, 

मैं तुम्हारी प्रार्थना करता हूँ, मुझे क्षमा करो कि मैने तुम्हारे इस 

प्रताप को न जानकर तुम्हें अपना सखा प्तमझा; मुझे क्षमा 

करो। मैंने जो कुछ तुम्हें अपना मित्र समझकर अनादर किया उसके 

लिये मुझे क्षमा करो । हे देवताओं के परमदेव, में तुम्हारे सम्मुख 

श्रद्धा से प्रणत हूँ, तुम सभी भूत तथा अभूत प्राणियों के पिता हो । 

तुम दया करो। पिता जैसे पुत्र के और प्रेमी जैसे प्रिय के अपराब को 

क्षमा करता है वैसे ही तुम मेरे अपराध को सहन करो। तुम्हारे 

इस वास्तविक रूप को देखकर मेरा मन भय से व्याकुल हो रहा है । 

” 'सनातनः पुरुष. ( ११, १८ ) का अनुवाद अनित्य आत्मा ( इटनेल 
स्पिरिट ) किया जा सकता है । 

_ महपि--महात्मा तथा सिद्ध ११. ३१; ७ 70607 के अंशो से तुछता 
कीजिए । सिद्ध, गन्वववं अर्थात्‌ अर्थ देव हैं, जो नितास्त पवित्र होते है। प्रारम्भिक 


पुराकथाज्षास्त्र में इन्हें साथ्य म 
कक ज्व मे इन्हें साथ्य कहा गया है ( मनु १.२२ )। यद्यपि मूल में 
. 5 रि साथ्या का पृथक्‌ उल्लेख हुआ है, तथापि उनके विषय में श्रम भी 
दिखाई पड़ता है । 


: पुद्प: पुराण: ११. ३८ तुलना डेंनियल ७.९. “76 #7र्लगा रण 
6295 646 $॥६ ? 
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इसलिए हे देवो के देव, प्रसन्‍त हो । हे जगन्निवास ! एक बार पुनः 
तुम मुझे अपने मानव दारीर का दर्शन दो ।' 


भगवद्‌गीता के वण्यंविषय के प्रथम एवं द्वितीय खण्ड से सम्बद्ध कुछ 
और उल्लेखनीय अंश उद्धृत किये जा सकते है। मैं निम्न उदाहरणो को यहाँ 
प्रस्तुत करता हँ--- 

जो मुढवुद्धि पुरुष कर्मेन्द्रियों को हठ से रोककर इन्द्रियों के भोगों का 
मन से चिन्तन करता रहता है वह दम्भी ( मिथ्याचारी ) कहा जाता है।” 
(३.६; तुलना मँथ्यू ५,२८) हे 

है अजुन ! मेरे गौर तेरे अनेक जन्म हो चुके है, मैं उन्त सबको जानता 
हैं परन्तु तू नही जानता । ( ४.५; तुलना जॉत ८.१४ ) 

धर्म की स्थापना करने के लिये मैं युग युग मे प्रकट होता है (४,८; 
तुलना जॉन १८.३७, १. जॉन ३.३ ) 

ज्ञानी व्यक्ति को मैं सभी धनो से प्रिय हूं और वह मुझे प्रिय होता है ।' 
(६.१७; तुलना ल्यूक १४, ३३; जॉन १४२ )। न्‍ 

शज्ञानी, श्रद्धारहित, और सशययुक्त पुरुष परमार्थ से भ्रष्ट हो जाता है ।! 
( ४. ४०; तुलना मार्क १६, १६ ) 

“उस परमात्मा के अन्तर्गत सभी भूत है और उससे यह सभी जगतु व्याप्त 
है ।' ( ८. २२; तुलना एक्ट्स, १७, २८ ) 

'मुढ व्यक्ति मनुष्य का शरीर घारण करनेवाले मुझ परमात्मा को तुच्छ 
समझते हैं? ( ९. ११; तुलना जॉन १. १० ) 

सभी वेदों में मैं ही वेच हँ ( १५, १५; तुलना जॉन ५. ३९ )। मनुष्य 
का, सब ओर से परिपूर्ण जलाशय के प्राप्त होने पर छोठे जलाशय में जितना 
( स्नान या जल पीने का ) प्रयोजन रहता है, अच्छी प्रकार ब्रह्म को जानने 
वाले ब्राह्मण का भी सब वेदों में उतना ही प्रयोजन रहता है । ( २: ४६; श्री 
थाम्सन मूल के अनेक प्रयोगो की तुलना हमारे पवित्र धर्म ग्रन्थ के उद्धरणो से 
करते है ) । 


१ ११, ४५, ४६ । डा० छलोरिन्जर हमारे प्रभु के शिष्य की व्याकुलता की 
तुलना करते है, मैथ्यू १७ ६, #6ए लीं| ० प्राशा/ 806 80 एटा6 
5076 ४१७7१ ( वे मुह के बल गिर पडे और वे नितानत भयभीत थे ।” ) तथा 
साइमन पीटर, ल्यूक ५.९ 'जब साईमन पीटर ने यह देखा, तो वे जेसस के पेरों 
के निकट यह कहते हुए गिर पड़े कि हे प्रभु ! मुझ से दूर रहिए क्योंकि में एक 
पापी हूँ ।! 


१० भा० प्र० 
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अगला अंश यह प्रदर्शित करता है कि भात्मा की भावी अवस्था मृत्यु के 
पूर्व ही निश्चित, हो जाती है-- 

यह मनुष्य अन्तकाल में जिस-जिस भाव का स्मरण करता है 
उस उस भाव को ही वह प्राप्त करता है ( 5-६; तुलना एक्ले० ११.३, 
मृत्यु के समय का संस्कार ही स्वर्ग के मार्ग को अवरुद्ध करता है )। 

छान्दोग्य-उपनिषद्‌ में भी एक समान अंश जाता हे--पुरुष एक बौद्धिक 
प्राणी ( ऋ्रुमय ) है। इस लोक में पुदष जैसे निव्चयवाला होता है वैसे ही 
यहाँ से मृत्यु के बाद जाने पर होता है; अतः उसे ( ईइवर का ) व्यान करना 
चाहिए! ( ३.१४.१ )। 

इसके उपरान्त हम १६.१२-१६ का भाव देंते हैं। इसकी तुलना ल्यूक 
१२.१७-२० से की जा सकती है--- 
'आशारूपी सैकडों वन्धनों मे बंधे हुए स्वार्थी पुरुष काम-क्रोध के वशी- 
भूत होकर विषयभोगो की पूर्ति के छिये अन्यायपूर्वक घन इत्यादि 
पदार्थों का संग्रह करने की चेष्टा करते हैं और वे इस प्रकार के 
विचार रखते हैं कि मैंने आज यह प्राप्त किया, और दस मनोरथ को 
प्राप्त करूँगा; मेरे पास इतना धन है और आगे भी धन मिलेगा; 
उस शत्रु को मैंने मार डाला दूसरे शत्रुओं का भी नाश कहूँगा; मैं 
ईश्वर हूँ और सभी ऐशव्यों का भोग करनेवाला हूँ; मैं सभी सिद्धियों 
से युक्त, बलवान्‌ और सुखी हूँ, मेरे समान संसार मे कोई दूसरा नही 
है; मैं यज्ञ करूँगा, दान दूंगा, हर्ष प्राप्त करूँगा। इस प्रकार के 
व्यक्ति कज्ञान से मोहित हैं। इस प्रकार अनेक भ्रमों में पड़े हुए 
अज्ञानी व्यक्ति मोहरूप जाल में फेंसकर और विषयभोगो में आसक्त 
हुए महान्‌ अपविन्न नरक में गिरते हैं ।/ 


मैं अध्याय ३ की कुछ पक्तियाँ उद्धृत करता हैँ, जिनमे कृष्ण संसार के 
कल्याण के लिये किये जानेवाले अपने ही परिश्रभो के उदाहरण से तक॑ देकर 


अजु न को पराक्रम करने का उपदेश देते हैं (तुलना, जॉन ५.१७) | इस 


डपान्तर में मूल के क्रम का निर्वाह नही किया गया है और बीच के कुछ भाव 
अध्याय २, ४७ के हैं--- ८ 


न 


सभी आवश्यक कर्मों को करो, क्योकि कर्म करना कर्म के त्याग से 
अ्यस्कर है । कोई व्यक्ति कम का त्याग करके और निष्क्रिय बैठकर 
जीवित नही रह सकता । केवल कर्म के द्वारा ही मनुष्य मिष्कमंता 
को प्राप्त होता है। तथापि कर्म करने मे फल की इच्छा से कर्म न 
करो; कर्म का प्रयोजन कर्म में ही रहने दो । यह जानों की कर्म 


परमात्मा मेरे | 
त्मा से उत्पन्न होता है । मनुष्य मेरे ही आदर्श का अनुकरण 


है 2 
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करे। मैंने सभी कर्म कर लिये हैं, मेरे लिये कुछ भी कर्म द्वारा प्राप्त 

करना शैष नही है, तथापि मैं निरन्तर कर्म करता हूँ; और यदि मैं 

अपना कर्म न करूँ तो सम्पूर्ण संसार का नाश हो जाग़गा । (३.१९ ) 
/ 


इस काव्य का तीसरा खण्ड, जिसमे अन्त के छ. अध्याय आते हैं, विशेषत: 
साख्य मत को वेदान्त के साथ मिलाने का प्रयत्वत करता है, यद्यपि यह कार्य 
अल्पाधिक पूरे ग्रन्थ भर में किया गया है। यह एक परम अधिष्ठाता आत्मा 
( जिसे पर ब्रह्म या भध्यात्मम्‌ कहा गया है, १३. १२; 5. १ ) को जगत का 
प्रथम कारण स्वीकार करता है, किन्तु प्रकृति तथा पुरुष किवा एक मौलिक 
नित्य तत्त्व तथा आत्मा के अस्तित्व का प्रतिपादन करता है और इन दोनों को 
परमात्मा ( जिसे इस अवस्था में 'परा प्रकृति! कहते हैं ) से उत्पन्न बताता है। 
यह आत्माओ के पृथकत्व तथा व्यक्तित्व को मानता है तथा यह मत देता है 
कि शरीर (क्षेत्र ) तथा इन्द्रियों के सभी विषयो की उत्पत्ति सांख्यमत के 
सृष्टिक्रमानुसार दुद्धि, भहँकार, पाँच सूक्ष्म तत्त्वो, पाँच स्थूल तत्त्वो, तथा मन- 
सहित ग्यारह इन्द्रियो के माध्यम द्वारा प्रकृति से हुई है। १३.१९ तथा 
७.४-६ में तिम्न उक्ति है--- 


'प्रकृति तथा पुरुष इन दोनों को ही तुम अनादि जानों तथा विकारों एवं 
त्रिगुणात्मक ( देखिए पृ० ९३ ) सभी पदार्थों को प्रकृति से उत्पन्न समझो ।' 

(पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, भाकाश, मन, बुद्धि; ओर अहंकार, इन आठ 
में मेरी प्रकृति विभक्त है। यह प्रकृति अपरा है और मेरी परा प्रकृति इंससे 
ओष्ठ है। सभी वस्तुओ को दूसरी प्रकृति से उत्पन्न समझो ।* 

पुनः ७.१२-१४ में कृष्ण तीन ग्रुणों का उल्लेख करते हुए कहते हैं--- 

सभी तीन गुण, चाहे सत्व हो या रजस या तमस्‌ ( तुछूना पृ० ९२ ) 
केवल मुझ से उत्पन्न समझो । मैं उनमे नहीं हूँ परन्तु वे मुझमे हैं । 

गुणों के तीन प्रकार के भावों से मोहित हुआ यह संसार अविनाशी तथा 
उससे परे स्थित मुझको तत्त्वत नहीं जानता) क्योकि यह अलौकिक, त्िग्रुणमयी 
तथा मेरे द्वारा उत्पन्त की गई माया बड़ी दुस्तर है। जो पुरुष निरन्तर 
मुझे भजते हैं वे ही इस माया से पार पाते है । है 

भगवद्गीता का सर्वाशग्राहित्व निम्त उदाहरणो से पर्याप्त स्पष्ट हो 
जायगा । इस प्रसिद्ध काव्य का अपना संक्षिप्त पर्यवेक्षण मैं. तीन या चार अंशों 
[ अध्याय ३.२७, अध्याय १२.२९-३१ ) के साथ समाप्त करूँगा, जो इस विषय 
का उपयुक्त उपसंहार हैं, क्योंकि वह इस समूचे तक का सार है कि क्षत्रिय 
होने के कारण अजुन का कत्तंव्य एक क्षत्रिय के योग्य कर्म करना तंथा 
परिणामों का विचार न कर स्वधर्म का पालन करना है; और यह कर्म आत्मा 


कक भारतीय प्रज्ञा 


की यथार्थ निष्कियता एवं निष्काम विश्वाम के वेदान्ती सिद्धान्तों के अनुगमन 
द्वारा निविष्त सम्पन्त किया जा सकता है-- 


ध्वास्तव में सम्पूर्ण कर्म प्रकृति के गुणों द्वारा किये हुए हैं, तो भी, 
अहुंकार से मोहित हुए अन्तः:करणवाला पुरुष “मैं कर्ता हूँ ऐसा मान 
लेता है। आत्मा अनादिकाल से सत्‌ है, निमगुण है, अनश्वर है, शरीर 
में स्थित है, फिर भी परे हूँ । यह कर्ता नहीं है और न यह किसी 
कर्म से दूषित होता है। जो यह देखता है कि सभी कर्म प्रकृति 
करती है और भात्मा उन कर्मों का कर्त्ता नहीं हैँ, वही वस्तुतः 
देखता हैं । 
कृष्ण का अन्तिम उपदेश इन शब्दों में व्यक्त किया जा सकता है--- 
कर्म करो, अपने स्वर्म का आचरण' करो, प्रत्येक कर्म में मेरी 
सहायता की प्रार्थना करो । अपने हृदय तथा मन मुझमें युक्त करके 
सभी कर्मों को करो । इस प्रकार तुम्हें तुम्हारा लक्ष्य मिलिगा और 
तुम दुःख से मुक्त हो जाओगे ।! 
अजु न के निष्कर्ष का भावार्थ इस प्रकार दिया जा सकता है--- 
'हे अनादि ! हे अनन्त ! तुम्हारे जिस प्रकाश का मैने अभी दहन 
किया हुं उसने मेरे मन के सभी मोहों को दूर कर दिया है। आपकी 
कृपा से मुझे स्मृति प्राप्त हो गई हूँ और आपके उपदेश से अपना 
कर्म करूँगा, निर्भय होकर युद्ध करूँगा ।' 
किसी भी व्यक्ति को, जिसने इस महत्त्वपूर्ण दाशेनिक संवाद की रूपरेखा 
प्रस्तुत करने में मेरा अनुगमन किया है और हमारे अपने. पवित्र ग्रन्थों के 
अंजों से समानता रखनेवाले इस ग्रंथ के अंशो पर ध्यान दिया है, यह विचित्र 
प्रतीत हो सकता है कि मैं किसी भी ऐसे मत से सहमत होने को तैयार नहीं 
जो इन समानताओं का समाधान इस कल्पना द्वारा करते हैं कि भगवद्गीता के 
लेखक को न्यू ठेस्टामेण्ट' का ज्ञान था अथवा उसने “अपने कतिपय विचार 
ईसाई धर्म के प्रथम प्रचारकों से ग्रहण किये । नि.सन्देह, यह तो माना जायगा 
कि ईसा की प्रथम दो शताव्दियो मे जेप्टाइल मतो एवं ईसाई धर्म में सम्पर्क 
एव कन्योन्य प्रभाव की सम्भावना भारत की अपेक्षा इटली में अवश्य अधिक 
रही के तथावि, यदि हम रोम के तीन बड़े दार्शनिक, सेनेका, एपिक्टेटस 
अपन मे पब कइ हक पाप पा पह 
जब कद हे हे मर नमग्रन्ध के समान अंशों से भरा हुआ परायंग, 
ह्‌ का कोई आधार नहीं है कि इन प्रमुख 
प्रतिमापुजक (वैगन) लेखकों एवं विचारको ने अपने कोई विचार यहूदी-सम्बन्धी 


अनियमित मत एवं सर्वाशग्राही शाखा १४९ 


या इंसाई स्रोत से ग्रहण किये । वस्तुतः रेव० एफ० डब्ल्यू० फररि ने अपने 
रोचक एवं बहुमूल्य ग्रन्थ 'सीकस आफ्टर गॉड? में यह स्पष्टत: दर्शाया है कि, 
“यह कहना पूर्णतः: असंगत है कि प्रतिमा पूजकों ( पैगन ) की नैतिकता ने चोरी 
से या अनजान में अपनी बुझी लछो को खीए्टसंवाद ( 0059७ ) की ज्योति से 
जलाया और इस आभार को छिपाकर उस आभा पर इस प्रकार गव॑ व्यक्त 
किया मानो यह मूलतः उन्हीं की रही हो ।' वे यह संकेत देते हैं कि पाइथा- 
गोरस को हेब्राइक ज्ञान का ऋणी बताने, प्लेटो को एथेन्स की भाषा मे बोलने 
वाला मोजेज ( एट्टिसाइजिंग मोजेज' ) सिद्ध करने, अरस्तु को यहूदी आचार 
संहिता का समुद्धर्त्ता वनाने, तथा सेनेका को महात्मा पाल का सम्पर्की बनाने 
के ईसाई धर्माधिकारियों के प्रयत्न 'कुछ भवस्थाओं में लो अज्ञान के कारण और 
कुछ में विवादपूर्ण विवेचन में पूर्ण ईमानदारी के अभाव के कारण' 
उत्पन्न हुए । 
यदि उसके तर्कों को भगवद्‌गीता के विषय मे, जिसका लेखक संभवतः सेनेका 
का समकालीन था, घटित किया जाय तो और भी निर्णायक होगे। यह बात 
तो माननी ही पडेगी कि यथार्थ ज्योति की चमक, जो भारतीय दाशंतिकों की 
रचनाओं में विश्वदेवतावाद की कुहेलिका से फूटती है, उसी प्रकाशस्रोत से 
उत्पन्न हुई होगी जिससे स्वयं खीट्टसंवाद ( गास्पेल ) उत्पन्न हुआ है, परन्तु यह 
प्रश्न करना तकंसगत है कि विश्वदेवतावादी एवं ईसाई धर्म विरोधी विचारों 
में परिवर्तत स्वरूप एक अधिक सन्तोषदायक परिणाम के बिना क्‍या हिन्दू का 
ईसाई दर्शन से कोई वास्तविक सम्पर्क रहा होगा ? इस ध्येय से कि रोमन 
दाशंनिको की रचनाओं में हमारे धर्मंग्रन्थ से पाई जानेवाली समानताओो की 
चुलना अभी दिये गये अंशो से की जा सके, मैं सीकर्से आफ्टर गॉँड” एवं डा० 
रैमगे ( 7१8॥748० ) के ब्यूटीफुल थॉद्स” से कुछ उदाहरण प्रस्तुत करता हुँ--- 
१. सेनेका--ईश्वर मनुष्यों के निकट भाता है, यही नहीं उससे भी 
निकट होकर मनुष्यों में आता है । 'एक पवित्र आत्मा हममे निवास करती है 
जो हमारे सभी शुभ-अशुभ का द्रष्टा एव सरक्षक है । तुलना ८०. ३.१६॥। 
वह जिसने कोई कृपा दिख।ई है मुंह बन्द रखे! । कोई उपकार करने में अभि- 
मान से बढकर किसी अन्य वस्तु का परित्याग नही करना चाहिए । तुलना. 
मैथ्यू ६, ३.। यदि प्रेम पाना चाहते हो तो प्रेम करो; दुसरो से उसी की आशा 
रखो जो तुम उनके लिये करते हो' । “हम सभी पापी हैं, अत. यदि कोई दोष हम 
दूसरे में देखते हैं तो उसे अपने ही दिल में पाये । 'एक सज्जन ईश्वर का 
शिष्य और अनुकरण करने वाला होता है और उसकी सच्ची सन्‍्तान होता है, 
जिसे वह महान्‌ पिता एक कठोर माता-पिता के समान खूब शिक्षा देता है ।* 


१०० भारतीय ग्रज्ञा- 


“ईप्वर तुम्हारे निकट है, वह तुम्हारे साथ है, वह तुम मे है ।' 'ऊंचे ऊँचे पत्यरों 
वाले मन्दिर ईश्वर के नहीं बनाये जाने चाहिएँ उसका अभिषेक प्रत्येक को 
अपने हृदय में करना चाहिए! । स्वयं एक लम्बे जीवन की आशा रखनी 
कितनी मूर्खता है जब कि हमारा कछ तक पर अधिकार नही है ।' “मनुष्यों के 
साथ इस प्रकार रहो मानो ईश्वर तुम्हें देखता हो'। (दूसरे मनुष्यों के पाप 
हमारी आखों के सामने रहते हैं; हमारे अपने पाप हमारे पीठ के पीछे होते हैं ।* 
भमानवसमाज का वृहत्तर भाग पापी से क्रोव करता है पाप से नही । दूसरे को 
आधात पहुँचाने वाले मनुष्य के लिये सबसे कठोर दण्ड उस आघात का 
उपचार करना है । हं 


२. एपिक्टेटस--'यदि तुम यह सदैव याद रखो कि जव कुछ भी तुम 
बात्मा या शरीर से करते हो उच समय ईश्वर साक्षी के रूप में निकट 
खड़ा रहता है। तुम अपने सभी प्रार्थनाओं एवं कर्मो में भूल नही करोगे. और 
ईद्वर तुम्हारे साथ निवास करता रहेगा ।' 'कोई व्यक्ति किस प्रकार अपने 
शत्रु को कठ्ठ दे ? स्वयं को अत्युत्तम व्यवहार रखने के लिये प्रस्तुत करके 
तुलना रोम० १२.२०. 


३. मार्कंस आउरेलियस--'अपना बदला लेने का सबसे उत्तम मार्ग है कि 
अपराध करनेवाले के समान मत वनो ।” “मनुष्य एक दूसरे के लिये जी रहें 
हैं, उन्हें शिक्षा दो या उन्हें सहन करो ।' तुलना थेस्स० २. ४. १४, कील० 
३.१३। '्रात:काल जब तुम अनिच्छा से उठते हो तो इत विचारों को मन 
में लाओ--“मै एक मानव के कर्म करने के लिये उठ रहा हूँ, मैं असन्तुष्ट 
क्यो हूँ जव मैं उन कार्यों को करने जा रहा हूँ जिनके लिये मै जीवित हूँ और 
जिनके लिये मैं संसार में उत्तन्न हुआ हूँ !” तव कया तुम केवल आनन्द पाने 
के लिये जीवित हो, कर्म करने या परिश्रम करने के लिये नही ? क्या तुम उस 
छोटी चिडिया, चीटी, मकड़ी और मधुमक्खी को संसार के अपने विभिन्न अंशी 
को एक क्रम मे रखने के लिये साथ साथ कार्य करते हुए नहीं देखते ? 
तुलना प्रोव० ६ ६ | 
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स्मृति-वेदाड़ 


अबतक हम संझेप मे एवं चुने हुए उदाहरणों के साथ वेद के तीन भाग, 
मन्त्र, ब्राह्मण एवं उपनिषद्‌ का, तथा इन भागों में तीसरे से विकसित 
षड्दर्शनों का वर्णन कर रहे थे । वेद के ये तीनों भाग श्रुति या श्रुत--जों 
सीधे सुना जाता है या प्रकाशित होता है--के अन्तग्रेत बाते हैं, जो ऋषि नाम 
के कतिपय पुण्यात्मा पुरुषों द्वारा सुने गये” तथा उनके द्वारा, मौखिक रूप 
में संक्रमित किये गये थे; अथवा यदि वे लिखे गये थे तो बिना किसी मानवीय 
हस्तक्षेप के जैसे सुने गये थे ठीक वेसे ही लिखे ,गये। हम श्रुति तथा 
षड़दर्शनो से सस्कृत साहित्य के दूसरे प्रमुख विभाग पर आते है। यह विभाग 
है 'स्मृति' अर्थात्‌ जिसका स्मरण किया जाय और जो परम्परया ( श्रुति” से 
भिन्न रूप में ) संक्रमित हो । इसे श्रुति या प्रकाशितवचन पर आधुृत माना 
जाता है, जो इंसका मौलिक 'आधार है तथा इसका प्रामाण्य तभी तक माना 
जाता है जब तक यह इस प्रकार के प्रकाशित वचन से सामव्जस्य रखता है ।* 
तथापि स्मृति का मुलमन्त्र यह है कि इसे मानव लेखकों द्वारा स्मृति के 
माध्यम से प्रदत्त एवं मानवीय रचनाओ के रूप मे निर्मित माना जाता है। 
विस्तृत अर्थमे, स्मृति के अन्तर्गत छः: प्रमुख विषय या विभाग आ सकते है 
१, पड वेदाज्ः वेद के सहायक अग॑, या दूसरे शब्दों में विद्याथियों को वेद 
के अध्ययन, अर्थज्ञान एवं याज्ञिक कर्मों मे प्रयोग के लिये सहायता देनेवाले 
- ग्रन्थ (जिन्हे इस कारण प्रवचन कहते हैं! मनु ३.१८४) भौर वे हैं : क. 'कल्प 
या कमंकाण्ड के नियम; इसमे बेदिक क्रियाओं एवं यज्ञ की वे सम्पूर्ण 
सच्डलित क्रियाएँ आती है जिन्हे श्रौतसुत्र”ः कहते हैं, कारण ये वंदिक है एवं 
श्रति के मन्त्र एव ब्राह्मण भाग से सीधा सम्बन्ध रखते हैं तथा विशेषतया 
ब्राह्मणग्रन्यो के पथप्रद्शक है । ख. 'शिक्षा' अर्थात्‌ उच्चारण का विज्ञान; 
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१ प्राय: इस प्रकार कहा जाता है कि ऋषियो ने मन्त्रों का दर्शव किया 
और “ऋषि' दाब्द को कल्पना का सहारा कुकर “हपि' शब्द से जोड़ा जाता है 
जैसे यह “हश? धातु से व्युत्पन्त हो, किन्तु शब्द के नित्यत्व के सम्बन्ध मे प्रयुक्त 
श्रति और श्रुत शब्द यह प्रदर्शित करते 'हैं कि कर्ण ही वेद के प्रकाशन का 
माध्यम था । 

यदि वेद-वाह्मय” हो तो इसे “निष्फल” कहा गया है, मनु १२.९५ 


कम भारतीय प्रज्ञा 


ग. उन्द: घ. “निरक्त' अर्थात्‌ कठिन वेदिक दाब्दों की व्याख्या; हम. व्याकरण; 
च. ज्योतिष” जिसके अन्तरगंत विशेषतः नक्षत्रविद्या से सम्बद्ध अद्धूगणित एवं 
गणित भी सम्मिलित है । इन वेदाज्ों में प्रथम तथा पष्ठ वेद का यज्ञो में 
प्रयोग करने के निर्मित्त हैं, द्वितीय तथा तृतीय अध्ययन के निमित्त, तथा 
चतुर्थ एवं पञचम वेद को समझने के निमित्त हैं। २. स्मातसूत्र : यह ऐसे 
नियमों के लिए एक सुवोधगम्य पद है जिसका तात्पर्य उन श्रौत या वैदिक 
कर्मो से नही है जो प्रायः उच्चस्तरीय एवं स्वरूपतया सावंजनिक होते थे 
अपितु उन विविक्त एवं वेयक्तिक रूपवाले घामभिक कृत्यो से तात्पयं है जो 
स्वभावतः दो वर्गों के अन्तगंत आते हैं--(क) विहित कालो पर किये जानेवाले 
पारिवारिक या शहस्थ के कर्म ( 'गृह्य! ) (ख) सामय्रिक कर्म एवं दैनिक 
कृत्य (समयाचार ) । इस कारण इन स्मातंसूत्रों को दो वर्गों में पृथक्‌ करना 
चाहिए: (क ) गृह्म-सूत्र; (ख ) सामयाचारिकसूत्र । ३. धर्मशास्य या 
विधिग्रन्थ : विग्येपत: मनु एवं अन्य प्रबुद्ध स्मृतिकारों के विधिग्रन्थ--जिन्‍्हें 
स्मातेसूत्रों से विकसित माना जाना है। ४. इतिहास अर्थात्‌ भाख्यानात्मक 
काव्य, जिस वर्ग में स्मृति के अद्भ के रूप में रामायण” एवं महाभारत 
नाम के महाकाव्यो को रखता हूँ तथा सुविधा के लिये इनका अनुगमन करने- 
वाले तथा इन पर आश्रित किन्तु उचित रूप से स्मृति न कहे जाने योग्य 
कलावादी काब्यों, श्रेज्भारिक काव्यो एवं नाटकों को भी रखता हूँ जिनमें से 
सभी विषयवस्तु की दृष्टि से दोनों महाकाव्यों से सम्यक्‌ सम्बद्ध हैं । ५. अठारह 
घुराण या प्राचीन आख्यानात्मक इतिवृत्त तथा परम्पराएँ जिनमे अठारह 
उपपुराण एवं उनके वाद के तन्‍्त्र भी आते हैं। ६. न्नीतिशासत्र या सभी प्रकार 
की आचारसम्बन्धी एवं उपदेशात्मक रचनाएँ, जिनमें कथाएँ तथा नेतिक 
शिक्षाएँ भी सम्मिलित हैं। 


में इन वंदिकोत्तर साहित्य के वर्गों का ऋमश: विवेचन प्रथम वर्गें, वेदाज़, 
से प्रारम्भ करूँगा-.. 


| १. वेदाज् ु 
इनकी संख्या छ. है, जिनका विवेचन हम निम्न क्रम में ( जो हिन्दु क्रम 


के व ॥+ कप ध - 
अदुसार नही है ) करेंगे : १. कल्प; २. शिक्षा; ३. छन्‍्द; ४. निरुक्त; 
४. व्याकरण, ६. ज्योतिप--. 


वेदाज्-कल्प या 'क्मकाए्ड केः ग्रन्थ 
सवप्रथम, जहाँ तक कल्प का सम्बन्ध है, इसका तालपय॑, जैसा कि हम 


[2] हि 
देख चुके. हैं, एक ध्रकार के कमंकाण्ड ग्रन्थ या पद्धति से है, जो श्रौत नाम के 
9 


स्मृति-वेदाड रे ; वृण३ 


' सक्षिप्त सूत्रों में है क्योकि श्रुति के मन्त्र तथा ब्राह्मण भाग के याशिक कर्मों 
मे उपयोग के लिये पथप्रदर्शक हैं। वेद की पाँच सहिताकओं में प्रत्येक से सम्बद्ध 
तसूत्र हैं । इस प्रकार ऋग्वेद के लिए आश्वलायन, 'शाह्रापन तथा शौनक 
श्रौतसूत्र हैं; सामवेद के लिए मशक, लाटबायन, तथा द्राद्यायण; तैत्तिरीय 
सहिता किंवा कृष्णयजुर्वेद के लिए आपस्तम्ब, बौधायन, सत्याषाढ, हिरण्य- 
केशिन्‌ , मानव, भारद्वाज, वाधून, वेखानस, लौगाक्षि, मैत्र, कठ तथा वाराह 
सूत्र; वाजसनेयि-सहिता अथवा शुक्लयजुर्वेद के लिए केवल एक कात्यायन; 

तथा अथर्वेबेद का क्रेवल एक कौशिक श्रौतसूत्र है । 

यहाँ यह कह देना चाहिए कि सूत्र (सिव्‌' अथांतु सीना धातु से व्युत्पन्न) का 
उचित रूप से अर्थ है 'सृत', ओर यह शब्द नियमों या वाक्यों की माला के 
लिए प्रयुक्त होता हैं, जिसका कारण यह है कि ये या तो आलंकारिक 
अयोग की दृष्टि से एक साथ गूँथे गये थे या पन्‍तो पर लिखे गये थे जिन्हें सूत 
द्वारा एक साथ बाधा जाता था । 3 संभवतः यह ब्राह्मणीयसूत्रो के यथार्थ स्वरूप 
के लिये आवश्यक है कि यह एक ऐसा नियम या सिद्धान्त होता चाहिए जो 
यथासंभव सक्षिप्त रूप में अभिव्यक्त हो । व्याकरण-सूत्रों मे एक भी ऐसा वर्णन 


नही आने दिया जाता जो किसी भी प्रकार अनावश्यक हो, अपर इन सूत्रों 
में वर्ण एवं अक्षरों का प्रयोग बीजगणित की भाँति ऐसे विचारो को व्यक्त करने 
के लिए प्रतीक रूप में होता है जिनको पूर्णत. व्यक्त करने के लिए एक पूरे 
वाक्य या उससे भी अधिक की आवश्यकता पड़ सकती है। जँसा कि हम 
देख चुके हैं, दर्शन के सूत्रों मे नितान्त संक्षिप्तता एवं शब्दों की कठोर मित- 

* व्ययिता का व्यवहार किया गया है। इसका ध्येय उस युग मे, जब पुस्तकों का 

- अभाव था तथा कागज एवं छपाई का ज्ञान नही था, आचार्यों एवं विद्यार्थियों 
दोनो की स्मति के सहायतार्थ यथासम्भव सूक्ष्म एवं प्रवोधक स्मृतिवाक्यो को 
प्रस्तुत करना था ( देखिए प० ४७, टिप्पणी )। इस नितान्‍्त संक्षिप्तता का 
सवेदा निर्वाह नही किया गया हैं, विशेषतः परवर्ती सूत्र रचताओ में, परल्तु 

_ सामान्यतः यह बात पाई जाती है कि जितना ही पुराना सूत्र होता है उसमेउतनी 
ही अधिक संक्षिप्तता तथा अध्याहाये ग्ूढता होती है जिस कारण बिना टीका 
या व्याख्या के प्रांचीत सूत्र पूर्णतया अबोधगम्य रहते हैं। आगे चलकर 


१ इसका सम्पादन प्रो० वेवर ने किया है; और यह उनके ब्राह्मण (शतपथ) 


, सहित शुक्ल यजुवेंद के विशाल संस्करण को पुरा करता है । 
२ एकबचन में सूत्र का अर्थ, नियमों का एक सम्पूर्ण संकलन 


सकता है । 
3 अन्तिम स्वर्गीय गोल्डस्टूकर का मत है | 


हो 


रह 


मा , भारतीय प्रज्ञा 


जैसे-जैसे पुस्तकों का प्रचलन होता गया पण्टडित्यपुर्ण तथा यत्नक्त संक्षिप्तता 
की आवश्यकता शनें; शर्नें: समाप्त होती गई! और यद्यपि सूत्र तथा नियमवाक्य 
अब भी सूत्रशली मे एक साथ ग्रथित होते थे, वे अब अधिक विस्तृत एवं स्पष्ठ 
रूप मे तथा कभी-कभी छन्‍्दों में निवद्ध होने छगे।* वस्तुतः: इन परवर्ती 
सूत्र रचनाओं को विधिवाक्य रूपी शिक्षाओं या सिद्धान्तों के सरल संकलन 
माना जा सकता है जिनकी रचना शिक्षा की विशिष्ट पद्धतियों के उपयोगी 
ग्रंथों के रूप मे की गई थी, चाहे वह कर्मकाण्ड में हो, या दर्शन; विधि, अथवा 
व्याकरण में । यदि संस्कृत विद्वानों से प्राचीनतम्‌ सूत्र-रचनाओं का कार 
निश्चित करने को कहा जाय तो वे पुन. कोई निश्चित तिथि निर्धारित करने 
में अपनी असमर्थता ही प्रकट करेगे । संम्भवतः उनमें सबसे प्राचीन पाँचवी या 
छठी शताव्दी ई० पु० के पहले के नही है और कदाचितु सबसे अर्वाचीन के 
सकलन का काल ईसवी सन्‌ के प्रारम्भ से बहुत पहले का नहीं है + 
मैंते कल्पसूत्रों को इसलिये सबसे पहले रखा है कि सम्भवत: ये सबसे प्राचीन 
और श्र॒ति के ब्राह्मण या कर्मकाण्ड भाग से सम्बद्ध हैं तथा इसी कारण श्रोत्त 
कहे जाते हैं । 

शतपथब्राह्मण तथा शुक्ल्यजुर्वेद ( देखिए वेवर का संस्करण ) से सम्बद्ध 
कात्यायन श्रौतसूत्र के प्रथम दस सूत्रों के निम्नलिखित अनुवाद से इन नियमों, 
के स्वरूप का कुछ बोध हो जायगा । प्रत्येक तियम को बोधगम्प बनाने के 
लिए याज्ञिकदेव के भाष्य से अतिरिक्त वाक्य जोड़े गये हैं। इन्हें मैंने यहाँ 
दिये गये उदाहरणो में इनके साथ जोडकर कोष्ठकों मे दे दिया है तथा सृत्रो 
के मु को भी ] बड़े कोष्ठ ] मे दिया है-- * 

ईईस कारण अब (थाज्ञिक कर्मों के अनुष्ठान का) अधिकार 
( आगे आने वाले सूत्रों मे बताया जायगा ) [अथातोडधिकार: | । 


२-६ याज्ञिक ) कर्म (यथा अग्निद्ोत्र इत्यादि) फल से युक्त होते हैं (जैसे 
स्वर्ग, घन पुत्रादि की प्राप्ति ) [फल्युक्तानि कर्माणि'] । 

रै-६ विपय के पृर्व॑पक्ष के अनुसार ) बिना भेद के सभी ( प्राणियों, यथा 
मनुष्यों, चाहे वे अन्धे, गूंगे, पछु या बधिर हो, देवताओं, ऋषियों, और 
पशुओ, वनस्पतियों को छोड़कर ) को यज्ञानुष्ठान का अधिकार होना 
पक । क्योकि ये स्री प्राणी फल की इच्छा करते हैं। ) [ सर्ववाम- 
विशषात्‌' |। 


हि 


. यह शिथिलीकरण अन्त मे अतिविस्तार की अन्तिम सीमा तक पहुँचा 
असा हम बौद्ध सूत्रों में पाते है। 


नई 
कतिपय सूत्र रचनाओ मे'समय-समय पर सूत्रों का भी मिश्रण है ।* 


स्पृति-वेदाड़ः बृण्‌ण 


४--किन्तु ( शास्त्रगामी मत के अनुसार अधिकार केवल ) मनुष्यों का ही 
( होता है, ) क्योकि ( वेद के अनुसार केवल वे ही यज्ञादि कर्म का अनुष्ठान 
करने में समर्थ हैं ( और देवताओं, ऋषियो एवं पशुओों का अधिकार नहीं 
हांता ) [ भनुष्याणां वारम्भसामर्थ्यात्‌' | । 

५--विकलाजु, वेद का ज्ञान न रखनेवाला, नपुसक एवं शूद्र का निषेध 
( समझना चाहिए ) [ अद्भहीनाश्नोत्रियपण्ड-शूद्रवर्जम्‌' | । 

६---वैदिक आदेश के अनुसार ब्राह्मण-क्षत्रिय' एवं वेश्य का ( अधिकार 
होता है, शूद्र का अधिकार नही होता ) [ब्राह्मण-राजन्यवेश्यानाश्रुते | । 

७--एक स्त्री का भी ( अधिकार होता है ) क्योंकि ([ स्वर्ग की इच्छा के 
सम्बन्ध मे उसके एवं उसके पति में ) कोई अन्तर नहीं है। [ स्त्री 
चाविशेषात! | 

८--क्योकि ( वेद मे ) ऐसा ही देखा जाता है [ दशंनाच्च” ] 

९--( एक मत के अनुसार अधिकार ) रथकार ( रथ वनानेवाले ) वर्ण 

का भी ( यज्ञवेदि पर ) अग्ति की स्थापना करने तक होता है ( जब यह वर्ण 

प्रथम तीन वर्णों मे गिना जाता है। ) | 'रथकारस्याघाने' ] 

१०--६ किन्तु शास्त्रमत के अनुसार ) यह नियत है (कि रथकार की 
गणना प्रथम तीन वर्णों के अन्तगंत नही की जानी चाहिए )। [ 'नियत॑ं च* | 
वेदाज्॒-शिक्षा' या ध्वनिविषयक ग्रन्थ 

हमारी सूची मे दूसरा वेदाज्भध है 'शिक्षा? या शुद्ध उच्चारण का विज्ञान 
जो विशेषतया वेद के विशिष्ठ उच्चारण-नियमो की शिक्षा देता हूँ। इसके 
अन्तर्गत वर्णो का ज्ञान, स्वर, मात्रा, उच्चारण के अवयवो का उचित प्रयोग 
तथा सामान्यतः ध्वनिशास्त्र के विषय आते हैं। ध्वनिशज्ञास्त्र पर एक रूघ एवं 
अपेक्षाकृत आधुनिक ग्रन्थ इस विषय का प्रतिनिधि ग्रन्थ माना जाता है: जिसके 
दो संस्करणो में से एक में पेतीस तथा दूसरे मे उनसठ श्लोक (जो पाणिनि 
रचित कहे जाते है ) तथा उनके साथ तैत्तिरीय आरण्यक का एक अध्याय है। 





) यहाँ एवं पुरुषसूक्त मे “राजन्यों शब्द क्षत्रिय के लिये प्रयुक्त है, 
-देखिए पु० २५ । 

* यह वर्णलकर जाति, जो एक करणी से उत्पन्न माहिष्य की सनन्‍्तान कही 
जाती है, सौधन्‍्वचन भी कहलाती है। ऐसा लूगता है कि इसे कुछ घामिक 
विशेषाधिकार प्रांप्त थे; कदाचित्‌ इसलिए कि ऋभु रथकार थे । देखिए पृ० १८ 
पर टिप्पणी; तुलना ऋग्वेद ३.६०४, | 


हे 
बज 
््र्‌ 
१) 


हु 
पर. /. 5 


१०६ , भारतीय प्रज्ञा 


किन्तु वैदिक प्रातिशाख्यों एवं वेदिक ध्वनिश्ास्त्र की अन्य रचनाओं को इस 
वर्ग में रखा जा सकता है' और उन्हें इसके अन्तर्गत स्वीकार करना सुविधा- 
जनक भी होगा। ये प्रातिशाख्य सूत्र-तली मे लिखित व्याकरणीय किवा 
घ्वनिविषयक ग्रन्थ है ( जिममें से कुछ सम्भवतः पाणिनि' से भी बहुत अर्वाचीन 
हैं ), जो विभिन्‍न परिवारों द्वारा परम्परया आनेवाले वैदिक ग्रन्थों के संस्करणों 
मे वेद की विभिन्‍न शाखाओं के व्यवहार के अनुसार वर्णों की सन्धि तथा 
उनके विशिष्ट उच्चारण के नियम बनाते हैं। प्रातिशाख्य शब्दों को उस 
प्रकार नही तोड़ते जैसे कि व्याकरण; अपितु जिस रूप में सुक्तों में शब्द 
आये हैं उसी रूप में वस्तुतः निर्मित शब्दों को लेते है और उनमें होनेवाले 
ध्वनिविषयक परिवतंनो तथा स्वरों के उच्चारण की विधियों आदि की शिक्षा 
देते हैं। वस्तुतः वे यह प्रदर्शित करते हैं कि किस प्रकार पदपाठ को सन्धि की 
क्रिया द्वारा सहितापाठ में परिवर्तित किया जाता है । 
चूँकि वैदिक ग्रन्थों का मुख्य गुण उनकी मौखिक आवृत्ति था, तथा प्रत्येक 
अक्षर के उचित उच्चारण एवं स्वर को अत्यधिक महत्त्व दिया गया था 
इसलिए यह सरलता से सोचा जा सकता है कि ये घ्वनिविषयक ग्रन्थ उन 
लोगो के लिये बहुत उपादेय थे जिन्हें अपने घामिक कर्मों के आवश्यक भज्ज 
के रूप मे मन्त्रो का पाठ करना होता था। सम्भवतः वे आचार्यों के लिए 
शिष्यो को पढाने के लिए, एवं शिष्यो को वेद के पाठ का अध्ययन करने में 
दोनो ही के लिये पथप्रदर्शक एवं स्मृति के प्रवोधक थे। चार प्रातिशाख्य 
विद्यमान हैं; वे हैं १ ऋग्वेद की शाकल-शाखा का प्रातिशाख्य जो शौनक का 
प्रातिशख्य है; २. तैत्तिरीय या ऋष्णयजुर्वेद की एक शाखा का प्रातिशाख्य 5 
३. वाजसनेयि अथवा शुक्लूयजुर्वेद की माध्यन्दित का शाखा एक दूसरा प्रातिशाख्य 





) शिक्षा नाम की ध्वनिशास्त्र एव अन्य सम्बद्ध विपयों का विवेचन करने 
वाली कई रचनाये कुछ समय पूर्व ही प्रकाश मे आई हैं। देखिए वैदिक स्वर 
( विदिक एक्सेण्ट' ) पर हॉग की रचना (म्यूनिश! १८७४) । 

के हे स्वर्गीय प्रोफेसर गोल्डस्टूकर अपनी पाणिनि विषयक रचना में यह 
निर्णय देते हैं कि सभी प्रातिशास्य पाणिनि के बाद के होने चाहिए; किन्तु इस 
मत से दूसरे विद्वान्‌ सहमत नही हैं । । 


3 श्ज 
रु इसका सम्पादत फ्रेंच में एम० एडोल्फ रेग्नियर ने तथा जर्मन में 
फेसर मैक्स म्यूछर ने किया है । 


४ प्रोफेसर विलियम डी० ह्विंटनी 


किया है। ' टनी ने टीकासहित सम्पादन 33 अनुवाद 


स्वृति-बेदाड़ः ह वृष 


जिससे इसे वाजसनेयि-प्रातिशाख्य” कहते हैं; इसके लेखक कात्यायन नाम 
के आचार्य बताये जाते है जो सम्भवतः पाणिनि पर लिखे गये वातिकों 
अथवा पुरक नियमों के रचयिता से अभिन्‍न है; ४. एक अथवंवेद प्रातिशारुय 
जिसे शौनकीय चतुराध्यायिका" अर्थात्‌ शौनक का चार अध्यायोंवाला ग्रन्थ 
कहते हैं। सामवेद का कोई प्रातिशार्य अब तक उपलब्ध नही है । 

वर्तेमान रूप मे प्रातिशार्यों का सापेक्षिक कार एक विवादपुर्ण प्रश्न 
है । ऋग्वेद के प्रातिशाख्य को कुछ लोगों ने हृढता के साथ प्राचीनतम घोषित 
किया है यद्यपि यह समय-समय ,पर अन्य श्छोको के मिश्रण सहित श्लोक में 


लिखा गया है । 


मैं यहाँ इस प्रातिशाख्य के पाँचवें एवं छठे सूत्र का अनुवाद देता हूँ, 
क्योकि ये इस ग्रन्थ के विषयभूत कतिपय विषयो का उल्लेख करते है-- 

गुरुत्व ( अर्थात्‌ उन्दविषयक दीघंता ), लघुत्व (अर्थात्‌ छन्‍्दविषयक 
लघुता ), साम्य, हंसस्‍्वता, दीघेता एवं (स्वरों का ) प्लुतिकरण, लोप, 
आगम तथा विकार, प्रकृति, विसग के ऊष्म वर्ण मे परिवतंन का निषेध, क्रम, 
स्वरित, उदात्त, अनुदात्त, श्वास, नांद? तथा दोनों का ( मिश्रण ) इन सबका 
सम्यक्‌ ज्ञान वेद का अध्ययन ( या पाठ ) करनेवाले को रखना चाहिए--- 


[ गुरुत्प॑ लघुता साम्यं हस्यदीघेप्छतानि च । 
लोपागमविकारश्व॒ प्रकृतिर्विक्राः क्रम:॥ 
स्वरितोदात्तनीचत्व॑श्वासो नादस्तथोभयम्‌ । 
एतत्सवं च॒ विज्ञेयं छन्दो-साषामघीयता ॥ ] 


प्रथम अर्थवेद-प्रातिशाख्य ग्रन्थ के विषय का वर्णन ( ह्विंटनी पृ० ९ ) 
तथा प्रथमसूत्र मे निम्न प्रकार से पदो का वर्गीकरण करता है--- 

चार प्रकार के पदो--संज्ञा ( 'नाम' ), क्रिया ( 'आख्यात' ), उपसर्ग, तथा 
निपात--के सन्धि द्वारा जुड़े हुए तथा भिन्न शब्दों के रूप मे दो गुण यहाँ 
विषय ( 'प्रातिज्ञम' ) हैं। $ 

तात्पयं यह कि प्रातिशारुय का लक्ष्य पद पाठ से संहिता पाठ की रचना 





प्रोफेसर वेबर ने 'इण्डिश्श स्टडियन' भे इसका सम्पादव तथा अनुवाद, 
किया है । 
इसका भी सम्पादन प्रोफेसर विलियम डी० हछ्िवठनी ने बहुमुल्य अंग्रेजी 
अनुवाद एवं टिप्पणी सहित किया है । 
उ अथर्ववेद प्रातिशाब्य १, १२, १३ मे यह कहा गया है कि अधघोष 
व्यञ्जनो मे केवल श्वास होता है एवं घोष व्यञ्जनों में नाद होता है । 


न भारतीय प्रज्ञा 


करना है । वस्तुतः यह वेद के सभी पदों को एक दूसरे. से पृथक मानता है 
( जैसा कि वे पद में होते हैं) और तब यह शिक्षा देता है कि किस प्रकार 
उन्हें सन्धि द्वारा सम्बद्ध किया जाय, जो संहिता पाठ के लिये आवश्यक 
होता है ।' है 
द्वितीय अध्याय सन्धि के अनेक नियमों का परिचय देता है जो पा.णति 
व्याकरण के विद्यार्यी को ज्ञात होगे। प्रथम सूत्र केवल एक शब्द का है जिसका 
विस्तार इस प्रकार होना चाहिए ( ह्विटनी का सस्करण, १० ७२ )-- 


( निम्न नियमों को उस स्थिति में प्रयुज्य समझना चाहिए जब पदपाठ 
के पृथक शब्दों को एक साथ ) सहिता मे ( रखना हो ) [संहितायाम्‌' | 
इसके वाद नियम जाते हैं जिनमें से में तीन या चार उदाहरण श्रस्तुत 
करता हँ--(२ १०.११,१८,१९; ३.२० )-- 
श॒के पूर्व नुका भ्‌' हो जाता है ['नकारस्य शकारे बकारः |, ऊष्म 
ताल़व्य वर्ण ( यथा ज्‌ ) के पूर्व भी [चवर्गीय घोषवति | 
'उत्‌' उपसर्ग के उपरान्त 'स्था' तथा 'स्तम्भ' धातु के 'स्‌' का लोप हो 
जाता है। [लोप उदः स्था-स्तम्भो: सकारस्य | 
र॒ के पूर्व रु का लोप होता है । [ रेफस्य रेफे | 
जब र्‌ का छोप हो जाता है तो पृव॑स्वर को दीघे कर देते हैं [र लोपे] 
वाजसनेपि-प्रातिशञास्य ( १.२७ ) निम्तलिखत ढंग से पदों की अधिक 
पृण गणना करता है--- 
शब्द के अन्तर्गत तिडन्त धातु के प्रातिपदिक [तिड्ः नाम के पुरुषवाची 
प्रत्यय से युक्त प्रातिपदिक] से कृत प्रत्यय जोड़कर घातुओं से बनाये गये 
सन्नाशब्द, तद्धित प्रत्यय जोड़कर संज्ञाशब्दो से बनाये गये संज्ञाशब्दों तथा चार 
प्रकार के समास ( अव्ययीभाव, तत्पुरुष, इन्द्र, बहुब्नीहिं) आते है। 
(तिदकत्तद्धितचतुप्टयसमासा: शब्दमयम्‌' प्रोफेसर मैक्स म्यूलर का (ऐन्देन्ट 
पेल्कत छिटरेचर', पृ० १६४ देखिए] 


औ जजन्‍न के +++कन»कतनन. 





ही प्रमपाठ में प्रथम पद का उच्चारण दूसरे के साथ होता है, उसकी 
वाह मासर के ज्ाच होती है, उसकी चौथे के साथ, इत्यादि | जा पाठ में 
उप नया दितीय पद, द्वितीय तथा प्रथम, «और पुनः प्रथम तथा द्वितीय; 
दी द्वितीय एवं तृतीय, तृतीय तथा द्वितीय, और द्वितीय तथा तृतीय, और 
नत प्रकार आये भी । घन पाठ में प्रथम तथा द्वितीय, द्वितीय तथा प्रथम, 


एक: प्रयम तथा द्वितीय, तर्ती 
रा हान तबा ड्तीब, तृतीय; तब तृतीय, द्वितीय, प्रथम, प्रथम, द्वितीय, 
दृपीप, तद दिलीय से नवीन घनपाठ प्रारम्भ होता है । 


स्टति-वेदाज | १५९ 
वेदाज़-छन्द 


'इस वेदाज्र का अपूर्ण रूप में प्रतिनिधित्व पिद्धल या पैज्जल का 
उन्दाशास्त्र करता है जो दूसरी शताब्दी ई० पु० का हो सकता है, तथा जो 
स्वल्प वेदिक छन्दो के साथ प्राकृत तथा संस्कृत छन्‍्दो का विवेचन करता है। 
छन्‍्द के अन्य ग्रन्थ हैं दस प्रपाठकों में रचित निदान-सूत्र तथा श्रुतवोध । 
तत्त्वतः, संस्क्षत साहित्य के किसी भी दूसरे विषय के समान छत्दशास्त्र भी 
अनन्त अन्वेषण का क्षेत्र प्रस्तुत करता है। यह स्वतः ही एक पूर्ण भष्ययन्र है 
और हिन्दुओं की दृष्टि में इसका महत्त्व उनके सम्पूर्ण छन्द विपयक पद्धति के 
प्रिश्रमपुर्वंक भनुशीलन तथा संवर्द्धन से स्पष्ट है। वेद के प्रत्येक सुक्त के 
मन्त्र का ज्ञान मन्त्रो के शुद्ध प्रयोग तथा उचित उच्चारण के लिये आवश्यक 
माना जाता है। धतएवं हम सायण को ऋग्वेद के प्रथम सुक्त की प्रस्तावना 


में निम्नलिखित वचन का उद्धरण देते हुए पाते हैं--- 


“जो कोई उस सुक्त के व्रष्टा ऋषि का, उस छन्‍्द का जिसमें वह सुक्त 
निबद्ध है, तथा उसमे प्राथित देवता तथा उसके ठीक-ठीक योग का सम्यक ज्ञान 
प्राप्त किये बिता दूसरें व्यक्ति को ( वेद का कोई सूक्त ) पढ़वाता है ( अध्या- 
पयेतु ) या स्वयं ही पाठ करता है वह प्राणियों मे निक्ृष्ट होता है ।” 

इसके तत्काल ही बाद वे कहते हैं-- 

जो व्यक्ति ऋषि, उन्द, देवता, बाह्यण के अनुसार सही भर्थ ( ब्राह्मणार्थ ) 
तथा स्वर का ज्ञान रखे बिना ( किसी सूक्त का ) प्रयोग करता है वह ॒भन्‍्तर- 
कण्टक' ( अर्थात्‌ इसके प्रभाव को नष्ट करनेवाला या वाधित करनेवाला ) 


कहलाता है ।' 
. ऋग्वेद के पुरुष सुक्त के नवें मन्त्र मे छन्दों को स्वय॑ पुरुष से उत्पन्न 


बताया गया है-- 

'उस सर्वहुत यज्ञ से ऋच, सामन्‌ , छत्द एवं यजुस्‌ उत्पन्न हुए ( छन्दाति 
जज्ञिरे तस्माचजुस्तस्मादजायत ) । 

तैत्तिरीय भारण्यक ७.१, १,४ इत्यादि प्रजापति द्वारा भतेक छन्दों की 
रचना का वर्णन करता है ( म्यूर, भाग १ १० १५ )-- 

प्रजापति ने इच्छा की “मैं बहुत होऊँ”, उन्होंने अपने मुश्त से ब्रिवुत्‌ की 
रचना की । इसके वाद अग्नि देवता, गायत्री छन्द, आदि को उत्पत्ति हुई ।/ 

मनु ४.९९, १०० में निम्न उक्ति है-- 

कोई व्यक्ति ( वर्गों, स्वर इत्यादि स्वरवर्णादि! झुल्छूक के ) शुद्ध 

उच्चारण के ब्रिता बेद का पाठ न करे | वह इसे सर्देव छन्द के रूप में पड़े 


( छन्दस्कत कक रे 


- 
डी 


बंद. 5 भारतोय प्रज्ञा 


यह उल्लेखनीय है कि पाणिनि के व्याकरण में वेद का सामान्य नाम 
छन्द है? ;ल्‍ 

सूत्रों के छन्‍्दकृत स्वरूप को इस प्रकार दिये गये महत्त्व से हम बाह्मणों 
में छन्द-विषयक प्रायश: उल्लेखों को भी समझ सकते है। वस्तुत: ये ग्रत्थ 
उनके प्रयोग को एक गुढ प्रभावशीलता से युक्त करते है और उपनिपदों के 
पूरे अध्याय उसी काल्पनिक विषय का विस्तृत विवेचन करते है । गायत्री को 
विशेष आदर से देखा जाता है, क्योकि ऋग्वेद का सर्वाधिक पवित्र अंश इस 
उन्द में है। ( देखिए पृ० २१ ) 


यह बंश शतपथ ब्राह्मण १२,५,६ इत्यादि से है ( म्यूर का टेक्स्ट भाग 
४, पृ० १२३ मा 


देवताओं ने विष्णु को पूर्व की ओर रखकर उन्हें छन्दों से यह कहते हुए 
घेर दिया ( छन्‍्दोभिरभित: पयंगुक्तुन! ) कि 'दक्षिण की भोर मैं तुझे गायत्री 
उन्द से घेरता हूँ, पश्चिम की ओर मैं तुझे त्रिष्टुभ छन्द से घेरता हुँ, उत्तर की 
ओर मैं तुझे जगती छन्‍्द से घेरता हँ?। उसे इस प्रकार छन्दों से घेरकर 
उन्होने अग्नि को पूर्व की ओर रखा और इस प्रकार वे प्रार्थना और तपस्या 
करते रहे । इस साधन से उन्होने इस सम्पूर्ण पृथ्वी को प्राप्त कर लिया ( 'तेन 
इमां सर्वा पृथ्वी समविन्दत' ) 

पुनः बृहदारण्यकोपनिषद्‌ के चौदहवे ब्राह्मण में हम निम्न कथन पाते हैं 
( रूअर, पृ० २५४ )-- 

ऋच:, यजूषि तथा सामानि आठ अक्षर होते हैं (अष्टावक्षराणि) । गायत्री 
के दूसरे पाद में आठ अक्षर ( अष्टाक्षरम्‌ ) होते हैं । गायत्री का यह पाद तीनो 
वेदो के उस स्वरूप का प्रतिनिधि है। जो कोई गायत्री के इस पाद का ज्ञान 
रखता है वह तीनों वेदो के गान द्वारा जो कुछ ज्ञेय है उसे जीत लेता है ।' 


इस कारण, इसमे आश्चयं नही कि कुछ अति पवित्र छन्‍्दों, यथा गायत्री 
को अन्त मे मूर्ते रूप दे दिया गया एवं उन्हे अलौकिक कर्मों से युक्त कर दिया 
गया। हमारा वर्तेमान उद्देश्य एवं हमारी सीमायें हमे वैदिकोत्तर संस्कृत छन्दों 
के नितान्‍्त प्रचलित रूपो की योजना देने का अवसर नही प्रदान करती । 
उन्हे मेरे संस्कृत ग्रामर' के तीसरे संस्करण के ३८८-३९२ पृष्ठो पर देखा जा 
सकता है। मैं केवल यही क हुँगा कि वैदिक छन्द-योजना में बड़ी स्वच्छन्दता 
भ तक्क्ल्कलललसचस्ट कला 3 25 3 


९ डे था 
पस्कत तथा श्राकृत छन्दों पर कोलबूक का निबन्ध, तथा “इण्डिश्श 
| ५ 
स्टूडियन! मे प्रोफेसर वेबर का लेख भी देखिएः। 


न 


स्टूति-वेदाड १६% 


बरती गई है जिससे गायत्री में, जिसमे आठ-आठ अक्षरों के तीन भाग माने जा 
सकते है ( जिस कारण इसे “त्रिपदा' कहते है ) या चार-चार अक्षरों के छ: 
पाद वाला मान सकते है, प्रत्येक स्वर की मात्रा नितान्त अनियमित होती है 
यद्यपि द्वितीय, चतुर्थ तथा पष्ठ पाद में सामान्यतः दो दृचक्षर पद ( ॥&7070 ) 
होते हैं । 

वैदिकोत्तर छनन्‍्दो के इतने विविध प्रकार हैं कि उन्हें वर्गों, क्रमो, श्रेणियों 
तथा जातियों में व्यवस्थित करना आवश्यक हो जाता है। वस्तुतः, प्रत्येक 
प्रकार के गूढ छन्‍्द का यत्नक्ृत विस्तार इस सीमा तक किया गया है कि वह 
दूसरी भाषाओं की काव्यीय रचनाओ के सामान्य व्यवहारा से बिल्कुल परे 
है | डा० येट्स ( श०४ ) का कथन है : 'एक हिन्दू कवि एक हजार मात्रा के 
अद्धंपंक्ति या पाद की सीमा के अन्तर्गत किसी भी विस्तार तक पहुँच सकता 
है ।' दण्डक छन्‍्द ( जिसका एक उदाहरण 'माठतीमाथव' के अक ५ में मिलता 
है ) किसी भी उदाहरण से बढकर विस्तार की अविश्वसनीय क्षमता का स्वरूप: 
प्रस्तुत करता है। यह छन्‍्द को २७२४४ से ९९९३८४ मात्राओं तक का 
स्वीकार करता है। किन्तु सबसे प्रचलित <छन्‍्द जो विशेपतया महाकाव्य में 
पाया जाता है--भनुष्ठुभ्‌ या इलोक--छोटा और सरल होता है । इसमें आाठ- 
आठ मात्रावाले चार पाद या सोलह-सोलह मात्रावाले दो पाद होते हैं, और 


प्रत्येक पाद के अन्तिम दो पादाश ( फीट ) 'आइएम्विक' होते हैं ( देखिए मेरी 


धुंस्कृत-ग्रामर', प० २८८ )। इईन्‍्द्रवद्या ( उपेन्द्रवद्मा भेद सहित ) भी एक 
सामान्य और नितान्‍्त लयात्मक छनन्‍्दो मे से एक है। यह होरेस ( 0780७ ) 
के चौथे 'भोड' (009 ) मे अ निवाले एक छन्द से बहुत मिलता है--- 


एतव[८७775 0706९7$ पता 070085, 
गुर807/0068 50085 7790788 ०८४०१7985. 


किन्तु इस लैटिन छनन्‍्द को संस्कृत छन्‍्द के अनुरूप बनाने के लिए 
काइटाप्र78७ तथा 'णा/ की प्रथम मात्रा हस्व समझनी पडेगी। अंग्रेजी की 
एक पंक्ति में इसे इस प्रकार तस्तुत किया जा सकता है, '700छ७॥ €0०प्रा४5 
हढ एक्षा। 06 जाती व; ए0णार$ पीढ शीक्षाएंद, जिसमें प्रथम मात्रा पर 


जोर देना होगा । 





९ यह अचलित-फरि-क्धत्ति' इत्यादि से प्रारम्भ होता है । इसके प्रस्येक 
पाद में चौवन मात्रायें हैँ । इस उदादरण का अनुपाद 'ज्ियाटिक रिसर्पेन' 
भाग १०, पृ० ४५६ में हुना है । 

११ भा? ० 


बद्र ; ह भारतीय प्रज्ञा 


वेदाड़-निरुक्त 


इस वेदान्त का उद्देश्य कठिन वैदिक ' शब्दों का व्युत्पत्ति-प्रद्शन या 
व्याख्या है। इसमे सन्देह नहीं कि किसी समय इस प्रयोजन के लिए अनेक 
ग्रन्थ थे किन्तु केवल एक को छोड़कर, जो इस सम्पूर्ण वर्ग का प्रतिनिधि है, 
सभी नष्ठ हो गये है ।' यह एक संकलन है जो यास्क नामक आचार्य की विवृति 
से संयुक्त है । श्रेष्ठ विद्वानों के अनुसार यास्क का समय ४०० वर्ष ई० पू० या 
सायण से १८०० वर्ष पूर्व का हैं । उनके ग्रन्थ मे पाँच अध्यायो में विभक्त 
शब्दो की तीन सूचियों मे प्रथम सूची आती है। वे सूचियाँ है--(क) नेघण्टुक : 
इसमे पर्यायवाची शब्दों के तीन अध्याय है, अथवा ये अन्त में दिये गये किसी 
प्रमुख शब्द के समानार्थी शब्दो के संग्रह है। इस प्रकार के सम्रह को निषण्टु 
कहते है। प्रत्येक सग्रह मे पर्यायवाची शब्दों की संख्या मे दो से लेकर ( ३.१२ ) 
एक सौ बाइस ( २.१४ ) का अन्तर है और इन्हे कठोर अर्थ में पर्यायवाची 
नहीं कहा जा सकता । उदाहरणार्थ, जब यह कहा जाता है : बतंते” वह मुड़ता 
है, 'लोटते? वह लुढकता है, 'सपंति' सरकता है, स्रवति' बहता हैं, “खंसते' 
टूठता है, 'प्लवते” तेरता है, 'दीयते' उड़ता है, 'पतति” गिरता है, तथा १२२ 
अन्य शब्द जो सभी 'गमति' वह जाता है, या 'गति' जाबा के पर्यायवाची है; तो 
इसमे विस्तृत अर्थ मे गति के सभी रूपो एवं प्रकारों को सम्मिलित समझना 
चाहिए | पुन', १ १२ मे १०१ शब्दों का संग्रह है, जिन सबको जल ( “उदक' ) 
का पर्यायवाची बताया गया है; किन्तु यह स्पष्ट है कि इन सब में अधिकाश में 
सामान्यत. पाया जाने वाला गुण यह है कि वे सभी द्रव या तरलपदार्थ हैं 
जिनमे उदाहरणाथे “अमृत” तथा हवि: भी सम्मिलित है। इस कारण, यह 
देखते हुए कि एक साथ संकलित अधिकाश शब्द सन्दिग्ध अर्थ वाले प्राचीन 
वेदिक दाब्द हैं जो छौकिक संस्कृत मे पूर्णतः अज्ञात हैं, तथा यह देखते हुए कि 
प्रत्येक पर्यायवाची शब्द के वर्ग में शब्दों के अर्थ-विस्तार एवं परिवर्तत की 
हैग व्यास्या का अभाव है, इन सूचियो की व्यावहारिक उपयोगिता बहुत कम 
ठहरती है। (ख) निगम : यह वेद मे आने वाले ( नैंगम ) २७८ प्ृथक्‌ शब्दो 
वा ) हो रोने खण्ड वी अध्याय में संग्रह है।. (ग) दवत भर्थात्‌ 


यास्क के पूर्व के कम से कम सत्रह नैरुक्तिको, अर्थात्‌ वेद के व्याख्या- 


ताआ का उल्लेख किया गया है। वेद की व्याख्या पर डॉ० म्यूर का लेख पृ० 
३२१ देखिए । | 


पाणिति (४.१,११२ ) स्वयं कहते हैं कि 'यास्क' का अर्थ है 'यस्को 
का वंशज या अपत्य | 


स्व्ृति-वेदाड़ः | ' 4६३ 


छ; रूघु खण्डों वाले एक अध्याय मे संकलित देवताओं तथा धार्मिक या याज्ञिक 
कर्मो से सम्बद्ध १५१ शब्द । यह निश्चित नही है कि इन संग्रहों का संकलन 
स्वयं यास्क ने किया था या उनके पुर्व के किसी संग्रहकर्ता: ने, किन्तु इसमे 
सन्देह नही कि इस ग्रन्थ का दूसरा तथा सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण भाग, अर्थात्‌ इन 
सूचियों के शब्दों का निरुक्त या व्याख्या उनकी अपनी रचना है। अतएव, 
यद्यपि निरुक्त ताम कभी-कभी शब्दों की इन सूचियों को दिया जाता है, 
तथापि यह उचित रूप में उन शब्दों पर बारह अध्यायों मे लिखित यास्क की, 
व्याख्या का नाम है। बारह अध्यायो में प्रथम अध्याय एक प्रकार की प्रस्तावना 
है जिसमें भाषाशास्त्रीय प्रश्नों के कतिपय रोचक विवाद तथा व्याकरण का 
एक प्रकार का सक्षेप या रूपरेखा है; उसके बाद के दो अध्याय 'नैघण्टुक' या 
पर्यायवाची शब्दों की सूचियो की अधूरी विद्ृत्ति हैं, जिसकी कमियो को यास्क 
पर टीका लिखने वाले दुर्ग ने पुरी की है। उसके बाद के तीन अध्याय “नेंगम' 
था मुक्त वैदिक पदों की व्याख्या करते हैं, तथा अन्तिम छः अध्याय 'देवत' या 
सृक्तों के देवताओं से सम्बद्ध हैं। इस प्रकार व्याख्याओं सहित ये तीन संग्रह 
सत्रह अध्यायों को घेरते है। इस ग्रन्थ” का महत्त्त इस तथ्य में है कि यह 
वेद पर प्राचीनतम विद्यमान व्याख्या है। शब्दों की व्याख्या करते समय 
उदाहरण के लिये वदिंक अशो को उद्धृत किया गया है तथा लेखक प्राय 
विलक्षण व्युत्पत्तिविषयक अन्वेषण प्रस्तुत करता है, जो अपनी सर्वतोमान्य 
प्राचीनता के कारण बडे रोचक किन्तु शछी की नितान्त सक्षिप्तता एवं 
गूढता के कारण प्राय: दुर्बोध हैं । 
यहाँ मै डॉं० जॉन म्यूर लिखित वेद को व्याख्या ( इंण्टरप्रिटेशन ऑफ दे 
बेदः ) पर लिखे गये लेख से कतिपय महत्त्वपूर्ण उक्तियों का सक्षेप प्रस्तुत करता 
हूँ । यह लेख 'रायछ एशियाटिक सोखाइटी' के जर्नछ में प्रकाशित हुआ है 
( भाग २, नयी सीरीज, पृ० ३२० )-- * 
, 'निरक्त प्रायशः ब्राह्मणों का उल्लेख करता है। इसके लेखक के पूर्व 
की अनेक वैदिक शाखाओं का भी उल्लेख है, यथा 'नैरुक्तः या व्युत्पत्ति- 
. वादी, 'ऐतिहासिक' अर्थात्‌- आख्यानो के लेखक, तथा 'याज्ञिक' अर्थात्‌ कर्मे- 
काण्डी । यास्क ने इन विभिन्न शाखाओ मे सूक्तो की व्याख्या की शेली के 
उदाहरण दिये है। इस प्रकार कहा गया है ( निरक्त ११.२९, ३१) कि 
नैरुक्त लोग अनुमति, राका, सिनीवाली तथा कुह को देवियाँ मानते थे जब 
कि याज्ञिक लोग उन्हे प्रतिपद्‌ तथा पौर्णमास के आर्थ में लेते थे। अश्विन 
नाम के देवता भी पहेली बनते हुए थे । वे कौन थे इस विषय मे. निरुक्त ( १२. 


१ इसका सम्पादन बड़ी योग्यता के साथ प्रोफेसर रॉथ ने किया है । 
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१) निम्न उत्तर देता है--कुछ छोग कहते हैं कि वे द्यौ और प्रथ्वी थे; दूसरे 
उन्हें (दिन और रात्रि! बताते है, अन्य छोग उन्हे 'सूर्य तथा चन्द्रमा! कहते है 
और ऐतिहासिक लोग उन्हें पवित्र कर्म करनेवाले दो राजा' मानते है । पुन', 
निरुक्त ( ६.१३ ) यह बताता है कि ओऔर्णवाभ ने 'नासत्यौ' ( जो अश्विन देवों 
का एक विशेषण है ) का अर्थ 'सत्य, असत्य नही' लगाया । अग्नरायण के अनुसार 
इसका अर्थ 'सत्य के नेता' ( 'सत्यस्य प्रणेतारी' ) है, जब कि स्वयं यास्‍्क के 
अनुसार इसका अर्थ 'नासिका से उत्पन्न ( पासिका प्रभवो' ) हो सकता है। 
पुनः यह कहा गया है ( निरक्त ३.८ ) कि. ऋगेद १०. ५३, हे में आए हुए 
ध्चजना:' का अर्थ कुछ लोग गन्धर्व, पितृ, असुर ठथा राक्षसों से लेते हैं जब 
कि औपमन्यव ने इसका अर्थ चार वर्ण एव निषाद लगाया है। इसी श्रकार 
कात्यक्य 'नराद्स? को यज्ञ का नाम बताते हैं जब कि शाकपुणि ने इसे अग्ति 
के अर्थ में लिया है ( निरु० ८.४,५ ) । इसी प्रकार यास्क के पुरवेवर्ती आचार्य 
ऋग्वेद १. २२, १७ मे वर्णित विष्णु के तीन पदो के विषय में एकमत नहीं थे । 
शाकपूणि के मतानुसार विष्णु के ये पद ऋमशः पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा आकाश 
में रखे गये थे, और ओौर्णवाभ के अनुसार ये उदयाचछ, मध्याकाश एवं अस्ता- 
चल पर रखे गये थे । इनमे से एक पूव॑वर्ती आचार्य ( कौत्स ) ने तो इतना तक 
कहने का साहस किया कि वैदिक व्याख्या व्यर्थ थी क्योकि सुक्त गूढ, निर्थेक, 
या स्वविरोधी है । गृढता के उदाहरणस्वरूप वे /उन अशो को उद्धृत करते 
हैं जिनमे अम्यक ( ऋग्वेद १. १६९; ३ ), यादृश्मिन्‌ ( ५. ४४. ८ ), जारयायि 
(६. १२, ४ ) तथा काणुक' (८. ६६, ४ ) आते है। इस दोषारोपण के 
सम्बन्ध मे यास्क का उत्तर है कि यह स्तम्भ का दोष नहीं यदि अन्धा व्यक्ति 
उसे नही देख सकता । ऋग्वेद १. १६४, ४५ में उल्लिखित वाणी की चार 
30 के विषय मे निरक्तपरिशिष्ट में कहा गया है कि ऋषियों 
+ के 
वैयाकरणो ने हि कम कल 055 70 हम हि कर पु 
मुक्तों, क्मेकाण्ड की विधियों, पराह्मणों एवं र 30200 किक 
रतन दिये करन के ह्ाणोी एवं सामान्य भाषा का तात्पर्य लिया हे 
अप जी गो मे सी हक 7, सामन्‌ तथा प्रचलित भाषा का अर्थ लिया है; 
। » सरीसूपो तथा मनुप्यों की वाणी समझा हैं और 


अव्यात्मव पेन “वस्त्र 
दल ० ने पशुओ वाद्ययन्त्र, वन्य पशुओ तथा आत्मा की वाणी 
९ 


उपर्यक्त ँ हे 
हिल विवरणो से यह स्पष्ट है कि २००० वर्ष से भी बहुत पहले 
समय में भी वेद व्यास्याकारो में महान मतवैपम्य था तथा शास्त्रा- 


गुयायी तत्त्वज्ञानियो को यास्क के समान ही शड्भा करनेवालो एवं हेतुवादियों 


: स्एति-वेदाडर । १६८ 
की आपत्तियों का साप्तना करना तथा उत्तर देना पड़ता था। वे अपनी 
व्याख्या इस प्रकार प्रारम्भ करते है--- 
शब्दों के परम्परागत समाम्नाय की आवृत्ति परम्परा से इस प्रकार 
होती है | “उसकी व्याख्या करनी चाहिए! इस परम्परागत समाम्नाय को निषण्टु 
कहते हैं! [“समाम्नाय- समाम्नातः स व्याख्यातव्यस्तमिर्म समास्नाय॑ निघण्टव 
चत्याचक्षते | । 
कदाचित्‌ यास्क को शली का जो सबसे सुन्दर उदाहरण दिया जा सकता 
है वह रॉथ के सस्करण से प्रोफेसर गोल्डस्टूकर द्वारा उद्धृत तथा विवेचित 
'एक अश्ष (१३) है। यह इसलिये रोचक है कि “यह प्रदर्शित करता है कि 
अधिक उत्तम व्याख्या के लिए यास्क ने उस समय समझे जानेवाले व्याकरण 
एवं व्याकरण-विज्ञान पर एक प्रकार से प्रकाश डालने का प्रयास किया है। 
प्राचीन वेैयाकरण शाकटायन का कथन है कि उपसरग : ( संज्ञा या क्रिया ) 
से पृथक्‌ होकर कोई अर्थ नही रखता; किस्तु गारग्य का कथन है कि वे संज्ञा 
या धातु द्वारा सूचित क्रिया में अर्थपरिवर्तत करते हैं और ( इनसे न जुड़े होने 
पर भी ) उनके विभिन्न अर्थ होते हैं। वे अपने अर्थ को अभिव्यक्त करते है 
, अर्थात्‌ वह भर्थ जो संज्ञा या घातु के अर्थ में परिवर्तत लाता है। आए उपसर्ग 
मर्यादा के अर्थ मे है, 'प्र' तथा 'परा' उसके विपरीत अर्थ सूचित करते हैं; 
“अभि! किसी ओर करी दिशा को, “प्रति” उसके विपरीत अर्थ को, “अति” और 
सुः श्रेष्ठता को, निर्‌ ओर “दुर' उन दोनो के विरोधी अर्थ को,' नि! तथा 
'अअब? विनिग्नह की क्रिया को, 'उद इन दोनों के विपरीत अर्थ को, 'सम्‌ 
एकसाथ मिलाने के अथ को, वि तथा “अप' उसके विपरीत अर्थे को, “अनु 
समानता या पीछे होना, “अपि' सम्बन्ध, “उप” गौणरूप मे जुड़े होने, 
पपरि/ चारो ओर होने, और “अधि” ऊपर होने या प्रधान होने के अर्थ को सूचित 
करते है। इस प्रकार ये विभिन्न अर्थ देते है और इस कारण इनका महत्त्व 
स्वीकार करना चाहिए [ “न निर्वन्धा उपसर्गा अर्थान्निराहुरिति शाकटायनो, 
नामाख्यातयोस्तु कर्मोपसयोग-द्योतका भवन्त्युच्चावचा: पदार्था भवन्तीति 
गारग्यस्तद्य एषु पदार्थ प्राहुरिमे त॑ं नामाख्यातयोरथ-विकरणम्‌; आ इत्यर्वागर्थे, 
अं परेत्येतस्थ प्रातिलोम्यम्‌ ॥ अभीत्यभिमुख्यम्‌ । अतीत्येत्तस्थ प्रातिलोम्यम्‌ । 
अति सु इत्यभिपुजिताथ। निदु रित्येतयो. श्रातिलोम्यम्‌ । न्यवेति विनिग्नहार्थीया । 
उदित्येतयो. प्रातिलोम्यम्‌ु -। ,समित्येकी भावं, व्यपेत्येतस्थ प्रातिलोम्यम्‌ । 
अन्विति साव्श्यापरभावम्‌ । अपीति संसर्ग, उपेत्युपजनम्‌ ।परीति सर्वेतोीमावम्‌ । 
अधीत्युपरिभावमँश्वर्य वेवमुच्चावचानर्थान्प्राहुस्त उपेक्षितव्या: ] 


इसी अध्याय में कुछ आगे ( १.१२ ) वब्युत्पत्ति विषय पर एक और भी 
अधिक रोचक अंश है--- 
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ये चार प्रकार के पद गिनाये गये है, संज्ञा ( नामन्‌ ), क्रिया ( आख्यात ), 
उपसर्ग तथा निपात । शाकंटायन का कथन है कि नाम पद आशख्यात से 
व्युत्पन्न हैं और इस विषय में नेरुक्तो में मतेक्य ( नरुक्तसाम्य: ) है। किन्तु 
गाग्यं एवं कुछ वेयाकरणों का कथन है कि सभी (नाम-पद धातुओ से व्युत्यन्न ) 
नही है, क्योकि यदि सभी नाम-पद आख्यात से व्युत्पन्न होते तो जो वस्तुएँ 
एक ही क्रिया करती है उनका नाम एक ही होता। इस प्रकार यदि अश्व! शा 
होकर जाना धातु से व्युत्पन्न होता तो जो कोई राजपथ से होकर जाता है 
उसे 'अश्व' कहना चाहिए । यदि 'तृण! शब्द 'तृद छेदना धातु से बनता तो 
प्रत्येक छेदनेवाली वस्तु 'तृण! कहला सकती थी। पुनः यदि सभी नाम-पंद 
धातुओं से व्युत्पन्न होते तो प्रत्येक वस्तु के उतने ही नाम होते जितनी इसकी 
अवस्थाएँ होती है। इस प्रकार 'स्थूण” अर्थात्‌ स्तम्भ को गडढे मे स्थित होने . 
के कारण 'दर-शयाः कह सकते या “शज्जनी” भी कह सकते क्योकि 
वस्तुएँ इसके साथ जोड़ी जाती हैं | यास्क शाकटायन के पक्ष का समर्थन 
करते हुए इस विवाद को समाप्त करते हैं, देखिए प्रोफेसर मैक्स मूलर का 
ऐन्शेन्ट संस्कृत लिटरेचर, पू० १६५ | । « 
तेरहवाँ एवं चौदह॒वाँ अध्याय, जिसे सामान्यतः “निरुक्तपरिशिष्ट' कहते हैं, 
यास्क से भी अधिक अर्वाचीन लेखक की रचना समझे जाते है। परवर्ती 
कोशकारो के भी अनेक कोश उपलब्ध हैं, यथा--- 
अमरकोष ( जिसे तीन काण्ड से युक्त होने से भत्रिकाण्ड' भी कहते हैं ) : 
इसके रचयिता बौद्ध क्षमरसह है जिनका समय संभवत ५०० ई० से बाद का 
नही है; हलायुधरचित अभिधर्म रत्नमाला, जैन हेमचन्द्र रचित अभिधान 
चिन्तामणि, महेश्वररचित विश्वप्रकाश, और घरणी, मेदिनी, हारावली,, 
इत्यादि । - 
पा वेदाज्-व्याफरण 
दम मम आम 
भर तब सामान्य रूप मे भाषा के पा बा कर ॥ 02% के 
के व्याकरण” के लिए होता है। यह ये ला ) ह कि 00 
विरीधी अर्थवाला है जिस सस्करण से *र अर, पल 
मा ह्‌ निर्मित भाषा को '“संस्कृत' अर्थात्‌ बनाई 
गई भाषा कहते हूँ । कठोर आर्थो मे पाणि आलम कक 
०आएएजय एप पा नि का महान्‌ व्याकरण वेदाजु नहीं 
) कोई पण्डित व्याकरण छब्द का प्रयोग संस्कृत व्याकरण के अतिरिक्त 


अन्य के छिए नह 
न के छिए नहीं कर और किसी व्यक्ति की विद्वत्ता का निर्णय उसके 
करण के ज्ञाता होने के आधार पर किया जाता है। 


रुऋति-बेदाड़ः १६७ 


माना जा सकता, कारण यह वैदिक शब्दों का विवेचन केवल अपवादरूप में 
ही करता है। उनके समय के पूर्व के व्याकरणीय सूत्र, जो प्रायः सभी नष्ट हो 
चुके हैं, वेदाज्रभूत रचनाओं के व्याकरण भाग के अन्तगगंत रहे होगे ।' तथापि 
पाणिति का व्याकरण, जो शुद्ध संस्कृत का महान्‌ मापदण्ड है, प्रायः इस वेदाजभ 
का प्रतिनिधि माना जाता है और चूकि यह संसार में दिखाई पडनेवाली 
साहित्यिक रचनाओ में सर्वाधिक वेशिष्ठयपूर्ण है तथा कोई अन्य देश योजना 
की मौलिकता या विश्लेषणात्मक सुक्ष्मता की दृष्टि से इसकी तुलना में आने 


वाले व्याकरणीय रूप को उत्पन्न नही कर सका है, इसकी प्रमुख विशेषताओं 
का सक्षिप्त विवरण यहाँ दिया जा सकता है।  . 


इस व्याकरण के रचयिता पाणिनि के विषय में कुछ भी ज्ञात नही है। 
इन्हे पणिन्‌ का वशज तथा देवल नाम के प्रबुद्ध विधिशास्त्री का पौच्र बताया 
जाता है। इनकी- माता का नाम दाक्षी था (जिस कारण इन्हे दाक्षेय भी 
कहते है ), तथा सिन्धु नदी पर स्थित अठाक के उचर-पश्चिम में गन्धार 
(कन्दहार) देश के अन्तर्गत शलातुर को इनका जुन्मस्थान कहा जाता है (जिस 
कारण इनका नाम शालातुरीय पड़ा है)। इस प्रकार ये उत्तरपश्चिमी या पश्चिमी 
शाखा के थे | परवर्ती समय मे जब ये अधिकाधिक सम्मानपात्र हों गये तो 
इनके प्रशंसको ने अन्ततः इन्हे श्रेष्ठ समाज में पहुँचा दिया, अर्थात्‌ ऋषि या 
प्रबुद्ध मुनि का उच्च पद प्रदान किया। इस कारण व्याकरण के रचयिता 
होने' के बजाय इन्हे उसके 'द्रष्टा' होने की कल्पना की गईं जो ईश्वर-प्रकाशित 
हुआ था तथा कथा के अनुसार भगवान्‌ शिव ने इन्हे चौदह सूत्र विशिष्ट रूप 
से प्रदान किये ये । निःसन्देह यह निश्चित रूप से निर्धारित करन नितान्त 
असम्भव है कि ये किस काल म्रे हुये। स्वर्गीय प्रोफेसर गोल्डस्टूकर ऐसा 
सोचते थे कि उनके पास यह निर्णय देने का पर्याप्त प्रमाण था कि पाणिनि 

९ स्वयं पाणिनि अपवे पूर्ववर्ती अनेक वेयाकरणों का उल्हेख करते है--- 
यथा आपिशलि, काश्यप, गाग्यं, गालव, चाक्रवर्मण, भारद्वाज; शाकटायन, 
शाकल्य, सेनक तथा स्फोटायन । उणाविसूत्र ( जिसकी टीका उज्ज्वलदत्त ने 
की है ) जिनमे ऐसे शब्दों की रचना के लिये जिनका अर्थ व्युत्पत्ति के आधार 
प्र किया जाता है एवं जिनकी धातुएँ सदेव स्पष्ट नही होती, “उण? प्रत्यय से 
प्रारम्भ होनेवाले प्रत्यय दिये गये है, पाणिनि के पहले के माने जाते है। 
किसी भी स्थित मे वे ३.३.१;३.४ ७५ में अनुवन्धो का उल्लेख करते है। स्वर 
पर शान्तनव के सूत्र सम्भवत पाणिति के बाद के हैं। इनका सुन्दर सम्पादन 
प्रोफेसर कीलहॉर्नेजे किया है । मेरा विश्वास है कि डॉ० ब्यूछर को एक ऐसे 
स्रन्‍्थ का अंश प्राप्त हुआ है जो शाकटायन का व्याकरण हो सकता है । 


4६८ भारतीय प्रज्ञा. 


बुद्ध के पूर्ववर्ती ये । इंस प्रकार ये छठी शताब्दी ई० १० के ठहरते है। अन्य 
विद्वान्‌ , जिनके विचार आदर के पात्र हैं, यह सोचते हैं कि चतुर्थ शताब्दी ई० 
पृ० के मध्य से पहले पाणिनि का समय नहीं हो सकता । । 


इनकी रचना को, जो कदाचित्‌ हिन्दू मस्तिष्क की सभी रचनाओ में 
सर्वाधिक मौलिक है, कभी अष्टाध्यायी कहते है ओर कभी “अष्टक पाणिनी यम, 
क्योकि इसमें आठ व्याख्यान (अध्याय ) है जिनमे से प्रत्येक चार खण्डो 
( पाद ) मे विभक्त है। इन आठ अध्यायों मे ३९९६ सूत्र या तियमवाक्‍्य 
हैं । प्रथम अध्याय व्याकरण में प्रयुक्त पारिभाषिक शब्दों तथा उनकी व्याख्या 
एवं प्रयोग के नियमों का विवेचन करता है ।* शब्दयोनि या प्रकृति को घातु 
तथा प्रत्ययहीन पद को प्रातिपदिक कहा जाता है किन्तु प्रकृति कभी भी 
अनुवन्धरहित, उन सूचक स्वरो या वर्णों के रूप मे ( जिन्हें पारिभाषिक 
दब्दावली मे इत्‌' कहते हैं) नही होती, जो वस्तुतः प्रति के भाग नही 
होते किन्तु केवल उसके विभक्ति-रूप या धातु-रूपो में .कतिपय विशेषताओं 
का निर्देश करते है | इसी प्रकार के सूचक-वर्ण या स्वर अनुबन्धो, आगमो 
आदि के प्रारम्भ मे या अन्त मे प्रयुक्त होते हैं। विभकत्यर्थक प्रत्ययों को 'सुप्‌' 


) इनमें से तीन या चार को वाद का जोड़ मानते है। प्रोफेत्तर बौटलिक 

” के उत्तम संस्करण में चौदह माहेश्वर सूत्रों को मिलाकर ३९९७ सूत्र है। 

पाणिनि को प्राचीनतम धातुपाठ या अनुबन्धयुक्त धातुओ के कोश का भी 
रचयिता कहा जाता है। ५ 

5 पाणिनि के सूत्र तथा उनके प्रयोग को स्पष्ठ करनेवाले नियम को 


परिभाषा कहते हैँ । पारिभाषिक शब्दो की व्याख्या करनेवाले नियम को संज्ञा 
कहते है । 





- उदाहरण , 'निदु धातु को 'निदि' कहकर यह सकेत दिया जाता है 
रे इक रूप चडात में वीच में 'त्‌' का निवेश करना पडता है, यथा 
निन्‍्दामि', 'निन्‍्दर्सि' इत्यादि । “मय प्रत्यय को मयंट्‌' कहा जाता है जिससे 
यह सूचित होता हैं कि इसका स्त्रीलिंग भियी? होता है । कभी-कभी ये “इत्‌? 
या अनुदन्ध!ं दो घातुओ या प्रत्ययो को पृथक करते है जो यद्यपि उच्चारण 
5 दीते हैं परन्तु अर्थ भिन्‍न-भिन्‍त रखते हैं, उदाहरणार्थ दा देना 
डे हिल, कहते है तथा वॉँटना अथेवाली दा' धातु को 'दाप्‌' कहते हैं; 
बल लक रा होता है वतिः कहलाता है जब कि . ुक्त' 
महल नी का 'वतुप्‌ कहते हैं। कभी-कभी इन अनुवन्धों का प्रयोग 
 अयहार बनाने के छिए होता है, यथा कर्मकारक द्विवचन के विभवत्यर्थ 
अत्यय को 'औद केवल 'सुट” प्रत्याहार बनाने के लिये कहते हैं । 


स्म्ृति-वेदाडः ः ह १६९ 
तथा धातुओं के पुरुषवाची प्रत्ययों को 'तिडः! कहते हैं। तिड़प्रत्ययों एवं 
- धातु के बीच एक घातुरूप सम्बन्धी अक्षर का निवेश किया जाता है; जिसे 
विकरण कहते हैं। प्रथम अध्याय का तीसरा पद परस्मैपद तथा: आत्मनेषद 
का विवेचन करता है। दूसरा' अध्याय समास पर है; तीसरे, चौथे और 
पाँचवे अध्याय विभिन्न प्रत्ययों एवं उनके अर्थों को गिनाते है। घातुओ से 
सम्बद्ध प्रत्यय या क्ुदन्‍त तीसरे अध्याय में ही हैं और संज्ञाओं से सम्बद्ध तद्धित 
चौथे तथा पाँचवें में । पष्ठ, सप्तम तथा अप्टम क्रियाओ एवं प्रत्ययों मे विविध 
प्रकार के आगमो एवं आदेशों के कारण होनेवाले परिवतंनों का विवेचन 
करते हैं। जिस ढग से इन सभी विस्तृत एवं गृढ़विषयो की व्याख्या की गई 
है उसके समान संक्षिप्तता एवं शब्दों की मितव्ययिता में सफलता भअन्यत्र नहीं 
देखी जाती । पाणिनि के सुत्र निःसन्देह संक्षेपीकरण के आइचयेजनक उदाहरण 
है। उनका मुख्य ध्येय विद्याथियो की अपेक्षा अध्यापको की स्मृति की यथा- 
“सम्भव संक्षिप्त प्रबोधको द्वारा सहायता करना है। जहाँ कहीं एक वर्ण तक 
की बचत हो सकती है वहाँ इस सर्वप्रमुख ध्येय के आगे अन्य सभी विचारों 
को ताक पर रख दिया गया है, तथा सामान्य दाब्दो के प्रयोग द्वारा जितना' 
संक्षिप्त रूप बनाया जा सकता है उससे भी अधिक संक्षिप्त बनाने के लिए एक 
स्वतन्त्र प्रतीकात्मक भाषा गढ़ ली गई हैं जिसका ज्ञान स्वयं नियमों को 
_ बोधगम्य बनाने के पूर्व ही प्राप्त कर लेना आवश्यक होता है।* कदाचित्‌ 
सम्पूर्ण ग्रन्थ के अन्तिम सूत्रों को संक्षिप्तता की पराकाष्ठा का सर्वोत्तम 
उदाहरण माना जा सकता है। इसमे केवल दो ही अक्षर हैं अर अ' जिसका 
अर्थ इस प्रकार बताया जाता है--- 
“हृस्व 'अ' के उच्चारण में उच्चारण के अवयवों का सकोच होता है, 
अब हम इस ग्रन्थ के अन्त पर आ गये हैं जिसमे इसे अन्यथा स्वीकार करना 
आवश्यक था ।* - 


यहाँ षष्ठ अध्याय (१७७) का एक सूत्र दिया जाता है--इको यणचि' । 
नि.सन्देह यह संस्कृत नहीं अपितु एक व्याकरणीय बीजग्रणित है। 'इक' 
चार स्वरों ड, उ, ऋ, छ,का प्रतीक है और काल्पनिक सम्बन्धकारक से युक्त 
होकर “इक ( यहाँ “ईको' रूप से परिवर्तित ) हुआ है । 'यण्‌ यू, व्‌ , रु, ल्‌ 
वर्णो का प्रतीक है, और अच्‌ (जिसके अधिकरण कारक में “अचि” रूप की 


बन अल जम 2 जा  फ् ग  0। 
१ उाहरणार्थ श्यन्‌! चतुर्थ गण की धातुओं की विशेषता है, 'यक्‌' 
कर्मवाच्य के लिए, “णिक्‌' प्रेरणार्थल, सन्‌ इच्छार्थल, तथा 'यड़ 
उत्कर्षज्ञापक ( इन्टेसिव ) धातु का चिह्न है। 





का भारतीय प्रज्ञा 


कल्पना की गई है ) सभी स्वरों के लिये प्रयुक्त हुआ है। विस्तार मे यह 
नियम इस प्रकार होगा--- 

जव हस्व या दीघे इ, उ, ऋ, ल, के वाद कोई असमान स्वर आता है 
तो इनके स्थान पर क्रमशः यू , व्‌ , र्‌, लू वर्ण हो जाते है ।' 

अपरच एक सूत्र जो एक प्रकार के नियमों की शंखला के प्रारम्भ में आता 
है ओर इस कारण “अधिकार कहा जाता है, पुनः भावृत्त नहीं होता किन्तु 
इसको सम्पूर्ण नियमों की शाुंखछा के साथ जोड़फर समझना चाहिए । इस 
अधिकार सूत्र के प्रभाव (अनुवृत्ति) की समाप्ति जब तक नही मानी जाती 
तब तक आनुषज्िक सूत्रों के साथ इसे जोड़कर अर्थ निकाछा जाता है। 
अनुवृत्ति की समाप्ति को 'निवृत्ति' कहते है। इस प्रकार प्रथम अध्याय के 
तृतीय पाद का ७४ वाँ सूक्त है 'णिचश्च' जिसका अर्थ इस प्रकार लगाना 
चाहिए-.- 

प्रेरणार्थक श्रत्यय णिचू से अन्त होने वाली धातु के वाद आत्मनेपद 
का प्रयोग होता है जब क्रिया का फल कर्ता पर ही पडता है ।' 


निःसन्देह इस सूत्र को वोधगम्य बनाने के लिये प्रायः सभी वाते दूसरे 
सूत्रों से तथा विशेपतया अधिकार सूत्र १२ से ग्रहण करती पड़ेगी, जिस सूत्र से 
बासठ सूृत्रो के बाद यह सूत्र भाता है। 

साराश यह कि पाणिनि के व्याकरण के सावधानी पूर्वक परीक्षण से 
विद्यार्थी कोलब्रुक के इस कथन को वस्तुतः* समझ सकेंगे कि 'अपवादो एवं 
मर्यादाकरण का अनन्त अनुसरण सामान्य नियमों को इतना विच्छिन्न बना 
देता है कि पाठक उनके अभिप्रेत सम्बन्ध एवं पारस्परिक सम्बन्ध को ध्यान सें 
नही' रख सकता । वह एक उलझी हुई भूलभुलेया मे भटकता रहता है और 
इस भूलभुलेया की कुंजी बराबर उसके हाथ से सरकती रहती है ।' 


न हठछा जाय तो इस व्याकरण का परीक्षण योरोपीय दृष्टिकोण. से 
नही किया जाना चाहिए । हमे यह नहीं भूलता चाहिए कि एक भारतीय 
पडित की व्याकरण विषयक धारणायें हमारी धारणाओों से विल्कुल भिन्न 
है। योरोपीय किसी भी प्रकार के व्याकरण को एक आवश्यक बुराई 
के रूप में देखते हैं जो उसके परे एक अभीछ्ठ लक्ष्य तक पहुंचने मे आवश्यक 


होने के कारण अपरिहाय॑ है । हमारे लिए भाप का व्याकरण बहुत विषयों में 
भाषा के साहित्य तक पहुँचने का एक मार्ग है, एक शुष्क प्रदेश है, जिसे 
यथाशीज्न पार करना होता है। इसके विपरीत, एक पण्डित व्याकरण को 
। दृष्टि से देखता है जिस दृष्ठि से हम प्राकृतिक विज्ञानो को देखते है । 
उसके लिए यह एक ऐसी वस्तु है जो अपने आप में एक अनिवार्य अध्ययन 


स्वृति-वेदाड़ः १७३ 


- एवं सअम विवेचन का विषय है। स्वर्गीय प्रोफेसर गोल्डस्टूकर के अनुसार, 
ध्याणिनि का ग्रन्थ नि.सन्देह सस्कृत साहित्य का एक प्रकार का स्वाभाविक 
इतिहास है ।” यह भाषाशास्त्रीय तथ्यों एवं प्रक्रियाओं को जिस रूप में 
पाता है उसी रूप मे उनका विवरण प्रस्तुत करता है, तथा जिस प्रकार वे 
विषयो के किसी वैज्ञानिक या नियमित सयोजन का अनुसरण किये बिना 
प्रयुक्त हुए हैं उसी रूप मे उन्हें ढूँढ निकलंता है। स्वरों के दीघीकरण का 
विवेचन एक तथ्य के रूप मे किया गया है: तथा उन सभी उदाहरणों को 
जिनमे इस प्रकार की वृद्धि होती है ढूँढ निकालने के लिए, चाहे वे. शब्दो के 
रूप से हो, चाहे धातुरूपो मे या पदरचना में, एक सम्पूर्ण अध्याय मे इसका 
वर्णन किया गया है | अतएवं शब्दरूप तथा धातुरूप के नियम योरोपीय पद्धति 
के अनुसार एक दूसरे के बाद स्वभाविक क्रम मे नहीं आते जिससे किसी 
व्याकरणीय नियम या क्रिया के विवरण को पूर्ण बनाने के लिए ग्रन्थ के पृथक्‌ 
पृथक भागो मे बिखरे हुए नियमों को दूँढकर उन्हे एक स्थान पर लाना 
आवश्यक हो जाता है। 
पाणिनि के व्याकरण की आलोचना तथा इसकी कमियो की पृतति सुप्रसिद्ध 

कात्यायन ने की, जिन्हे वातिको अर्थात्‌ पुरक नियम एवं व्याख्याओ के 
रचयिता होने के कारण वारतिककार कहते हैं । ये पाणिनि के बाद किसी समय 

कदाचित्‌ उनके बाद की शताब्दी मे रहे होगे । कुछ छोगों का विश्वास है कि 
ये दोनों वैयाकरण समकालीन थे । कात्यायन की आलोचना उनके प्रतिद्वन्द्दी 
पत्तञ्जलि ने की जो सामान्यत* वार्तिककार के विपरीत पाणिनि का समर्थन 

करते है | पतञ्जलि के प्रति हम किसी भी देश मे कभी भी मानवीय प्रतिभा 

द्वारा रचित व्याकरण ग्रन्थों मे सर्वाधिक विलक्षण ग्रन्थ महाभाष्य” के लिये 

ऋणी है, जो पाणिनि की व्याख्या करने की अपेक्षा उनके उन सूत्रों का 
: ओचित्य सिद्ध करने के लिए लिखा गया है जिनकी कात्यायन मे आलोचना 

की है | कदाचित्‌ ये वही व्यक्ति नही थे जिन्होने योग दर्शन की रचना की । 

कुछ लोगों के अनुसार इनकी माता का नाम गोणिका था। ये भारत के पूर्व में 
..._ 4 जैम्बसे साइक्लोपीडिया में पाणिनि' पर. लेख देखिए । 

* इस समुचे महान्‌ ग्रन्थ का सम्पादन हाल ही मे बनारस के दो पण्डितो 
ने किया है। इस पर “इण्डिर्श स्टूटियन! के अन्तिम भाग में प्रोफेसर वेबर 
लिखित सुन्दर लेख देखिए । उसकी एक प्रति प्रोफेसर ए० ई० गोफ ने कृपाकर 
मेरे पास भेजी है । वातिक के साथ पतञजलि के योग को “दृष्टि' कहते है । वे 
व्याकरण की कई कारिकाओ एवं स्मरणीय श्लोकों के भी रचथिता हैं। इस 
प्रकार के इछोको का एक रूघ॒ग्रस्थ भतृहरि ने भी रचा था। 


4७२ भारतीय अज्ञा 


गोनद में उत्पन्न हुए थे और इन्होने कुछ समय तक कश्मीर मे-भी निवास किय्रा 
जहाँ इनका ग्रन्थ सुज्ञात था । प्रोफेसर गोल्डस्टूकर के अनुसार इन्होंने १४० 
से १२० ई० पृ०* में रचना की कित्तु प्रोफेतर वेवर ने इन्हे ईसा से २५ वर्ष 
बाद के काल का माना है। ये तीनों, पाणिनि, कात्यायन तथा पतढछजलि, 
भारतीय वैयाकरणों की महान्‌ त्रिमूर्ति है, जिनके प्रमाप से बाहर व्याकरण से 
सम्बद्ध किसी विप्षय में कोई अन्य प्रमाप नही है। प्रायः एक सी पचास 
वैयाकरणो तथा भाष्यकारों ने अपने पृववर्ती पर आलोचना या भाष्य लिखकर 
इन्हीं के पदचिद्वों का अनुसरण किया | इन्ही मे कैयट या कैेय्यट भी आते है 
जिल्होने 'भाष्य प्रदीप! नामक ग्रन्थ मे पतञजलि पर भाष्य लिखा और स्वयं इन ' 
पर नागोजी-भट्ट ने “भाष्यप्रदीपोद्योत* में टीका छिखी। पाणिनि के अधिक 
अर्वाचीन भाष्यों मे सर्वोत्तम भाष्य है वामन की काशिका बृत्ति जिसका 
यह नाम काशी या वनारस मे रचे जाने से पड़ा है। भट्टोजि दीक्षित नाम के 
एक वेयाकरण ने सूत्रों को एक ऐसी योजवा के अनुसार क्रमबद्ध करने का 
प्रयत्त किया जो आधुनिक विचारों से भधिक मेल खाती है। उनके उपादेय 





फरवरी १८७३ का “इण्डियन एण्टिक्वेरी' देखिए। चैम्बर्स साइक्लो- 
पीडिया में 'पतञ्जलि' लेख भी देखिए, जिसमे यह॑ उचित ही कहा गया है कि 
पतजञ्जलि' को होली अन्य श्रेष्ठ भाष्यो के अनुरूप ही है । यह प्रत्येक महत्त्वपूर्ण 
अथवा सन्देहास्पद शब्द की व्याख्या करने मे, वाक्य के प्रमुख अंशों का सम्बन्ध 
प्रदशित करने मे, तथा आवश्यक विचारों को जोड़ने मे प्राय. आवृत्ति के द्वारा 
मूल के शुद्ध रूप की स्थापना करता है। प्राय. पतञ्जलि कात्यायन के वार्तिकों 
के साथ अपनी आलोचना भी जोड़ देते है | प्राय. ये आलोचनाएँ कात्यायन के 
मतो के सम्थ॑न मे हैं, फिर भी, अनेक स्थलो पर ये कात्यायन की आलोचनाओं 
का खण्डन तथा पाणिनि का समर्थन करदी है और साथ ही साथ कई अवसरों 
पर ये इन दोनो में से किसी एक की विवेचन की कमियों को अपने अतिरिक्त 
नियमो द्वारा पूर्ण बनाती हैं । रामकृष्ण गोपाल भाण्डारकर, अक्टूबर ६८७२ की 
इण्डियन एण्टिक्वेरी” मे लिखते हुए अपना यह मत व्यक्त करते हैं कि पतअजलि 
उस समय हुए थे जब पुप्पमित्र पाटलिपुत्र पर शासव कर रहां था और 
दाचित्‌ उन्होंने अपने भाष्य का तीसरा अध्याय ११४ ई० पू० तथा १४२ 
३० ३० के बीच लिखा ॥ प्रोफेसर वेबर इस निर्णय का खण्डन करते है । 


 नागाजी भट्ट परिभाषेन्दुशेखर नामके एक और ग्रन्थ के लेखक थे जिसका _ 


कुछ ही दित् पूर्व प्रोफेसर एफ० कीलहोरने ने बम्बई में सानुवाद सम्पादन 
किया 


स्मृति-वेदाड़ बे 


ग्रन्थ को सिद्धान्त कौमुदी” कहते है । पाणिनि व्याकरण का एक दूसरा और 
अधिक सरलीकृत रूप 'मध्यमकौमुदी' है और इससे भी अधिक सरल वरदराज 
की “लघुकौमुदी* जो वस्तुतः भारत के उत्तर पश्चिम में प्रचलित 'सिद्धान्त 
कौमुदी” का एक प्रकार का संक्षिप्त रूप है । 
वोपदेव नाम के एक वेयाकरण ने, जिन्हे प्रायः तेरहवी शताब्दी के उत्तराद्ध॑ 
में दह्वेवगिरि ( दीलतबाद ) के राजा हेमाद्वि की सभा में विद्यमान बताया 
जाता है, अपने ढंग से व्याकरण का अध्ययन प्रारम्भ करनेवालो के लिए 
'मुग्धबोध' नामका ग्रन्थ लिखा जिसका बंगाल मे एक प्रामाणिक ग्रन्थ के रूप 
में बहुत मान है तथा इसका उल्लेख अनेक देशीय टीकाकारो, यथा भरतमल्लिक 
या भरत सेन, ने किया है और इस कारण ये इनकी भट्टिकाव्य की टीका को 
भुग्ध-बोधिनी नाम देते हैं । 
वोपदेव की योजना एवं उनके अनेक पारिभाषिक और प्रतीकात्मक 
शब्द ( उसके प्रत्ययो के पारिभाषिक रूपो सहित ) पाणिनि के तत्तत्‌ विषयों से 
भिन्न है, तथा वैदिक विशिष्टाओ का एकमात्र उल्लेख इस ग्रन्थ के अच्तिम सूत्र 
(२६. २२० ) में किया गया है, जो इस प्रकार है--- 
वेद में अनेक प्रकार के रूप तथा अनियमितताये उपलब्ध होती हैं [बहुल 
ब्राह्मणि' जो पाणिनि के अनेकश: पुचरावृत्त सूत्र बहुल छन्दर्सी २.४,३९, 
२.४,७३, इत्यादि के समान है; तुरूना कीजिए पाणिनि का सूत्र “व्यत्ययो 
बहुलम्‌' अर्थात्‌ सामान्य नियम का विरोध वेद में प्रायः होता है, ३.१,८5५ | । 
तत््वतः वोपदेव* का लक्ष्य पाणिनि को पुर्ण बनाना नही है। वे स्वरों 





२ बहुत दिन नही हुए जब कि इसका एक नया संस्करण भारत में 
प्रकाशित हुआ था । ह 
२ इसका सम्पादन तथा अनुवाद डॉ० बैलप्टाइन ने किया था । 
3 ग्रोफेसर बौटलिक ने पाणिनि के समान इसका भी सम्पादन किया है । 
४ बोपदेव के सर्वाधिक सामान्य पारिभाषिक शब्दों को जान लेना अत्या- 
वश्यक है, क्योकि न केवल उनका प्रयोग देशीय टीकाकार स्थल-स्थरू पर 
करते हैं अपितु संस्कृत व्याकरण के योरोपीय लेखकों ने भी कई स्थलों पर 
उनका प्रयोग किया है! वे प्रायः पाणिनि के ढंग से निराले हैं। उदाहरणार्थ, 
क्रियाओं में लगाये जानेवाले वोपदेव के सूचक प्रत्यय इस प्रकार हैं ( ८.१ ) 
धु' धातु के लिए, 'ब्रि' वृद्धि के लिए; कव एकवचन के श्रत्ययों के लिए, 
“व” बहुवचनके लिए, “लि लिज्भ के विशिष्ट चिह्न 'उके लिये; पाणिति के 
धतुमुन्‌' के स्थान प्रर तुम्‌ तथा चतुम्‌, कृदन्त प्रत्यय तुम के लिए; शान 
( शानच्‌ नही ) वतंमानकालिक आत्मनेपद कहृदन्त के प्रत्यय के लिए; "श्रि' 


क्न 


४ 
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के विषय में कुछ भी नही कहते और उनका सन्धि-नियमों का विवेचन भी 
किसी प्रकार पूर्ण नहीं कहा जा सकता। उनकी शब्द तथा धातुओं की 
व्याख्या अधिक सन्तोंषप्रद है तथा वे अनेक उपयोगी उदाहरण एवं रूपों को 
प्रस्तुत करते हैं, किन्तु प्रायः वे सामान्य नियमों के विरोध में जा पड़ते हूँ और 
पाणिनि के समान सूक्ष्म विवरणों को ढूँढ़ विकालने या एक दुर्वोध्य विपय के 
प्रत्येक कोने के सभी सम्भव अपवादों की खोज के विचार से छानबीन करने 
का कष्ट नही उठाते । प्रोफेसर बौ्टलिक ने इस भ्रन्थ के अपने सुन्दर संस्करण 
के आमुख में मुग्यवोध का विश्लेषणात्मक विवेचन किया हैं। वोपदेव का 
प्रथम अध्याय पारिभाषिक पदो की व्याख्या करता है; दूसरा सन्धि' नियमों 
का विवेचन करता है; तीसरा शब्दरूप का, चौथा स्त्रीलिज्ध शब्दो की रचना 
दवा, पाँचवाँ कारकों के प्रयोग का, छठाँ समासो, सातवाँ तद्धित प्रत्ययों, आठ्वाँ 
प्रथमगण की क्रियाओं एवं धातुओं में प्रयुज्य पारिभाषिक पदों, नवाँ और 
दसवाँ द्वितीय एव तृतीय गणों की धातुओं, तथा ग्यारहवें से सन्नहवें तक चतुर्थ 
से दशमगण की धातुओ का विवेचन करते है, जिनमे एक-एक गण की धातुओं 
का निरूपण एक-एक अध्याय में किया गया है। अठारहवाँ अध्याय प्रेरणार्थक 
क्रियाओं, उन्नीसवाँ सस्तन्त इच्छार्थक घातुओ, बीसवा अतिशयार्थक या 
यडल्त क्रियाओो, इक्कीसवाँ नामधातुओ, बाइसवाँ परस्मेपद के प्रयोग, 
तेईसवाँ आत्मनेपद के प्रयोग, चौबीसवॉ कर्मवाच्य, भाववाच्य तथा कर्मकतृ - 
वाच्य की क्रियाओ, पच्चीसवाँ कालों एवं लकारो के प्रयोग, तथा छब्बीसवाँ 
कृत प्रत्ययो का निरूपण करता है, इत्यादि । 
मैं यह कहकर समाप्त कहूँगा कि कातस्त्र' (या कलाप') नाम के एक 
लोकप्रिय व्याकरण का सम्पादन प्रोफेसर जे० एगलिज्भ “बिब्लियोथेका इण्डिका! 
के लिये कर रहे हैं । 
वेदाज्-ज्योतिष 
इस वेदाज्भ को नक्षत्रसम्बन्धी या खगोलविद्याविषयक पत्जिका कहना 

चाहिए। कठोर अर्थो में इसका प्रतिनिधित्व अपेक्षाकृत आधुनिक शैली में 
लत छत्तीस श्लोको वाली एक छोटी पुस्तिका करती है जिसको विद्वान 
हज के ० दर्प ई० पु० से पहले का समय नही दे सकते । सर्वोच्च प्रामाणिक 
तार ज्योतिष पर कोई वॉस्तेविक सूत्र अब तक प्रकाश मे नहीं 


रा हे लिए ( जिसे पाणिनी ने सर्वनाम कहा है ); पाणिनि के प्रत्यादार' 
फआ ठा हर क्र 

हि उस समाहार (भेरी संस्कृत-इज्धिलश डिक्शनरी देखिए)। इन सबके 
टेत हुए भी वोपदेव पाणिनि के पारिभाषिक दाब्दों में अधिकाश को 
गअहण करते हैँ 


ग 
रह 
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आया है। ज्योतिष वेदान्त का -लक्ष्य यज्ञों का आरम्भ करने के लिए 
सर्वाधिक शुभ दिनों एवं घड़ियों को निर्धारित करना हैं। यह ग्रन्थ लघु 
एवं असन्‍्तोषप्रद होते हुए भी इसलिये ध्यान देने योग्य है कि इसमे 
कतिपय प्राचीनतम ज्योतिष के मतो का संग्रह है जिनमें उल्लेखनीय है तीस 
मुहर्तों या अड़तालिस मिनट के घण्टों मे दित का विभाजन, ज्योतिषचक्र 
का सत्ताइस भागों या चान्द्र नक्षत्रों ( जिनमें प्रथम कुत्तिकाएँ है) 
से विभाजन तथा अयनान्‍नतों का परम्परागत स्थान जिसके आधार पर इस 
अन्थ तथा सम्पूर्ण वैदिक साहित्य की तिथि ढूँढ निकालने का बहुश: प्रयत्न 
(जोन्स, डे विस, कोलब्रूक, प्राट्ट तथा अन्य छोगो द्वारा) किया गया है। 

निम्नाडिूत ज्योतिष ग्रन्थ * के सातवें तथा आठवें शइलोको का कोलब्रूक 
का अनुवाद है । अयनानतो की वर्तमान स्थिति की तुलना के आधार पर 
तिथियों का निर्धारण करने मे उपयोगी होने के कारण ये दोनो श्लोक विवाद 
के विषय बने रहे हैं--- 

“श्रविष्ठा (८ धनिष्ठा ) के प्रारम्भ में सूर्य तथा चन्द्रमा उत्तरायण हो 
जाते है, किन्तु सर्पों से अधिष्ठित नक्षत्रों के मध्य सूर्य दक्षिणायन हो जाता है, 
और यह ( दक्षिण तथा उत्तर की ओर मुड़ता ) सदैव माघ तथा श्रावण के 
मासो मे होता है । [प्रपद्येते श्रविष्ठादो सुयंचन्द्रमसावुदक्‌। सार्पाधें दाक्षिणाकस्तु 
माघश्रावण्ययो: सदा ॥] उत्तरायण मे जल के प्रस्थ (या बत्तीस पल) के 
बराबर दिन बढता है और रात्रि घटती जाती है; 'दक्षिणायत में इसके विपरीत 
होता है (अर्थात्‌ दित घटते हैं और रात्रिया बढती हैं) और इस भयन में 
-छ: मुहत का अन्तर होता है। [घर्मंबृद्धिरपां श्रस्थ. क्षपाह्मास उदग्गतो 
दक्षिणे तौ विपर्य॑स्तौ षप्मुहत्यंगनेन तु ॥ | 

7 7 क्षाकबूक के निबन्धो का ई० बी० कोवेल का संस्करण पृ० ९८ 
देखिए, जिसका पुनप्रेंकाशन उनके पुत्र सर टी० ई० कोलब्रूक ने किया है; 
और इस विषय पर छ्विंटनी की मूल्यवान 'टिप्पणी विशेष रूप से देखिए 
( प्‌ १२६ )।| छ्विटनी ने यह प्रदशित' किया है कि ज्योतिष के विवरणों के 
आधार पर निकाली गइ तिथि में लगभग चार शताव्दियो (१४ वी से १० वी 
शताब्दी ई० पृ० तक) की अनिवाय अनिश्चितता है; और उनका दावा है 
कि वास्तविक अनिश्चितता इससे भी अधिक है । तात्पर्य यह कि वस्तुतः यह 
विवरण कोई निश्चित तिथि का निर्देश नहीं कर सकता | वेवर ने इसके 
पूर्वे यह सकेत दिया है कि सबसे लूम्बे और सवसे छोटे दिन या रात के 
बीच छ. मुह॒र्तों का अन्तर केवल भारत के उत्तर पश्चिम के सुदूर कोने पर 
ठीक कहा जा सकता है । ह 


१७६ । भारतीय प्रज्ञा 


नक्षत्र विद्या की दृष्टि से इन श्लोकों का चाहे जो कुछ भी स्थान हो, 
इतना तो स्पष्ट है कि सावंजनिक या गाहूँस्थ्य कर्मो एवं उत्सवों के 
अनुष्ठान के लिए शुभ दिनों के चयन के महत्त्व में अच्चविश्वास भारत में 
बहुत पहले ही परिकक्षित होने लगा था; और यह पौरोहित्य एवं उलझी 
हुईं यज्ञविधियों की वृद्धि तथा विस्तार के साथ ही साथ विकसित और 
परिपुष्ठ हुआ । अन्तरिक्ष तथा भूमि पर सुयय का प्रभाव इतना स्पष्ट हो गया 
कि यह निष्कर्ष निकालना स्वाभाविक्र था कि इसके अनुरूप ही चद्धमा, 
ग्रहो एवं नक्षत्रों के भी प्रभाव थे, और सभी भति प्रमुख नक्षत्रों के मानवी- 
करण तथा देवत्वाधिरोपण ने, जो उनकी किरणों की कल्पित शक्ति का 
परिणाम था, न केवछ धार्मिक कृत्यों की अपितु जीवन के सभी कार्यों की 
सफलता के लिए उनके मंगलकारी स्वरूप पर आश्रित रहने की अविश्वासपूर्ण 
भावना को निःसन्देह और भी गाढा कर दिया। यद्यपि ये अन्धविश्वासपूर्ण 
विचार मन तथा मानसिक विकास पर घातक प्रभाव डालने वाले थे तथापि 
रूढिवादी हिन्दू को आकाशीय नक्षत्रों की गतियों का अध्ययन करने की प्रेरणा 
देने तथा उसे अंकगणित एवं गणित सम्बन्धी अन्वेषणों के लिए उत्साह देने 
के कारण बड़ें छाभकारी भी सिद्ध हुए। किसी भी स्थिति में ज्योतिष 
एवं गणित विज्ञान की भारत मे स्वतन्त्र उत्पत्ति रही। कम से कम इतना 
निश्चित है कि बहुत प्राचीन काल मे ही उनका सफलता के साथ अनुशीलन 
होता था यद्यपि वृरेक्षण एवं यांत्रिक उपकरणो के अभाव में यह कार्य बहुत ' 
अस्पष्ट रूप में होता रहा होगा । हम ऐतरेय-ब्राह्मण से एक उदाहरण दे चुके 
है जिसमें सूर्य के विषय में कतिपय वैज्ञानिक तथ्यों का चतुरतापुर्ण अनुमान है 
( देखिए पु० रे४ ) ] 
वेद के कुछ पुराने सुक्तों में चान्द्र नक्षत्रों" का उल्लेख चन्द्रमा के सम्बन्ध 
मे किया गया है (दे० ऋग्वेद १५०,२)। अपरच्च, चन्द्रमा की कुछ 
_ जज) यथा 'अनुमती, एक कला कमर पूर्ण चर्ध, “राका या पूर्णचन्द्र, 
“ सत्ताइस वेंदिक नक्षत्रों के छिए मेरी 'संस्क्रत-इंग्लिश डिक्शनरी 
( परिशिष्ट भी ) देखिए । नक्षत्र शब्द का पहले पहल अर्थ एक तारा या 
सामान्य ताराओ का समुह था, तब उसके बाद उन कुछ चुने हुए तारों के 
लिए होने लगा जिनके बीच या निकट से 'होकर चन्द्रमा जाता है; और 
सर क अ  ब५ के भाग के लिए शिथिक् रूप में किया जाने 
युक्त ज्योतिश्चक्त का २७ या २८ है। परवर्ती 


देवशास्त्र मे चान्द्र नक्षत्र सत्ताइस दक्षपुत्रियों तथा चन्द्रमा की पत्नियों के 
रूप मे बदल गये । री 
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कुह ( या 'गुज्भ ) अर्थात्‌ नवचद्ध, तथा 'सिनीवाली”' या नवचन्द्र के पहले 
या वाद में दिल्लाई पड़तेवाले प्रयम क्षीण चन्द्रवलय, को मुतिमान्‌ रूप 
दिया गया है (द्री० ऋगेद २.३२,८ )। इस कारण हमारा यह निष्कर्ष 
निकालना तर्कृक्षंगत है कि ज्योतिषचक्र मे चन्द्रमा की गति, तथा कारूमापक 
एवं मास-कृत्‌' के रूप मे इसके उपयोग का अध्ययन और निरीक्षण हिन्दुओ 
ने १४०० वर्ष ई० पु० में ही किया था| सत्ताइस चाह नक्षत्रों का तात्पर्य 
यह था कि ज्योतिष्चक्र का सत्ताइस समान भागों में चाद्धविभाजन किया गया 
था जिसमे प्रत्येक भाग का परिमाण १३२० था। इस प्रकार का (सत्ताइस या 
अट्टाइस भागो) में विभाजन अरबों तथा चीनियों जैसे अन्य एशियाई जातियों 
में भी पाया जाता है; और इस विषय पर यद्यपि बहुत विवाद हुआ है कि इस 
विभाजन की उत्पत्ति कहाँ हुई तथापि कोई निश्चित एवं विश्वसनीय परिणाम 

ही निकल सका है।* भारतीय महीतो के नाम नि सन्देह उन नक्षत्रों के आधार 
पर हैं जिनमे चन्द्रमा का वर्ष के विभिन्न समयो में पूर्ण होना माना जाता 
हैं और इनमे से कुछ के नाम स्पष्ट रूप से प्राचीन वैदिक देवताओं के नाम पर 


हैं, यथा अश्विन, इत्यादि ।? यजुवेद तथा ब्राह्मणों मे नक्षत्रदर्श तथा गणक शब्द 
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१ यह चन्द्रमा का एक वैदिक नाम है। "मा, नापना, धातु जिसका 


अर्थ 'नापनेवाला' भी है, संस्कृत मे सर्वप्रथम चन्द्रमा के लिए प्रयुक्त हुई है 
और तब चन्द्रमा के एक विस्तार से नापे जानेवाली चन्द्रपरिवृत्ति या अवधि 
के लिये प्रयुक्त हुई है ! समान आय॑ भाषाओं में इसके अनुरूप ही बात घटित 

"हुई है । हम इतना जानते हैं कि ८मास' के अर्थ वाले शवठद सामान्यतः चन्द्रमा 
से व्युत्पन्न हैं। स्वय हमारा अंग्रेजी शब्द 'मन्ध! 'मुन्था (४००४४) से 
अभिन्न है। ऋग्वेद १०.८५,२ मे निम्न उल्लेख है---जथो नक्षत्राणामेषामुपस्थे 
सोम आहितः सोम इन नक्षत्रों की गोद में रखा हुआ है । 

२ इनके समर्थन में दिये गये विचारो एवं तर्कों 'की समीक्षा हाल ही में 
प्रोफेसर ह्विटनी ने अपने ओरिएण्टल एण्ड लिग्विस्टिक स्टडीज़' भाग र, 
प० ३४१-४२१ में की है। ज्योतिश्चक्र के चान्द्र चिह्न तथा परवर्ती ज्योतिष 
के अधिकाश ज्योतिष के पारिभाषिक शब्दों सहित ( यथा होरा, केन्द्र, हकान, 
तीसरा ज्योतिष्चक्रीयः चिह्न, लिप्त या अश का सुक्ष्म भाग ) ग्रीसनिवासियों 
से लिये गये थे । हु 

३ महीनों के नाम इस प्रकार है “माघ ( “मधा! नक्षत्र से ); फाल्गुन 
( फल्गुती से ), चैत्र ( चित्रा से ) वेशाख ( विशाखा से ), ज्येष्ठ (ज्येष्ठा से), 
आपाढ ( अपाढा से ), श्रावण (अ्रवणा से), भाद्रपद या भाद्र ( भद्भपदा से ) ' 
आशिवन ( अश्विनी से ), कात्तिक ( कत्तिका से ), मार्गशीर्ष जिसे' सामान्यतः 


4२ भा० प्र० 


५ 
कु 


१७८ भारतीय प्रज्ञा । 


क्षाये हैं जो ज्योति पियों या दँवज्ञों के रूप में आकाश का निरीक्षण करने वालों 
के लिए प्रयुक्त हुए हैं।' तथा तेरहवें वा अतिरिक्त मास ( मलमास, महिम्लुच, 
अधिमास, कभी-कभी पुरुषोत्तम ) का निवेश करके चाद्धवर्प का सौर वर्ष के 
साथ साम्य स्थापित करने का उल्लेख सम्भवतः वेद के एक ॥॒ प्राचीन सुक्त 
( ऋचेद १.२५,८ ) में एक वार तथा अधिक अर्वाचीन अंशों में बहुशः हुआ 
है ( वाजसनेयि संहिता २२. २०; अर्थवेद ५.६,४ इत्यादि ) । ेल्‍ 

संसार में प्रचलित नक्षत्रविद्याविषयक विचारों के मौलिक तल्लरोत के विपय 
में हम चाहे जिस निर्णय पर पहुँचे, परन्तु सम्मवतः बीजगणित* का. भ्रवत्तुन 
करने तथा इसका ज्योतिष एवं रेखागणित में प्रयोग करने-का श्रेष हिन्दुओं 
को है। अरबों ने न केवल अपने वबीजगणितीय विश्लेषण की प्रथम जानकारियाँ 
इनसे प्राप्त कीं अपितु उन महत्वपूर्ण अद्धू-चिह्लो एवं दशमलव का भी ज्ञान 
प्राप्त किया जो अब योरोप में सर्वत्र प्रचलिताहैँ और जिन्होंने अद्भगणित विज्ञान 
की उन्नति में बककथनीय योग दान दिया है। अतएव यहाँ प्रमुक्ष ज्योतिष 
एवं गणित विपयक ग्रन्थों का कुछ उद्धरणों के साथ परिचय करा देना 
अप्रासज्िक न होगा । 





अग्रहायण कहते हैं ( मृगशिरस्‌ से ), पौप ( पुष्य से )। मैंने ईन नामों को. 
इस क्रम से रखा है कि वे हमारे मासों से अधिकाधिक्य साम्य प्रदर्शित करें। 
“घा! जनवरी फरवरी के लिये और अन्य इससे प्रारम्भ कर इसी क्रम में 
होते हैं किन्तु व्यवहार रूप में हिन्दुओं का तिथिपत्र वैशाख से प्रारम्भ होता 
हैं जो वर्ष का प्रवम मास माना जाता है। 8 

* नि.सन्देह ज्योतिष और नक्षत्र विद्या दोनों एक साथ मिले हुए थे, 
और भारत में इनमें प्रथम का विकास द्वितीय के अधीन होने के कारण अवरुद्ध 
हो गया था । 

+ अलछजबरा नाम ( जो अरबी के “अल जब्र' अर्थात्‌ खण्डों का पूर्ण के 
रूप में विलयन या भिन्नों को पूर्णाडू: का रूप देना, से बना हैं ) यह प्रदर्शित 
करता है कि योरोप ने दस संख्याओं के चिह्नों के समान ही वीजगणित को 
“अरबो के माध्यम द्वारा हिन्दुओं से लिया । 'अल्जेत्रा! के लिये संस्कृत शब्द 
वीजगणित है जिसका अर्थ है वीजों की गणना, मौलिक या आरम्भिक तत्तवो 
की गणना, या विश्लेषण | यदि ग्रीस निवासियों ने बीजगणित सम्बन्धी पहली 
जानकारी हिन्दुओ से नही प्राप्त की तो इतना तो ( कोलब्रूक ने इस विषय 

पर जो कुछ विद्धत्तापूर्वक लिखा है उससे ) प्रमाणित मात्रा जा सकता है कि 
'हिन्दू निश्मन्देह ग्रीस निवासियों के ऋणी नहीं ये अपितु उन्होने स्वतन्त्र रूप से 
अपनी बीजग्रणित की प्रणाली चलाई | 


स्मृति-वेदाड़ः | रँ १७५९ 


कुछ विद्ान्‌ सिद्धान्त नाम के नो ज्योतिष ग्रन्थों को गिनाते हैं जो ये है--- 
चरह्मसिद्धान्त, सूर्येसिण, सोम सि०, बृहस्पति सि०, गर्ग-सि०, नारद-सि०, 
पराशर-सि०, पुरूस्त्य-सि०, वसिष्ठ-सि० । अन्य छोग पाँच का ही नाम लेते 
हैं--पौलिश-सि ०, रोमक-सि०,' वसिष्ठ-सि०, सौर-सि०, तथा ब्राह्म-सि० या 
पतामह-सि०, और कभी कभी इन पाँचों को सामूहिक रूप से 'पदञ्चसिद्धान्तिका' 
कहते हुये इन्हे मौलिक सिद्धान्त बताया जाता है । सूर्य सिद्धान्त और सौर-सि० 
दोनो एक ही हैं या भिन्न यह सन्देहपूर्ण प्रतीत होता है, किन्तु यह ग्रन्थ, जिसके 
सूर्य द्वारा प्रदत्त किये जाने की. कथा गढी गईं है, केदाचितु भारत तथा योरपः 
दोनों में ही सर्वाधिक ज्ञात हिन्दू ज्योतिपशास्त्रीय ग्रत्थ है ।* 
प्राचीनतम हिन्दू नक्षत्रविद्याविद्‌ , जिनका नाम हमें ज्ञात है, आयेभट हैं । 
कोलब्रूक के अनुसार ये ईमा के अनन्तर पाँचवी शताब्दी में हुये थे । दूसरे लोग 
उन्हें या, उन्ही के नाम वाले दुसरे ज्योतिषी का समय तृतीय शताब्दी बताते 
है । आर्यभट तीन ग्रन्थों के रचयिता हैं : आर्य्टीय, दशगीतिका तथा आर्याछ- 
शत । इनके विपय में कहा जाता है कि ये पृथ्वी की भपनी धुरी पर 
दैनिक परिक्रमा का निश्चित ज्ञान रखते थे, चन्द्र एवं सूर्यग्रहण के कारणों के 
यथार्थ सिद्धान्त का भी इन्हें ज्ञान था, तथा इन्होने चान्द्र नक्षत्रों एवं विषुवतृवृत्त 
की गतियो का निरीक्षण किया था ।7 प्रोफेसर करने ने अभी हाल मे आयेभटीय 
का संस्करण प्रकाशित किया है । 
आयंभत के बाद वराहुमिहिर नामक नक्षत्र विद्याविद्‌ हुए जो ईसा की छठी 
शताब्दी मे हुए और उज्जयिनी मे पंदा हुए थे। इन्होने जन्मपत्रों श्र वृहज्जा- 
तक नामका ग्रन्य, ज्योतिष का बृहत्सहिता तामका ग्रन्थ ( जिसका' सम्पादत 
प्रोफेसर कने* ने किया है और जिसका एक उद्धरण पु० १८२०३ पर दिया गया 
है ), तथा पच्चतिद्धान्तिका नाम के पाँच मौछिक सिद्धातों का एक सक्षि्त ग्रत्थ 


लिखा । 


१ यह 'रोमक सि० नाम नक्षत्रविद्या विषयक विचारों के भारत, ग्रीस 
था रोम में पारस्परिक आदान-प्रदान का संवेत,.करता है। 
२ इसका सुन्दर सम्पादन डॉ० फिट्ज-एडवर्ड हाल ने किया है। इसके 
दो अनुवाद है: एक टिप्पणियों सहित ( प्रोफेसर छ्विटवी कृत ) अमेरिका में 
प्रकाशित हुआ है ओर दूसरा वापूदेव शास्त्री ने किया है । 
३ ब्रह्मगुप्त के अनुसार जिसका उद्धरण “जैम्बर्स साइक्लोपिडिया' में 
सस्क्ृत लिटरेचर शीषक 'लेख के लेखक ने विया है। मैंने इसी लेश् का 


अवलोकन कर लिखा है। मु 
४ जर्नल आफ द रायरू एशियाटिक सोसाइटी के लिए ॥ 


१८० भारतीय प्रज्ञा 


आर्यभट तथा वराहमिहिर के बाद ब्रह्मगुप्त ( संबवत: छठी शताब्दी के 
अन्तिम वर्षों में ) हुए । उन्होने ब्रह्मसिद्धान्त लिखा जिसमे कोलब्रक के इण्डियन 
अलजेब्रा' नामक ग्रन्य में आये हुए गणित तथा वीजगणित ( कुंट्टक )/ के 
अध्याय है । 
प्रसिद्ध ज्योतिषियों एवं गणितश्ञों में चोये ओर अ न्तिम भास्कर या 
भास्कराचार्य हुए जिनका जीवत-काल बारहवी शताब्दी बताया जाता है। 
इन्होने सिद्धान्त शिरोमणि नामक प्रसिद्ध ग्रन्थ लिखा जिसमें ब्रीजगणित तथा 
अंकगणित ( लीलावती" ) आते है; इसका अनुवाद कोलब्न क ने किया है। 
अब मै उपर्युक्त रचनाओं के वण्यं-विपयों के चुने हुए उदाहरण श्रस्तुत 
करूँगा । सूर्यसिद्धान्त ( १. ११-१३ ), भास्कर के पिद्धान्त-शिरोमणि ( १- 
१९, ३० ) तथा टीकाओ सहित अन्य रचनाओं ( वर्गेंस पृ० ५, ६ ) से उद्वृत 
प्रथम उदाहरण भारतीय कालविभाजन को उपस्थित करता है। यह बड़े 
विलक्षण ढंग से हिन्दुओं की अतिशयोक्तिप्रियता को प्रदर्शित करता है जिसके 
कारण वे एक ओर तो कल्पनातीत काछो की अनन्त गणनायें तथा दूसरी ओर 
नितान्‍्त सूक्ष्म मात्राओं के भी सूक्ष्मतर विभाजन का प्रयत्न करते हैं। अपने 
इतिहास की किसी वड़ी घटना की निश्चित तिथि के सम्बन्ध में कोई निश्चित 
मत न रखते हुए भी वे भूत, वर्तमान, तथा भविष्यतु को नितान्त पाण्डित्यपूर्ण एवं 
सूक्ष्म गणना का विषय वनाकर एक प्रकार के कालनिर्णयविद्या अथवा काल- 
विज्ञान को गढ़कर आनन्दित होते हैं। अतएव हम उन्हे छाखों वर्षो के ऊपर 
खरवो और खरबो के ऊपर अयुतवन की ढेरी लगाते हुए, तथा युगों के ऊपर 
युगो और कल्प के ऊपर कल्प की इतनी चतुरता से गणना कराते हुए पाते हैँ 
कि उतनी चतुराई आधुनिक भूगर्भवेत्ताओं एवं नक्षत्र विद्या के ज्ञाताओं मे भी 
नही पाई जाती । संक्षेप मे, एक ज्योतिशास्त्र का जानकर हिन्दू ऐसी गणितीय 
परिगणनाओं का साहस करता है जो असीम वस्तु को नापने के प्रयत्न के लिये 
अपने को असमर्थ समझने वाले व्यक्ति कै मन क्षेत्र से विल्कुल परे होती हैं-- 
थ्राणो से प्रारम्भ होने वाले समय को वास्तविक ( मूर्ते ) काछ कहते है; 
प्रमाणुओं ( त्रुटि! ) से प्रारम्भ होने वाछा अवास्तविक ( अमूर्त ) काल 
.+हडाता है । दब दोष बक्षरों ( गु अक्षरों ) के वराबर एक श्राण, था अछु 
हि कट का बर्थ सम्भवत: “विभाजक? या गुणक? है । 
लीलावती' या 'सौन्दयं से आनन्द पूर्ण! : यह अंक्रगणित के केवल 
एक अध्याय का नाम है ( पाटी-गणित' जो व्य क्त गणित तथा अव्यक्त गणित 


मे विभक्त है)। यह नाम एक कल्पित मनोहर स्त्री के लिये भी बताया गया 
है जिसे अंकगणित की शिक्षा दी गईं थी । द 
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होता है; छः प्राण मिलकर एक विनाडी होते हैं ( जिसे पल या विघटिका 
कहते हैं ओर जो चौबीस सेकेण्ड की होती है ); साठ विनाडी >- एक नाडी या 
नाडिका ( जिसे दण्ड, घटी, घटिका कहते है और जो चोवीस मिनटों की होती 
है; साठ ताडी 5 एक दित ( एक नाक्षत्रिक दिन तथा रात ); तीस नाक्षत्रिक 
दिन + एक सावन मास; एक सावन मास में तीस सूर्योदय होते हैं। एक 
चान्द्र मास तीस चान्द्र दिनों का होता है और एक सौर मास सूर्य के ज्योति- 
ष्वक्र के एक नक्षत्र मे जाने पर होता है। भअमूर्ते समय के विषय में :--एक सौ 
तञ्रुटि # एक तत्पर; तीस तत्यर ८ एक निर्मेष: अठारह निमेप ८ एक काष्ठा; 
तीस काष्ठा ८ एक काल या मिनट; तीस काल या मिनट > एक घटिका या 
आधाघंटा; दो घटिफा या अधं॑घंटा & एक घटा ( क्षण ); तीस घटे « एक दिन; 
इस प्रकार एक च्रुटि एक सेकण्ड का इडे८ुढ होता है । 
मनु एवं पुराणों मे बहुत भेद पाया जाता है। मनु ( १. ६४ ) के अनुसार 
तीस काल ८ एक मुहूर्त या अडतालिस मिनट का घंटा । विष्णुपुराण ( विलसन 
पृ० २२ ) ब्रुटि & सेकण्ड का ह₹ह७ बताता है और जणु या चुटि से भी भागे 
परमाण या भतिसूक्ष्म अगू पर जा पहुँचता- है जिसे यह सेकेण्ड के३ ८०८5 
वराबर बताता है। तथापि सभी दिन का तीस घंटों में विभाजन करने से 
सहमत हैं जिस प्रकार कि मास का विभाजन तीस चान्द्र दिनो में, तथा वर्ष 
का विभाजन तीन सौ साठ दिनो मे किया जाता है। प्रति पाँच वर्ष पर 
एक अधिमास जोड दिया जाता है जिसे कालूगणना का श्राचीनतम हिन्दू 
ढंग समझा जाता है ।' मनु की तरह सूर्य सिद्धान्त भी समय की विस्तृत 
अवधियों की गणना युगो* तथा महायुगों मे करता है बोर अन्त मे यह एक 
कल्प पर पहुँचता है जिसकी अवधि ४,३२,००,००, ००० वर्षो की होती है । 
इलोक २४ में दिया है ( वर्गंस पृ० १३ ) 
“जब तक सर्वज्ञ ब्रह्मा चेतन, अचेतन, वनस्पतियाँ, तारे, देवता, असुर एवं 


“5 ्चवज्जिकाओ एवं जन्मपन्नों को पत्चाजु कहा जाता है, क्योकि ये 
पॉच विषयो का विवेचन करते हैं---सौर दिन, ( सामान्यतः: जिन्हे वार कहते 
हूँ, ये सप्ताह के दिन हैं : आदित्यवार, सोमवार, मद्भलवार, बुधवार, गुरुवार, 
शुक्रवार, शनिवार ), चान्द्र दिन या तिथियाँ, सत्ताइस नक्षत्र, सत्ताइस योग 
और ग्यारह करण । 

5 प्रत्येक महायुग में चार युग होते हैं--कृत, नेता, द्वापर तथा क॒लि 
जिनके नाम जुए के पासो के चिह्धों के भाधार पर रक्‍खे गये है। कृत चार'' 
अड्भोवाला सर्वोत्तम कक्षक्षेपण होता है और कलि एक बद्धूवाला सबसे गहित 
अक्षक्षेपण होता है । 
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बोप सबकी सृष्टि मे छगे थे तो चार सो चौद्तत्तर देंवी वर्षों के एक सौ गुने वर्ष 
बीत गये ।॥' - 

इसके अतिरिक्त वृत्त का भी विभाजन दिया गया है जो हमारे विभाजन 
से मिलता-जुलता है-- 

पसाठ सेकण्ड ( विकारू ) का एक मिनट या काल होता है ; साठ मिनट 
मिलकर एक “भाग? होता है; तीस भागों की एक राशि होती है; बारह राशियों 
का एक चक्र ( भगण ) होता है ।' 

पृथ्वी का नाप इस प्रकार दिया गया है--- 

पृथ्वी का अद्धंव्यास 5०० योजन का दुगुना हैं; उसके वर्ग के दसग्रुने का 
वर्गमूल पृथ्वी की परिधि का नाप है ।' | 

भास्कर के अनुसार पृथ्वी का बद्धव्यात १५८१ योजन है, अतः यदि 
योजन को अग्रेजी का साढ़े चार मील माता जाय ( जो इसकी लम्बाई के एक 
अनुमान के रूप में दिया गया है, यद्यपि इसका परिमाण भिन्न-भिन्न है) तो 
दोनों ही दृष्टियो से ये गणनायें यथार्थ से बहुत दूर नही सिद्ध होगी । 

सूर्यसिद्धान्त, अध्याय २ के प्रारम्भ में ग्रहों की गति का एक विचित्र 
रिद्धान्त है ( १० ४७ )-- 

समय की मूर्तियाँ ( कालस्य मूर्तेय: ), जो अदृश्य रूपवाली (“अदृश्य रूपा) 
होती हैं, ज्योतिष्वक्र में स्थित ( भगणाश्रिता: ) होती हैं, तथा जिन्हें 
शीत्रोच्च, मन्दोच्च और पात कहते है, ग्रहो की गति का कारण होती हैं । 
इन भूतों से वायु के वन्धन द्वारा बद्ध ग्रह उनके द्वारा दाहिने तथा बायें हाथ से 
आगे या पीछे तथा निकटता के अनुसार उनके अपने स्थान की ओर खींदचें 
जाते हैं। प्रवह नाम का वायु उन्हें उनके उच्च में पहुँचाता है; आगे-पीछे खीचे 
जाने पर वे विभिन्न गतियो से बढ़ते हैं ।” 

इसके पहले के अध्याय ( २९,३४ ) में निम्न विवरण आता है: 'एक युग 
में सूर्य, वुध ( म्करी ) तथा शुक्र ( वेनस ) की परिवृत्ति, तथा मज़ुलछ, भौम 
( मार्स ), दानि ( सेटन ) तथा बृहस्पति ( जूपिटर ) का संयोग कुछ चार लाख 
तीन सो वीस सहल्न होता है। नक्षत्रो की परिवृत्ति एक खरब, पाँच सौ बयासी 
छाख, दो सो सैतीस हजार, आठ सौ अठाइस होती है ! 

इसके उपरान्त मैं वराहमिहिर की 'वृहत्सहिता” या “प्राकृतिक नक्षत्रविद्या 
का पूर्ण सिद्धान्त के एक महत्त्वपूर्ण अनुच्छेद का एक अंझ अ्रस्तुत करता हूँ 
६ देखिए डॉ० कने का अनुवाद, रायछ एशियाटिक सोछाइटी के जर्नछ, भाग 
४, पृ० ४३६ ) ह 


'एक ज्योतिषी अच्छे वंद्य का होना चाहिए; देखने मे मिलनसार, अच्छी 
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वेशभूषा वाला और उदार होता चाहिए; दुष्ट नहीं होना .चाहिए। उसके 
दरीरावयव गठे हुए, आनुपातिक और स्वस्थ हो; उसमे कोई शारीरिक दोष न 
हो; वह एक सुन्दर पुरुष हो; उसके हाथ, पर, नाखून, आँखे, चिबुक, दाँत, 
भेहिं तथा मस्तक सुन्दर हों; उसकी वाणी गम्भीर और स्पष्ट हो; क्योकि प्राय: 
मनुष्य के अच्छे और बुरे आचार उसके व्यक्तित्व के साथ घुले-मिले होते हैं । 
गणितीय ज्योतिष मे उसे आकाश का, और काल का युगो, वर्षों, 'अर्ध॑वर्षों, 
ऋतुओं, मासो, अद्धंमासो, दिनों, घड़ियों, घण्टो, आधे घंटो, मिनटों, _प्राणो, 
क्षणो और क्षणों के विभेद आदि मे विभाजन का, जैसा पचसिद्धान्तों मे वर्णित 
है, ज्ञान रखना चाहिए (देखिए पृ० १७९ )। उसे जानना चाहिए कि 
चार महीते--सौर, सावन, नाक्षत्र और चान््व--के होने के क्‍या कारण है, 
और मलमास तथा अधिक तिथियाँ कंसे होती हैं । वह साठ वर्षों के जोवियन 
चक्र के आरम्भ और अन्त तथा वर्षपचचको, वर्षों, दिनो, घटियो, तथा उनके 
स्वामियों का ज्ञान रखे । उसे सूर्य तथा चन्द्रमा के वियोग के प्रारम्भ होने क 
क्षण, उनकी दिशा, अवधि, ग्रहण का परिणाम, ग्रहणों का रग तथा स्थान 
पहले बताना चाहिए, तथा नौ ग्रहो के भविष्य में होनेवाले संयोग तथा दुष्ट 
योगो को भी बताना चाहिये ।* उसे प्रत्येक ग्रहो की पृथ्वी से योजनों मे दूरी 
बताने में कुशल होना चाहिए तथा उनके मण्डलो की हरूम्बाई-चोडाई तथा 
पृथ्वी के स्थानों की दूरियाँ भी योजनो मे बतानी चाहिए । वह रेखागणित की 
क्रियाओं एवं काल्गणना में चतुर हो | यदि इसके अतिरिक्त वह जानता है कि 
किस प्रकार नम्न-भाषण करना चाहिए, , क्योकि वह सभी प्रकार के कठिन 
प्रन्‍नो को समझता है; तथा यदि जिस विज्ञान का वह प्रतिपादन करता है उसका 
परिश्रम और निरन्तर अध्ययन द्वारा परीक्षण किये जाने पर उस प्रकार 
अधिक परिष्कृत हो जाय जैसे सोना कसौटी पर रखे जाने, आग में तपाने और 
कारीगरी से अधिक चमक उठता है, तब उसे एक शास्त्री या वैज्ञानिक कह 
सकते हैं । कहा गया है : “जो व्यक्ति कोई कठिन भ्रश्त हल नहीं कर सकता, 
किसी प्रश्न का उत्तर नहीं दे सकता, और न अपने शिष्यो को पढ़ा सकता है 
उसे शास्त्री कैसे कहा जा सकता है ?” मह॒षि गगे ने इस प्रकार कहा है :--- 
'जो राजा जन्मपत्र तथा नक्षत्रविद्या के ज्ञानी पण्डित का आदर नही करता वह 
विपत्ति का भागी होता है। जैसे विना प्रकाश के रात होती है, जैसे बिना 
सूर्य के आकाश होता है उसी प्रकार बिना ज्योतिषी के एक राजा होता है; 
एक अन्धे के समान वह पथश्रष्ट हो जाता है ।' 'कल्याण की कामना करनेवाले 


१ थे नौ9ग्रह हैं--सूर्य, चन्द्र, बुध (मर्करी) शुक्र (वेनस), मंगल (मास), 
बृहस्पति ( जूपिटर), शनि ( सेटने ), राहु तथा-केतु । 
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किसी व्यक्ति को ऐसे राज्य में नही रहना चाहिए जहाँ कोई ज्योतिषी नहीं 
है ।! 'जिस किसी व्यक्ति ने ज्यौोतिप का अव्ययन किया है वह नरक नहीं प्राप्त 
कर सकता । 'जो व्यक्ति बिता शास्त्र का ज्ञान रखे ज्योतिषी का पेशा करता 
है वह एक दुष व्यक्ति होता है तथा समाज के लिए कलंक होता है ! उसे 
केवल तारो की ओर ताकनेवाला समझो । लेकिन जो उचित रूप से जल्मपत्र, 
नक्षत्रविद्या तथा प्राकृतिक ज्योतिष का ज्ञाता है उसी का आदर राजा को 
करना चाहिए तथा उसे नियुक्त करना चाहिए ॥' 
कोलब्॒क के भास्कर रचित बीजगणित के ग्रन्थ के बनृवाद के सम्बन्ध मे 
उनकी भूमिका ( पृ० २२ ) से निम्त उद्धरण दिया जाता है :-- 
चन्द्रमा तथा सूर्य की गतियों का निरीक्षण हिन्दुओ ने सावधानी पुर्वक 
किया और उन्होने ऐसी' सफलता प्राप्त की कि उनका चन्द्रमा की मासिक परिवृत्ति 
का निर्धारण ग्रीस के नक्षत्रिकों से बहुत अधिक सही होता है । उन्होने क्रान्ति- 
मण्डल को सत्ताइस तथा अट्ठाइस भागों में वाँठा है जो स्पष्टतः दिनो में चन्द्रमा 
की अवधि द्वारा द्योतित है और यह उन्ही की चीज है। निःसन्देह इसे ही 
अरवबो* ने ग्रहण किया । वे विशेषतया सर्वाधिक विलक्षण प्रारम्भिक ग्रहों का 
ज्ञान रखते थे। जूपिटर ( बृहस्पति ) के काल को वे सूर्य और चन्द्रमा के 
काछों के साथ ही अपने तिथिपत्र (कलेण्डर) मे रखते थे, जो साठ वर्षो का 
होता था और उनमें तथा चैल्डियन्स में समान खूव से पाया जाता है ।* 
यह भी कह सकते हैं कि भास्कर के ग्रन्थ ( देखिये पु० १०६, बनर्जी का 
“डायलॉग! पृ० ६९* ) में पाये जानेवाले कुछ वाक्यों से यह निष्कर्ष निकाला 
जाता है कि गुरत्वाकपंण के सिद्धान्त को हिन्दुओं ने ईसा की वारहवी शत ब्दी 
ही वना डाछा था | अयन चलन ( विपुवत, क्रान्ति-पात ) भास्कर को भली 
त ज्ञात था बौर ज्वार छाने में चन्द्रमा के प्रभाव के विपय मे और भी 
पहले शंका की गयी थी ( तुछना--रघूवंश ५.६१ )। 
जिन विपयो मे हिन्दुओं का वीजगणित ग्रीक के बीजगणित से भिन्‍नता 
रखता है वे ये हैं ( कोलब्रक, पु० १६ आफ ४ 
हि थे समीकरण सिद्ध करना; २ अधिक उच्चकोटि के समी- 
करण को तोड़ना जिसमे यददे उन्होंने कुछ विद्येषता नही, प्राप्त की थीं तों कम 
न अप 25 , 


१ . 
ल् ज्यं न 20 ८८६ ० 72%: च् 
य रा न गतिप्चक्र के २८ खडो में विभाजन को स्वीकार किया है । 
है हे का का विचार हैं कि-अरबों ने अपना- जान्द्र ज्योतिष्वक्र हिन्दुओं 
ह देखिए देखिए पृ० १७७ तथा वहाँ उल्लिखित प्रमाणों को भी देखिए । 
देखिए, इण्डियन एप्ट्क्विरी जुलाई १८७२, प० २२४ | 
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से कम उन्होंने चतुर्थभान के समीकरण हल करने की दिशा में एक आधुनिक 
खोज का प्रयत्न तथा सृत्रपात तैयार करने का गुण प्राप्त कर लिया था; 
हे. प्रथम तथा द्वितीय मान के अनिश्चित प्रश्नो को सिद्ध करने की सामान्य 
विधियाँ जिनमे वे डायफेण्टस से भी आगे बढ चुके थे और आधुनिक बीज- 
गणितज्ञों की खोज का सूत्रपात कर रहे थे; ४. बीजगणित का नक्षत्र विद्या 
सम्बन्धी खोजो एवं रेखागणित के साध्यो मे प्रयोग जिनमे उन्होंने कुछ ऐसे 
“विषयों को भी ढूँढ निकाला जो बाद मे पुन. खोजे गये थे । आधुनिक 
अन्वेषण की उनकी एक पूर्बपीठिका पाइथागोरस की समकोण ब्रिभुज की 
आधार भुजा के वर्ग के समकोण बनाने वाली दो भुजाओ के वर्गों के बराबर 
होने के प्रमुख प्रमेय का प्रदर्शन है । 


बीजगणित के दशमलव या दशममान ( अलगोरिथम ) के विषय मे 
कोलब्रक ( पु० १०) का कथन है-- । 
हिन्दू बीजगणित के आचाय॑ चिह्नो के लिए संक्षिप्त पदो एवं सकेताक्षरों 
का प्रयोग करते है । वे शून्य को एक विन्दु से प्रकट करते हैं किन्तु अभावात्मक 
' चिह्न के अभाव के अतिरिक्त एक भावात्मक मात्रा को पृथक्‌ करने के लिए 
किसी चिंक्त का प्रयोग नही करते। जोड़ या गुणा भादि की क्रियाओं के लिए 
किसी चिह्न का प्रयोग नही करते; न किसी समानता बतानेवाले या आपेक्षिक 
परिमाण ( बडा या छोटा ) सूचित करने वाले चिह्न का प्रयोग करते है।' 
किन्तु किसी तथ्य को उसका अर्थ बतातेवाले पद के प्रथम अक्षर से सूचित 
करते है, इमे उस राशि के साथ रख देते है और कभी कभी बीच मे एक 
विन्दु भी रख दिया जाता है। विभाजक को विभाज्य के नीचे रखकर खण्ड 
को सूचित किया जाता है किन्तु उन्हें अछग करने के लिए कोई रेखा 
नही खीची जाती । अज्ञात परिमाण की राशि को बताने वाले चिह्न एक नही 
हैं किन्तु विविध पदो मे फेले हुए हैं और इनमे सभी प्रकार के रंगों के नामो के 
प्रथम अक्षर का, प्रयोग किया गया है। केवल प्रथम अपवाद है जो 'ावतृ-तावत्‌' 
का आरम्मिक वर्ण है ( इसका प्रयोग प्रथम भज्ञात राशि के लिये किया जाता 
है--भर्थात्‌ अज्ञात राशि का इतना बराबर है इस समान संख्या के )। रंग का 
तात्पय॑ अज्ञात राशि या उसके चिह्न से हैं । वर्णों का प्रयोग भी इसी प्रकार 
चिह्नो के रूप मे होता हैं जो या तो वर्णमाला से लिये जाते हैं या प्रश्न के 


3 बराबर के चिह्न का सर्वप्रथम प्रयोग राबर्ट रिकोई ने किया ( क्योकि 
उनका कथन था कि दो समानान्तर रेखाओ के भत्तिरिक्त अन्य दुसरी दो वस्घुएँ 
अधिक समान नहीं हो सकती ) और आपेक्षिक मान के चिह्न का प्रयोग 
हैरिभट ( प्रक्7708 ) ने किया--कोलब्रुक । 
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विषयो को द्योतित करने वाले पदो के प्रथम वर्ण होते हैं। वर्ग तथा घन के आाद्य 
कक्षर क्रमश: वर्ग तथा घन शक्ति की संख्या बताते है । इसी प्रकार करणीगत 
मूल के लिये भी आध्वर्ण का प्रयोग किया जाता है ( इसके वाद का उद्धरण 
एवं आगे आने वाले उदाहरण देखिए ) ॥? 
निम्नलिखित बीजगणित ( अध्याय ६ ) से दिया जाता है--- 
यह कई रंगो वाले समीकरण का विश्लेपण है--इसमें अज्ञात राशियाँ 
कई होती है, दो, तीन या उससे भी अधिक, जिनके लिये 'यावत्‌-तावत्‌ 
तथा विभिन्न रंगों का प्रयोग किया जाता है। उन्हे इस शास्त्र के प्राचीन 
आचार्यों ने इस प्रकार नियत किया है--काला (काल?), नीछा ( नील” ), 
पीला ( 'पीत” ), छाल (लोहित ), हरा ( हरितक' ), सफेद ( श्वेत” ), 
वहुरगी (चित्र ), 'कपिल', 'पिज्धल', भूरा (धूम्र ), गुलाबी ('पाटल' ), 
'शवकछ , 'शयामर', मेचक?, काले रंग का ही एक प्रकार, इत्यादि, अथवा वर्ण 
(के इत्यादि ) का प्रयोग भकज्ञात राशि के लिये होता है। [व्यवहार में 
उपर्युक्त शब्दों का आद्य अक्षर इस प्रकार प्रयुक्त होता है 'या', कार, 'नी', 
. पी, लो']। 
मं यहाँ अंकगणित तथा वीजगणित के कुछ पदों के संस्कृत समानारथैक 
शब्द देता हूँ-.... 
एक 8 संख्या, जिसका विशिष्ट रूप होता है, रूप! कहलाती है ( इसका 
| | पत्र म एक इकाई के लिए, तथा वहुबचन मे पूर्णाडू के लिये प्रयोग होता 
अल के हे 'ह्ूसे कि करते है )। एक 'मरड्ड! या इरेशनलछ को 
टर्य है (जा प्रथम वर्ण 'क द्वारा सुचित होता है) | अभावात्मक संख्या 
जून्य, च, कहछाती है, तथा जिस खण्ड में शून्य का प्रयोग होता है वह “चहर' 
हीता है । 953, के लिए 'ऋण! या क्षय ( अभावात्मक संख्या ) तथा जोड़ने 
2 कल हा या मा होती है । परिणाम या उत्तर 
हक लि प्रथम व कप भा से सुचित करते है हु दो 
* का भा, अथवा का. नी भा, रूप मे व्यक्त: 


किया हे । 
गाता है; इसी प्रकार प्रथम अज्ञात संख्या के वर्ग मे दूसरी के घन से 


गुणा करने क्षेप मे 
४ करने को इस प्रकार संक्षेप मे रखते है--या व. का घ, भा ) । 
डालावती के दूसरे अध्याय मे दी 


के बढने की वि गई स्थान मान के अनुपात में संड्या 
“वि भी बड़ी रोचक है। नौ अद्भोग तथा शून्य के आविष्कार एव 


प्रत्य किक क्रमा हैः 
का ऋ्रमागत स्थानीय मान नियत कर देने से यह॒विधि दैवी उत्पत्ति 
की मानी जाने छगी-..- 
रु & 5 ह 
इकाई ( एक ), दहाई ( दद्य ), सैकड़ा ( शत ), हजार ( सहल्न ) दस 


ृ 


ध्स 
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हजार ( अयुत ), सी हजार ( लक्ष, सामान्यतः जिसे लाख कहते है ), दस 
लाख ( भ्रयुत ), दस प्रयुत ( कोटि, जिसे सामान्यतः “करोड़” कहते है ), सौ 
प्रयुत सा दस करोड़ ( अबु द ), हजार प्रयुत ( अब्ज या पद्म ), दस हजार 
प्रयुत ( खबें ), एक सो हजार प्रयुत ( निखव॑ ), एक प्रयुत प्रयुत (महापत्म ), 
दस महापश्च ( शंकु' ), एक सो महाप्म ( जलधि या समुद्र ) एक हजार 
महापद्म ( अन्त्य ), दस हजार महापद्म (मध्य), एक सौ हजार महापझम 
( पराघे )। 

में लीलावती तथा वीजगणित के प्रश्तों के चार उदाहरण यहाँ प्रस्तुत 
करता हँ--- ह 

१. भूज़ो के एक समृह में उसका पत्चम भाग कदम्ब के :फूछो पर 
बंठ गया, तृतीय भाग एक शिलीन्त्र पुष्प पर जा बैठा, उन संख्याओ के 
क्षन्तर के तीन गुने एक कुटज के फूछ पर चले गये । एक भूज्ध जो बच 
गया आकाझ में मेंडराता रहा । ऐ सुन्दरियो, उन भुज़ों की संख्या बताओ । 

“२. ( दश-बाहु वाले ) भगवान्‌ झम्भु के विभिन्न हाथो की दस वस्तुओं 
अर्थात्‌ पाश, अंकुश, सर्प, डमरू, कपाल, त्रिशूल खट्वाज़, खद्भ, बाण, धनुष 
को परस्पर विनिमय करने पर उनके कितने रूप भेद होगे ? और चतुर्भज 
हरि के गदा, चक्र, पद्म तथा शंख के विनिमय से कितने रूप भेद होगें ? 
उत्तर ३६,२८,८००३१४. 

३. प्रिये ! तुम्हारे कर्णफूल में जो ये आठ पद्मराग मणियाँ, दस हीरे 
भर सो मोतियाँ है उन्हें मैंने समान राशि से खरीदा है और तीन प्रकार के 
रतनो के भाव की निधि आधे सौ से तीन कम थी; भद्दे ! प्रत्येक का 
भाव बतामो । 

४. वे कौन सी चार सख्याये है जिनका ग्रुणनफल उनके जोड के 
बीस गुने के वरावर होता है ? इसका उत्तर इस प्रकार होगा : मान लिया 
पहली संख्या या * है; और शोष ५,४ और २। उनका जोड़ या १, रू ११ 
होगा, और २० से गुणा करने पर या २०, रू२२० हुआ। सबका जोड़ 
या ४०, रू ० 
“या २०, रू २२० 
या का मूल्य ११ होगा, और सख्यायें हुई ११, ५, ४, २. 

यहाँ यह उल्लेख कर देना चाहिए कि प्रत्येक वेद से जुड़ी हुई 'परिक्षिष्ट' 
या पूरक नाम की रचनाएँ हैं, जो श्रौतसूत्रो आदि द्वारा छोड़ी गई विधियों 
को पूरा करती है। अनुक्रमणियाँ भी हैं जो प्रत्येक सृक्त का प्रथम वर्ण, छन्द, 
ऋषियो तथा देवताओं के नाम, तथा मनन्‍्त्रों की संख्या आदि बतलाती है । 


या ४० हुआ । समीकरण होगा इस प्रकार इसे तोड़ने पर 


| 
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उपवेद भी हैं जिनका वेद या स्मृतियों से कोई यथार्थ, सम्बन्ध नही है । 
वे हैं--आयुर्वेद, जीवत या औपधि का श्ञास्त्र ( जो अथववेद से और कुछ लोगों 
के अनुसार ऋग्वेद से सम्बन्ध रखता है ); २. गन्धव॑-वेद या संगीतशास्त्र 
( इसे सामदेव की शाखा मानते हैं ); ३. धनुवेंद, बाण चलाने की विद्या या 
सैन्यकला ( यह यजुर्वेद से सम्बद्ध है ); ४ स्थापत्यवेद, आर्थात्‌ भवन-निर्माण 
विद्या जिसमे शिल्पशास्त्र भी सम्मिलित है । 

जहाँ तक प्रथम का प्रश्न है, चिकित्साशास्त्र के दो लेखक है चरक तथा 
सुश्रुत जिनके ग्रन्थ चीर-फाड़, शरीरविज्ञान, औषधिशञास्त्र, औषधिनिर्माण, 
शल्य, विश, शकुन तथा रोगोत्पत्ति में ग्रहों एवं भूतो के प्रभाव का विवेचन 
करते हैं (देखिए विछसन के निबन्ध, भाग १. पूृ० २६९-२७६, ३८०० 
३९३ ) ! छः अध्यायो मे रचित सुश्रुत के ग्रन्थ का उत्तम संपादन कलकत्ता के 
श्री मधुसुदन गुप्त ने किया है। दूसरे के सम्बन्ध में : सगीत विषयक ग्रन्थ, 
स्वरो, मात्राओं, लय गान, वाद्ययन्त्रों, और कभी कभी नृत्य का भी 
विवेचन करते हैं। गान छ: प्रारिम्भक स्वर हैं जिन्हें राग कहते हूँ । इनका 
वर्णन मूर्त रूप मे किया गया हैं एवं छः रागिनियो के साथ इन्हे विवाहित 
बताया गया है। प्रमुख सगीतश्ञास्त्रीय रचनाएँ हैं : शाज़रूदेव का 'संगीत- 
रत्नाकर', दामोदर रचित सजद्भीतदपंण', शुभडूरूर रचित 'संगीतदामोदर' । 
तीसरे उपवेद को कुछ विश्वामित्र रचित तथा कुछ भूगुरचित बताते है | चौथे 
के विपय में कुछ छोगो का कथन है कि चौँसठ शिल्पों या कछाओ पर चौसठ 
ग्रन्थ हैं। ये कलायें स्थापत्य, मुतिकला, काष्ठकला, स्वर्णकला, अश्वचिकित्सा 
इत्यादि हैं। भवन निर्माण कछा पर प्रमुख रचना है 'मानसार', मान या 
नापजोख का सार अर्थात्‌ संक्षेप । यह अटद्ठावन अध्यायों में हैं जिसमे भवनों, 
भन्दिरो, तोरणो आदि के निर्माण के नियम हैं। अन्य प्रमुख स्थपतियो द्वारा 
रचित ग्रन्थ भवन बनाने के लिये उपयुक्त मिट्टी, तंथा वास्तु पुरुष, भवन 
स्थान के अविष्ठातू देवता की पूजा के कर्मों आदि का वर्णन करते हैं । 


व्याख्यान ९ 


२. स्मात्ते सूत्र या परम्परागत नियम 


पिछले अयाय के प्रारम्भ में स्मृत्ति या वैदिकोत्तर साहित्य का वर्गीकरण 
करते हुए हमने स्मात॑ सूत्रों को दूसरे वर्ग मे रक्खा तथा यह निर्दिष्ट किया था कि 
वे बहुत सीमा तक उन अनुवर्ती विधि ग्रन्थों के स्रोत थे जो हमारे वर्गीकरण 
' में तीसरे वर्ग या स्मृति के अच्तगंत आते है। हमने यह भी देखा, कि 'स्मा्तं 
सूत्र” उन सूत्रात्मक नियमों के किए सामान्य वाचक है, जो कल्प-वेदाज्ुः के 
श्रोतसूत्रो से पृथक्‌ है, क्योकि वे श्रोत या वँदिक क्रियाओ से सम्बद्ध नहीं 
अपितु 'गृह्य अर्थात्‌ गृहस्थ जीवन के कर्मों, तथा 'पामयाचार' या प्रतिदिन के 
व्यावह् रिक इत्यो, से सम्बन्ध रखते है । इस कारण स्माते सूत्र आम तौर से 
(क ) गृह्य सूत्रो, तथा (ख ) सामयाचारिक सुत्रो मे विभक्त किये जाते है। 
अतएव मनु के प्रसिद्ध विधिग्रन्थ का सर्वेक्षण करने के पूर्व इन स्रोतों का 
जिनसे उसके कतिपय वण्यंविषय ग्रहण किये गये हैं तथा विशेषतया गृद्यसूत्रो' 
का संक्षिप्त वर्णन दे देना उचित होगा । इनमे भी प्रत्येक वेद से सम्बन्धित 
विभिन्न शाखाओ के संकलन है । ऋग्वेद के आश्वलायन' तथा शाद्डायन गृह्य 
सूत्र हैं; सामवेद के गोभिल के गृह्य सूत्र है। वाजसनेग्रि संहिता या शुक्लयजुर्वेद 
' मे पारस्कर के ग्ह्मसुत्र; तैत्तिरीयसहिता या कृष्ण यजुर्वेद से काठक, बौधायन, 
भारद्वाज, आपस्तम्ब? के गणह्मयसूत्त तथा मैत्रायणीय, और मानव गुह्सूत्र संबद्ध 


) सम्भवत', मनु ने खह्सूत्रों की अपेक्षा सामयाचारिक से अधिक ग्रहण 
किया है, यद्यपि मुद्रित सस्करणो के हूप में. ग्ह्मतुत्रो से हम अधिक 
परिचित हैं । 

२ जैसा हम देख चुके है कल्प के अन्तर्गत “आइवलायन श्रोत सूत्र” भी 
भाता है और सम्भवत. प्रत्येक शाखा सभी तीन सूत्रो के पूर्ण सेट थे, हालाकि वे 
- पूर्णतः सुरक्षित नही है। आश्वलायन ग्रह्म सूत्र और पारस्कर के कुछ अंश का 
ज़र्मन मे सम्पादन तथा अनुवाद प्रोफेसर स्टेन्जलर ( लाइपज्ञिंग १८६४ 
१८६५ ) ने किया है और आश्वकायन का संपादन पण्डितो ने “बिल्लिओथेका 

ण्डिका' ( कलकत्ता १८६९ ) के लिये किया है। गोभिल गशह्मसूत्र का भी 
सम्पादन 'बिल्लिओथेका इण्डिका? के लिये हो रहा है । 

3 आपस्तम्बो ने सूत्रों के तीनो वर्मों को सुरक्षित रखा है, क्योंकि 

आपस्तम्ब श्रौतसूत्र तथा सामयाचारिक भी विद्यमान है। डॉ० भाण्डारकर के 


कि भारतीत, प्रज्ञा 


हैं जिनमें अन्तिम दो नष्ट हो चुके है ( हालाँकि इनमे से कुछ कल्पसूत्र सुरक्षित 
हैं) इत्यादि । 
वस्तुतः प्रत्येक ब्राह्मणीय कुठुम्ब या वर्ग ( चरण" ) का वेदों के मन्त्र तथा 
ब्राह्मण भाग का अपना पृथक्‌ परम्परागत संस्करण ( शाखा, पृ० १६१ ) भौर 
अपने कल्प, गह्म एवं सामयाचारिक सूत्र थे; भौर आज भी ब्राह्मणों की विंशिष् ु 
शाखाओं में य्ह्म संस्क्रार उसी वेद के सृत्र के अनुसार किये जाते हैं जिस वेद 
के वे अनुयायी होते हैं । 
यत: ये गृह्य तथा सामयाचारिक सूत्र मनु से भी पहले के हैं अतः ये 
सम्भवतः छठी शताब्दी ई० पृ० के हो सकते हैं, किन्तु यह बहुत सम्भव है कि जो 
रचनाएँ आजकल उपलब्ध हैं वे मूल ग्रन्थों के बहुत परवर्ती संकलन हों । 
यह बताया जा चुका है कि श्रौतसूत्र वेद द्वारा आदिए अधिक सामुदायिक 
यज्ञो ( ज्योतिष्टीम, अग्निष्टोम, अश्वमेघ आदि ) से सम्बन्ध रखने वाले ग्रन्थ हैँ । 
गृह्म का विषय तो वही है जो मनु ने इस उक्ति में बताया है ( ३-१७ )-- 
“विवाह के समय मे प्रज्वलित वैवाहिक अग्नि ( जिसे गार्हवत्य कहते हैं ) में 
गृहपति नियमानुसार गुह्य कर्मों को करे तथा पाँच यज्ञों का विधान एवं देनिक 
आहुति इत्यादि करे [ ववाहिकेझनौ कुर्वीत गह्मय॑ कर्म यथा-विधि | पञ्चयज्ञ- 
विधान च पंक्ति (< पाकम्‌ ) चान्वाहिकी गही ॥। ] 
नि'सन्देह गह्म का अर्थ होता है 'गृहसम्बन्धी! तथा ये सूत्र यथार्थेतः पाँच 
गृह्य यज्ञों की दंनिक क्रियाओं के नियम बनाते हैं, जिन्हें 'महायज्ञ' ( या पच- 
यज्ञ जिनमें चार 'पाकयज्ञ' हैं, मनु २.८६ ) कहते हैं तथा उन संस्कार नामक 
यृह्य उत्सवोी के लिये नियम प्रस्तुत करते हैं जो सभी तीन उच्च वर्णों में प्रचलित 
हैं, केवल ब्राह्मणों तक ही सीमित नहीं । वारह सस्कारो का वर्णन आगे 
किया गया हैं। वे सभी प्रायः एक गृह्य अग्ति पर किये जाते हैं, तीन 


प्रकार की 'वितान' या सार्वजनिक यज्ञों की अग्नियों से नहीं ( जिनका सामुहिक 
नाम त्रेता है )। 


में ऋगद के आश्वकायन-गृह्य सूत्र का संक्षिप्त विवेचन करूँगा और 
इसके साथ यह भी कहूँगा कि हिन्दू जाति ईस प्रकार के जाति का एकमेव 
उदाहरण है, जो प्रत्यक्षटः अपने राजनीतिक जीवन के किसी महान्‌ तथ्य को 
सुरक्षित रखने या अपने इतिहास की किसी उल्लेखनीय घटना--यथा सिकन्दर 
2 आफ किलर अल अर) 486 पक 4 कक का 
अनुसार दक्षिण भारत में बहुत से ऐसे ब्राह्मण है जो- कृष्णयजुर्वेंद का अनुसरण 


करने वाले हैं और जो इसका आपस्तम्व सूत्र के साथ पाठ करने के छिये घनी 
व्यक्तियों से दक्षिणा प्राप्त करते हैँ । 


रु ग्र्र आओ 
वरण व्यू नाम का ग्रन्थ इन शाखाओं की सूची प्रस्तुत करता है । 


२. स्मात्त सूत्र या परस्परागत नियस ३९१ 


महान्‌ के नेतृत्व में ग्रोसवासियों का आक्रमण--को लेख्यारोपित करने में बडी 
उदासीन रही, फिर भी, बहुत प्राचीन काल मे ही निश्चित विहित नियमों के 
अनुमार अपने गृह्य क्रियाओं का सम्पादन करती थी। ये नियभ न केवल 
लिखित रूप मे थे अपितु अत्यन्त निष्ठापूर्ण सावधानी के साथ सुरक्षित रखे 
जाते थे और इनमे से कई अब भी प्रयोग में हैं। अपरच्च, चूंकि यह जाति उसी 
मूल जाति से सम्बन्ध रखती है अससे हमारी जाति का सम्बन्ध है, इसलिए 
इसके रीति-रिवाजो की प्राचीवता अवश्य ही इनके प्रति हमारे अन्दर अधिक 
रूचि भर देती है। ते 
पाकयज्ञ ( मनु २.८६, १४३ ) नामके यह्मय कर्मों का वेतानिक" से भेद 
प्रथम दो सूत्रों मे इस प्रकार दिखाया गया है (स्टेन्नलर का संस्करण १.१,२) $ 
वैतानिक होमों की ( जो सभी तीनों पवित्र अग्नियों से किये जाते है?) 
व्याख्या ( श्रौतसूत्र में ) की जा चुकी है, अब हम ( केवल ) उन्हीं का वर्णन 
करेंगे ( जितका अनुष्ठान ) गाहंपत्याग्नि से “किया जाता है। तीन प्रकार के 
. पाकयज्ञ होते हैं . वे होम जो अग्नि मे किये जाते है (यथा घृताहुति आदि ), 


१ मनु ५.८४ की टीका में कुल्लुक “वितान' की “वितन्‌” फंलाता क्रिया से 
व्युत्पत्ति बनाते हैं और वंतानिक का अर्थ उन श्रौत होम से लेते हैं जिन्हे 
गाहंपत्याग्नि का आहवनीय एवं दक्षिणाग्ति पर आधान करके सम्पत्त किया 
जाता है (वैतान श्रौतों होम: गाहंपत्य-कुण्ड-स्थानग्नीनाहवनीयादि-कुण्डेषु 
वितत्य क्रियते ) देखिए मनु ६.९ । 'पाकयज्ञ! के वास्तविक अर्थ के विषय मे 

बहुत मतभेद है। स्टेन्जलर इसका अनुवाद “क्रोख-ओप्फेर” करते हैं और इसका 
अर्थ दैनिक के उपरान्त गह्याग्ति में किये जानेवाले होम से लेते है। इसके 
विपरीत कुछ टीकाकार पाक का अर्थ छोटा, 'सरल' करते हैं ओर कुछ 
इसका अर्थ उत्तम बताते हैं । मनु २८६ में चार पाकयज्ञ या णह्म होम बताये 
गये है ( जिन्हे कुल्लुक वैश्वदेव होम, बलि, नित्यश्रांद्ध और अतिथिभोजन 
द्वारा स्पष्ट करते हैं ) और इस प्रकार उन्हे चार महायज्ञों से अभिन्न बताया 
गया है। मेरे 'संस्कृत-इग्लिश डिक्शनरी में सात विभिन्न पाकयज्ञ देखे जा 
सकते हैं । ह 

२ मनु ३.१००,१ै८२ में पाँच पवित्र अग्नियो का उल्लेख है तथा उन 
पाँचो अग्तियो को जलानेवाले ब्राह्मण को जिसे पच्चार्त (> अग्निहोत्री) कहते 
है विशिष्ट रूप से पवित्र बताया गया हैं। वे है: १, दक्षिण, ब्राह्मणोमि अन्वा- 
हायेपचन), रे गाहँपत्य, रे. आहवनीय, ४. सभ्य, ५. आवसथ्य | प्रथम तीन 

, क्षम्तियाँ सर्वाधिक महत्वपूर्ण हैं और उन्हे समूह रूप में 'त्रिता' कहते है। अग्नि- 
होत्री अब भी भारत मे. पाये जाते हैं। . 


नई 
प्हँ 


् 
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वे जो बिना अग्नि में डाले हुए दिये जाते है, और वे जो ब्राह्मणों को खिलाकर 
, परब्रह्म ( ब्रह्मणि ) को दिये जाते है (ब्रह्ममोजने ) । रा 

काण्ड १ की कण्डिका २ में उन देवताओं को गिनाया गया है जिन्हें होम 
दिया जाता है; यथा अग्नि, इन्द्र, सोम, दो, पृथ्वी, यम, वरुण, विश्वेदेव, 
( तु० मनु ३.९०,१२१ ), ब्रह्मा इत्यादि। यह द्रष्टव्य है कि ये सभी वैदिक देवता 
है । तीसरी कण्डिका होम के स्थान का निर्माण करने की विधि बताती है । 

चौथी कण्डिका इस सूत्र से प्रारम्भ होती है-- 

'फेशवपन ( चौल & चूडाकर्म ), उपनयन, श्मश्रुवपन ( गोदान ) तथा 


विवाह के संस्कार सूर्य के उदगयन होने पर मास के शुक्लपक्ष ( अपूर्यमाणे : 


है 


पक्षे ) में शुभनक्षत्रो ( कल्याणे नक्षत्रे ) के योग मे करना चाहिए । 


तदुपरान्त इन संस्कारों का ( विवाह से प्रारम्म कर ) वर्णन, किया गया 
है और जहाँ कही प्रत्येक सस्कार में वेद के मन्त्र या अंश का पाठ करने का 
विधान है वहाँ प्रथम शब्द या कई शब्दों को ही उद्धृत किया गया है। इस 
प्रकार विवाह सस्कार के पूर्व घृत की आहुति इन मन्‍्धरों का उच्चारण करते 
हुए दी जाती है $ त्वमयेमा भवसि यत्कनीनाम्‌! इत्यादि, अर्थात्‌ तुम कन्याओ 
के लिए अयंमा हो ( ऋग्वेद ५.३,२ )। । 

पाँचवी कणष्डिका परिवार तथा अन्य स्थितियों की जानकारी करने के बाद 
ही पत्नी का चुनाव करने का नियम देती है | सूत्र ३ के अनुसार-- 

पुरुष को ऐसी स्त्री से विवाह करना चाहिए जो बुद्धिमती, सुन्दर, 


सच्चरित्रा, शुभलक्षणी तथा रोगो से मुक्त हो” ( मनु ३.४-१० के विधानों से 
तुलना कीजिए ) । * 


छठी कण्डिका में आठ प्रकार के विवाहों का लक्षण तथा वर्णन दिया 
गया है : ब्राह्म, देव, प्राजापत्य, आषं, गान्धवे, आसुर, पैशाच तथा राक्षस | 
इन्हे मनु (३.२१ ) ने भी गिनाया है किन्तु ठीक इसी क्रम में नही, तथा 
याज्ञवल्वय ( १.५८-६१ ) ने भी ग्रिनाया है। मनु ( ३.२१-६४ ) इनका वर्णन 
आश्वलायन की अपेक्षा अधिक विस्तृत रूप से करते है। | 


काण्ड १, कण्डिका ८ में एक प्रचलित विवाह संस्कार का वर्णन है-- 


( पविन्न ) अग्नि के पश्चिम (घर मे स्त्रियों द्वारा प्रयुक्त किये जाने वाले 


अनाज और भसाले पीसे जाने वाले पत्थर के समान) एक प्रस्तर खण्ड रखा 
जाता है तथा उत्तर-पूर्व की ओर एक जलपूर्ण कलश ,। वर खड़ा होकर पश्चिम 
मुख और वे मुख करके बैठी हुई वधू का हाथ प्रकड़ कर होम करता है । 
यदि वह केवल पुत्नरो की कामना रखे तो वह उसके अंगूठे को पकड़ कर कहे, में 
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तुम्हारे हाथ को सीभाग्य के लिए पकड़ता हूँ | यदि पुत्रियों की कामना करे 
तो केवल अह्लुलियों को पकड़े । यदि वह दोनो ( पुत्र तथा पुत्री ) की इच्छा 
करे तो अंगरूठो सहित हाथ के रोमयुक्त किनारे को पकड़े । तब वह उसे दाहिने 
से अग्नि तथा कलश के चारों ओर तीन बार परिक्रमा करा कर मन्द आवाज 
में कहे “मैं यह हूँ तुम वह हो, तुम वह हो मैं यह हूँ, मै आकाश हूँ तुम पृथ्वी, 
मैं साम हूँ तुम ऋचा हो, आओ ! हम विवाहित होंवे, सन्तति प्राप्त करें; प्रेम 
में बद्ध होकर प्रसन्न तथा परस्पर सामज्जस्य रखते हुए ( सुमतस्यमानौ ) 
हम एक सौ वर्ष तक जीवन व्यतीत करें। प्रत्येक बार परिक्रमा कराते 
समय वह उसे प्रस्तर पर चढ़ाता है और कहता है, 'इस अश्म पर चढो, 
इस वश्म के समान ही स्थिर होओ ( 'अश्मेव त्व स्थिरा भव! )। तब 
कन्या का पिता उसकी अञ्जलि पर घृत रखकर उस पर चावल के भूने हुए 
लावा दो बार विवेरता है । तब अग्नि मे घृत की आहुति देकर वैदिक भन्त्रो का 
पाठ होता है | तदुपरान्त वर बच के केशों की दोनों चोटियो को खोल देता है 
और कहना है . मैं तुम्हे वरुण के उन पाशों से मुक्त करता हूँ जिनसे कल्याण- 
कारी सवित्र ने तुम्हे बाधा है ( ऋग्वेद १० ८५,२४* )। तब वह उसे सात पई 
उत्तर-पुर्वं दिशा की ओर चलाता है और उससे इस प्रकार कहता है: एक 
पद ( एकपदी भव ) शक्ति ( इपे ) की प्राप्ति के लिए रखो; दो पद बल् 
( ऊर्जे द्विपदी भव ) के लिए रखो; धन की वृद्धि के लिए (रा ग्रस्पोषाय ) 
तीन पद रखो; कल्याण के लिए ( मायोभव्याय ) चार पद रखो; सन्तान 
के लिए ( प्रजाभ्यः ) पाँच पद रखो; ऋतुओ के लिए ( ऋतुभ्यः ) छ. पद 
चलो; सखा के रूप मे ( सखा सप्तपदी भव ) सात पद चलो; दृढब्रता होकर 
मुझमे प्रेम रखो; हम कई पत्र प्राप्त करें, और वे सुखपूर्ण वृद्धावस्था भ्राप्त करे ।? 
तब उनके सिरो को निकट करके कोई व्यक्ति कलश से जल निकालकर उन्हें 
अभिषिक्त करता है । तब वह उस दिन किसी ऐसी वृद्धा ब्राह्मणी के घर 
निवास करे जिसके पति एवं बच्चे जीवित हो । जब वध ब्रुव, अरुन्धती तथा 
सप्तषियों का दर्शन करे तो मौनभज्भ करके कहे, मेरे पति जीवित रहे और मैं 
सन्‍्तान प्राप्त करूँ ।' 

काण्ड १, कण्डिका ८ के १२, १३, १४ सूत्र मे अधोछिखित आदेश है'-- 
 उप्ूछ मे अर त्व सुचामि वरुणस्य पाशायेन त्वाबधनात्‌ सविता 
सुशेव ' । यह प्रसिद्ध सूयसृक्त ( १०.८५ ) से है जो सूर्य की पुत्री सूर्या के 
सोम या चर्धरमा के साथ विवाह का वर्णन करता है |. | 

३ सखा' शब्द 'सखी' का वेदिक रूप है; देखिए पाणिनि '४.१,६२ 
पर भाष्यकार | | | 

१३ भा० गप्र० 
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जब वह ( वर ) विवाह-संस्कार को पूर्ण कर ले तो वधृ के वस्त्रो को 
सूर्यायुक्त ( ऋग्वेद १० ८५ ) का ज्ञान रखने वाले व्यक्ति को दे, ब्राह्मणों को 
भोजन करावे और तब उनसे स्वस्तिवाचन करावे [ चरितत्रतः सूर्याविदे 
वधुवस्त्र दद्यातृ । भन्नं ब्राह्मणेभ्यः । अथ स्वस्त्ययन वाचयीत | 

काण्ड १. कण्डिका ९ मे यह विहित किया गया है कि विवाह 
( पाणिग्रहण ) के बाद वर का प्रथम कृत्य गाहँपत्य अग्नि का प्रज्ज्वलन 
एवं आघान करना है। दसवी कण्डिका में स्थालीपाक कर्म के अनुष्ठान का 
विधान किया गया हैं जो एक विशिष्ट प्रकार के पान्न में पकाए गये चावह 
आदि का होम प्रतीत होता है । ग्यारह॒वी में पशुयज्ञ ( पशु-कल्प ) के 
अनुष्ठान के नियम तथा वारहवें में चेत्ययज्ञ” के नियम हैं जो स्मारको पर 
बलियो सहित कदाचितृ्‌ मृत व्यक्ति की स्मृति में किया जाने वाला कर्म 
प्रतीत होता है | तेरहवी, चोदह॒वी, पन्रह॒वी, सोलहवी तथा सन्रहवी कण्डिकायें 
शिशुओं के जन्म तथा उनकी चिकित्सा से संबद्ध कतिपय ग्रृद्य कर्मों का 
विधान करती है जिन्हें मनु० के द्वितीय अध्याय में विवेचित सस्कारो मे भी 
सम्मिलित किया गया है । वे इस प्रकार हैं-- 


पर्मलम्भन' : गर्भ के प्रथम चिह्नो के प्रकट होने पर किया जाने वाला 
संस्कार; और 'पुंसवन' : जो प्राणवान्‌ पुत्र के गर्भ में होने के लक्षण दिखाई 
पड़ने पर किया जाता है (तु० मनु २.२७ )। 

सीमन्तोन्नयन : 'गर्भवती मे केशों की माँग को सेंवारना, जो गर्भ के 
चौथे, छठें या आठवें महीने मे होता है । 

'हिरण्य-मधु-सर्पिषाम्‌ प्राशनम्‌ : शिशु को सोने के चम्मच से मधु तथा 
दूत चढाना, नाभिनाल काटने के पूर्व ही > जातकर्म ( मनु २.२९ )। 

अन्नप्राशन्‌? : वारुक को अन्न खिलाना, जो पाँचवें से आठवें मास के 
बीच होता है ( मनु २.३४ )। 

चोल (+ चूड़ाकर्म ): सिर के ऊपर एक चोटी छोड़कर केशवपन, जो 

पीसरे वर्ष भे किया जाता है ( तु० मनु २.३४ )। 

गाण्ड १ की १९ वो कण्डिका में यज्ञोपवीत द्वारा उपनयन के स्पष्ट 
नियम दिये गये हैं--.ह एक बहुत महत्त्वपूर्ण सस्कार है जिसे उपनीत व्यक्ति 
को (ईसाई धर्म मे दीक्षा के संस्कार के समान) एक दूसरा आध्यात्मिक जीवन 
हक करने वाल्य माना जाता है। इसका विधान ब्राह्मण के लिए आठवें 
तप मे, क्षत्रिय के लिए ग्यारहवे वर्ष मे, तथा वैश्य के लिये बारहवे वर्ष में 
किया गया है, हाँलाकि सवके विपय में समय ब़ढ़ाया जा सकता है। इस 
कारण ये तीनो द्विज वर्ण हैं । ( तुलना मनु २.३६-३८ )। बाइसवीं कण्डिका 
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उपनयन के वाद गुरु के गह मे निवास करने वाले ब्राह्मण बालक के 
ब्रह्मचर्य जीवन के नियमों का विवान करती है। यह इस प्रकार प्रारम्भ 
होती है--- 
अब तुम ब्रह्मचारी हो, प्रतिदिन अपना मुख जल से धोना ( < “उपस्पुश 
आचम्‌, मचु २.५१, ५३ )। अपना उचित कर्म करो (कर्म -कुरु ), दिन 
में मत सोना ( दिवा मा स्वाप्सी., तु० दिवा-स्वप्तन, मनु ७४७ )। गुरु की 
भाज्ञा का पालन करो, वेद का अध्ययन करो ( वेदमधीष्व ); प्रति दिन प्रात: 
तथा साय॑ सिक्षा माँगना, और प्रतिदिन प्रात.साय अग्नि के लिए समिधाएँ 
लाना ! विद्यार्थी का जीवन बारह वर्ष तक या जब तक शिष्य वेदों का 
ज्ञान न प्राप्त कर ले तव तक [ ग्रहणान्तम्‌; तु० मनु ३.१; २.५३-६० ) 
होना चाहिए । 
दूसरे काण्ड की चौथी तथा पाँचवी कण्डिकाएँ अष्ठका तथा अन्वष्टक्य 
श्राद्ध कर्मों का विधान करती हैं । 
काण्ड २ कण्डिका ७, ८ का विपय भवननिर्माण का स्थान निश्चित करने 
या उसकी नीव रखने के पूर्व की जाने वाली “वास्तु परीक्षा', भर्थात्‌ भूमि एवं 
स्थान का शोघन है-- 
ऐसा स्थान ( चुनना चाहिए ) जिसमे खारी मिट्टी न हो, जिसके स्वामित्व 
के विपय मे कोई वेघानक विवाद उठ खड़ा होने छायक न हो, जिसमे पौधे 
तथा वृक्ष लगे हो और कुश तथा वीरण ( सुगन्धित घास ) का प्राचुयें हो । 
सभी कंटीली झाडियाँ तथा दूध वाले पौधों को उखाड़ देना चाहिए | घुटने तक 
गहरा एक गड़ढा खोद कर फिर उसे खोदी हुईं मिट्टी से भरे । यदि .खोदने से 
निकली हुई मिट्टी भरने पर अधिक बच जाय तो वह मिट्टी भत्युत्तम होती है, 
यदि भरने भर हो तो वह उत्तम होती है और यदि बहुत कम हो तो “अष्छी 
नही होती । ( 'भधिके प्रशस्त समे वार्त च्यूने गहितम्‌, ८३ )। सूर्यास्त के 
समय गडढे-मे पानी डाल दे और रात भर छोड दे । यदि प्रात.काल उसमे जल 
भरा हो त्तो मिट्टी भत्युत्तम होती है, यदि गीछी ही तो उत्तम होती है और 
यदि सूख गई हो तो गहित होती है । श्वेत तथा मधुर बालुदार मिट्टी ब्राह्मण 
के लिये उपयुक्त होती है, लाल क्षत्रिय के लिये, तथा पीली वेश्य के लिये ।' 
काण्ड २, कण्डिका १० में नवीन गृह में बीजान्न रखने के उपरान्त 
समरोहपुर्वक प्रवेश करने ( गृह-प्रपदन ) का विधान है | गृहपति अपने गृह 
के निकट की भूमि को जुतवाता है तथा उचित समय पर बुवावा है। ए 
स्थान पर वायु की ओर पीठ करके ऋग्वेद के (४.५७ ) सुक्त का उच्चारण 
करते हुए बलिकर्म करता है। मैं इस सूक्त के एक अश का छायानुवाद श्रस्तुत 


करता हूँ :--- 


१९६ 'भारती मज्ञ या 


क्षेत्रपति हमारा मित्र बतकर उपस्थित होवे, जिससे हम समृद्धि प्राप्त 
करें' | वह देवता हमें पशु, भश्व तथा भोजन प्रदान करे । इस प्रकार 
के उपहारो से वह देवता अपनी कृपा का प्रदर्शत करता है । क्षेत्र के 
देवता ! हमे मधुर जछ दो । हमारे लिने सभी वनस्पतियाँ मधु जैसी 
मधुर होवें । हम पर आकाश, वायु तथा वर्षा दयालु होवें और भूमि 
के स्वामी देवता हम पर कृपा करें । हम निर्मीक होकर उसके 
निकट पहुँचे । हमारे वैल हमारे कल्याण के लिए खेत जोते ।* क्ंपक 
खुशी से परिश्रम करें । हल के फाल सुन्दर लाज़ूलरेखा बनवें। 
कुपक3 बैलों के पीछे-पीछे खुशी-खुशी चलें । वर्षा के देवता पृथ्वी क़ो 
मधुर फुहारों से सीचे । वायुदेव तथा सूर्य “ हमे समृद्धि प्रदान क रे । 
.. तीसरे काण्ड की प्रथम कण्डिका में पाँच यज्ञों या उपासनाकर्मों का 
विधान है, जिन्हें प्रत्येक द्विज को प्र७दित करना चाहिए। ये मनु ३.६९-७१ 
में उल्लिखित पाँच यज्ञों के ही समान है जिन्हे कभी कभी पाँच: संस्कार भी 
कहते है । वे हैं ; १. देवताओं; २. सर्वभूतों; ३. पितरो; ४. ऋषियों या बेद के 
रचयिताओं ; ५. मनुष्यों के प्रति की जाने वाली पूजाएँ (१. देवयज्ञ, २. भूत- 
यज्ञ, ३. पितृयज्ञ, ४. ब्रह्मययज्ञ, ६. मनुष्ययज्ञ )। पहला देवताओं के लिये 
गाहंपत्यागिन में किया जाने वाला होम है । दूसरे मे पशुओं तथा जीवों के लिए 
वलि दी जाती है, तीसरा पितरो के लिये जल देकर संपन्न किया जाता, है, 
चौथा वेद के पाठ हारा पूरा होता है, तथा पाँचवें में मनुष्यों के लिये दान 
तथा अतिथियों का सत्कार आता है ( तु० मनु ३.८१ इत्यादि, जहाँ ये इसी 
क्रम मे नही दिये गये हैं )। | 
दूसरी तथा तीसरी कण्डिकायें चोथे दैनिक कर्म ( ब्रह्मयज्ञ ) को विवेचन 
करती है । ये द्विजो को यह आदेश देती है कि उन्हें किस श्रकार वैयक्तिक 
उपासना करनी चाहिए तथा कैसे और किन ग्रन्थों का स्वाध्याय करना चाहिए 
( स्वाध्याय-विधि )-- 
'वह अपने भवन्‌ के बाहर पूर्व या उत्तर दिद्या को अपना यज्ञोपवीत कन्चे 
पर रखे हुए जावे; पहले स्नान करे तव आचमन करके कुश पर बैठे जिसके 
_अग्रभाग पूर्व की ओर हो ( मनु २.७५ ) और तब पवित्र अक्षर 'ओम्‌' का तीन 
3 दाब्दश: हमारे मित्र रूप क्षेत्रपतियों के साथ' इत्यादि [ क्ष्रस्स 
पतिना वय हितेनेव जयामसि ] 
_ शुनम्‌ ८ सुखम्‌ । 
3 कोनाशा: 
* यह शुनाशीरा' की देशीय व्याख्या है, देखिए विछसन । 
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वब्याहृतियों ( भूः, भुव , स्व ) तथा साविन्नी (या गायत्री, देखिए पृ० २१; 
तु० मनु २.७५-७७, ७९ ) का जप करे। तब जब तक उचित सममभे तब तक 
ऋंक , यजुब , सामन्‌ , अथर्वाज्िरस्‌ , ब्राह्मण, कल्प, गाथा, नाराशंसी:, 
इतिहास तथा पुराणों के अंशो का पाठ करे। 

काण्ड रे. ७ मे कहा गया है कि यदि कोई स्वस्थ द्विज सूर्यास्त के समय 
सो जावे तो उसे शेष बची रात बैठकर मौन रूप से व्यतीत करनी चाहिए 
तथा सूर्योदय के समय ऋग्वेद के १०.३७ के चोथे से भाठवे सहित पाँच मन्‍्त्रो 
का 'हे सूर्य, तुम जिस ज्योति से अन्धकार दूर करते हो '[“येन सूर्य ज्योतिषा 
बाघसे तमो' आदि] से प्रारम्भ कर पाठ करे। पुनः यदि उसके सोते रहने पर 
ही सूर्योदय हो जाय तो उसे दिन भर खड़े रहना “तथा मौन रखना चाहिए और 
उसी सूक्त के अन्तिम चार मन्‍्त्रो का पाठ करना चाहिये ( तु० मनु २.२१९- 
२२२ ) | आठवी, नवी तथा दसवी कण्डिकाएँ ऐसे द्विजन्मा के कर्मों का विधान 
करती हैं जिसका गुरु के यहाँ विद्यार्थी जीवन या ब्रह्मचयें का काल समाप्त 
हो चला हो और जो गृहस्थ जीवन मे प्रवेश करने के लिए घर लौटने वाला 
( समावतंमान ) हो : 

'वह्‌ अपने तथा अपने गुरु के लिए ( किसी भी स्थिति मे अपने ग्रुरु के 
लिए ) वस्तुएँ एकत्र करे, यथा हार, दो कुण्डल, वस्त्र, छत्न, जूते, पगड़ी, 
सुगन्धित इन्रादि ( तु० मनु २.२४५, २४६ ) । अपना अध्ययन समाप्त कर ग्रुरु 
से अपने घर जाने की भाज्ञा लेकर तथा उनके दक्षिणा ( भर्थ ) का परिमाण 
पूछकर वह स्तान करे । तब कुछ पविन्नता की प्रतिज्ञाएं करे। इसके बाद वह 
स्‍्मातक की पदवी प्राप्त करता है ( तु० मनु ३.४ ) या ब्राह्मण कहलाता है, 
जिसने शुद्धि के बाद जीवन की प्रथम अवस्था--ब्रह्म चर्यें -- से दूसरी अवस्था 
या गृहस्थ जीवन मे प्रवेश कर लिया है । 

चतुर्थ काण्ड सभवतः सर्वाधिक रोचक है। पहली चार कण्डिकाओ में 
शव के दाह के समय किये जाने वाले अन्‍त्येष्टि कर्म का वर्णन" और उसके 
अनुवर्ती श्राद्ध कर्म के विषय मे कतिपय विधान हैं :--- 

“जब किसी व्यक्ति की मृत्यु हो जाती है तो उसके घर के दक्षिण-पुर्वे या 
दक्षिण-पश्चिम में स्थित श्मशान में थोडी भूमि खोदी जाय । उसके सम्बन्धी 

“उद्यापिक ब्राह्मणों के आधुत्तिक ब्रह्मयेज् इसी सूत्र पर आधृत हैं । 

२त्सी० गे० के भाग ९ से प्रोफेसर मैक्स मुलर लिखित लेख “इउबेर 
टोटेनबेस्टा टोग' देखिए, जिसमे आश्वछायन गृहसूत्र के इस विभाग का एक 
अंश जर्मन में अनुदित है | आगे आने वाले उद्धरण के सती' के विषय में महत्व 
के लिए इस ग्रत्थ मे आगे देखिए । 


१९८ भारतीय प्रज्ञा 


अग्नियाँ तथा यज्ञ के पात्र ( ध्ज्ञपात्राणि' ) उस खोदे हुए स्थांन पर ले जावें। 
उनमे जो आयु मे बड़े हों ( प्रवयसः ) वे पोछे एक पंक्ति में 'चले--पुरुष 
स्त्रियों से पृथक हों--वे शव, को ढोते हुए चलें, जिसके केश, नाखून, सभी 
काट दिये गये हो । उनके साथ एक गाय या कृप्णवर्णा अजा यज्ञीय पशु-रूप से 
हो | शेष सम्बन्धीजन एवं सम्पर्की व्यक्ति अपने वस्त्र तथा यज्ञोपवीत को 
नीचे करके ( 'अवोनिवीताः' ) तथा केशो को विखरा कर चलें---ज्येष्ठ आगे हो 
और आयु में छोटे व्यक्ति उनके पीछे चलें । जब वे संस्कार के लिए निर्मित 
स्थान पर पहुँचे तो कर्म करने वाला शमी वृक्ष की टहनी से उस स्थान पर जरूू 
छिडके और ऋग्वेद १०.१४,९ का उच्चारण करे:-- 

" दुष्ट आत्माओं ) यहाँ से जाओं, इस स्थान से भाग जाओ | पितरो 
( उसके मृत पूर्वजो ) ने इस स्थान को दिनो ( अहोभि. ) जली ( बद्धिः ) 


तथा प्रकाशमय ज्योतियो (अक्तुभि') द्वारा पृथक्‌ करके उसके लिए विश्वामस्थान 
बनाया ।?* 


“तब वह खोदे हुए स्थान के किनारे अग्नियाँ' रखे---आहवनीय अग्नि 
दक्षिण-पूर्व मे, गाहुंपत्य उत्तर-पश्चिम दिशां मे, तथा दक्षिण दक्षिण-पश्चिम 
दिशा मे रखे (द्र० पृ० १९२ टि० )। तव उस समय की आवश्यकता को 
जानने वाला कोई व्यवित शुष्क काष्ठ एकत्र करे तथा उसे यज्ञ भूमि (अन्तवेंद) 
के भीतर रचे । तदुपरान्त उस लकड़ियों की ढेरी पर अजा के कृष्ण चर्म तथा 
काटे गये केशों के साथ कुश का आस्तरण रखे, और उसके ऊपर शव 
को उसके पैर गाहपत्य अग्ति की ओर तथा शिर आवहनीय की ओर करके 
रखे । उस शरीर के उत्तर की ओर उसकी पत्नी, यदि वह क्षत्रिय रहा हो 
तो उसके घनुष को साथ लेकर लेटे । तब उसके पति का भाई ( दिवर. ) 
जो उसके लिए पति का स्थान लेता है ( प्रतिस्थानीयः ) या शिष्य या पुराना 
सेवक ऋग्वेद १०.१८,८ का उच्चारण करते हुए उसे उठाता हैं +++ 

ऐ स्त्री ( उदीष्ष्वां नारी ) उठो, जीवित संसार मे लौट आओ; तुम एक 
मृत व्यक्ति के पास लेटी हो, लौट आओ | तुमने अपने उस पति के प्रति एक 
पत्नी तथा माता ( जनित्व ) के कर्वव्य पूरे कर लिये है जिसने तुमसे विवाह 
किया तथा तुम्हारा हाथ पकडा था! । 


तदुपरान्त उसका देवर ऋग्वेद १० १८,९ का उच्चारण करते हुए धुत 
उठावे--- 
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इसका भर्थे बहुत स्पष्ट नही है | मेरी समझ से इसका अर्थ यह हैं कि 
स्थान खुला रहता है और दिन के प्रकाश से पूर्ण होता है, जल से छिड्का 
हुआ होता है तथा उसके चारो ओर भग्नियाँ जलती हैं । 


२. स्मात्त सूत्र या परम्परागत नियम १९५९ 


कै इस मत व्यक्ति के हाथो से यह धनुष अपनी रक्षा, गौरव, तथा शक्ति 
के लिए लेता हूँ, तुम वही रहो, हम यहाँ योद्धा बनकर रहेंगे जिससे युद्धो में 
अपने शत्रुओं को जीत सके । 

तब वह विविध यज्ञ पात्रो तथा यज्ञीय पशु के अद्धभो को शव के दोनों 
हाथों तथा विभिन्न अड्भों पर रखे । ऐसा करने के बाद वह 'तीनों अग्नियों को 
प्रज्वलित करने को कहे ( अग्नीन्‌ प्रज्वाल्यति )। यदि आहवनीय अग्नि शव 
के निकट सबसे पहले पहुँचती है तो उसकी आत्मा स्वर्ग प्राप्त करती है, यदि 
गाहंपत्य पहुँचती है तो उसकी आत्मा अन्तरिक्ष मे जाती है और यदि 
दक्षिणाग्ति पहले पहुँचती है तो उसकी आत्मा मनुष्यलोक मे ही रह जाती 
है । यदि तीनो एक साथ स्पर्श करें तो यहु सबसे उत्तम शकुन होता है। शव 
के जलते समय ऋग्वेद के सूक्तो के भश्ों (यथा १०.१४,७.८5.१० ११; १०. 
१६,१-४; १० १७,३-६; १०.१८,११$ १०.१५४,१-५ ) का पाठ किया 


जाय । हि 
इनमे से कुछ मन्त्रों के उदाहरण ये हैं--- 


पृथ्वी, भपनी बाहुओ को खोल, स्नेहसहित तथा स्वागत करते हुए 
मत व्यक्ति को बाहो मे ले ले। उसे प्यार से ढेक ले जैसे माँ अपनी 
प्रिय सन्‍तान को अपने आँचल से ढक लेती है। ( १० १८, ११ ) 
ऐं मृतात्मा ! जाओ, रास्ता पकड़ो, वह पुराना रास्ता पकडो 
जिससे तुम्हारे पहले हमारे पितृ लोग गये हैं, तुम उन दोनो राजाओ, - 
_बरुण तथा यम, को आहुतियो से प्रसन्न पाओगे; तुम पितृगण से मिलोगे 
और अपने सभी सचित पितृयज्ञों का पुरस्कार प्राप्त करोगे । अपने 
पापो और दोषों को यही छोड़ जाओ । अपने घर को एक बार पुनः 
लौट जाओ; सुन्दर स्वरूप धारण करो । शुभ मार्ग से उन चार आँखों 
वाले भयंकर कुत्तो को पार कर जाओ, जो मार्ग की रक्षा करनेवाले 
सरमा के दो पुत्र है। उन पिताओं से मिलने के लिए  बढो, जो 
तुम्हारे प्रति भ्रम से आप्लावित होकर यम के साथ आनन्दित, हो 
रहे हैं। हे महान्‌ देवता ! अपने दूतो' को इसे अपने यहाँ ले जाने 
के लिये भेजो और उसे अक्षय स्वास्थ्य तथा सुख प्रदान करो। 
( १० १४, ७-११ )* 
..._ 2 थे वे चार आँखोवाले द्वारपालक कुत्ते हैं जिनका उल्लेख पहले किया 
जा चका है | 
» इसके एक अश का स्वतन्त्र अनुवाद पृ० २२ पर दिये गये रूपान्तर मे 


किया गया है'। 


॥ 


कै 


न 
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जब दाह-संस्कार कोई ऐसा व्यक्ति करता है जो इन मन्सत्रों का ज्ञान रखता 
है तथा इनका पाठ कर सकता है तो यह निश्चित होता है कि आत्मा (एक 
प्रकार का सूक्ष्म शरीर! घवारण कर ) धुएँ के साथ स्वर्ग पहुँच जाती है (सहैव 
धुमेन स्वर्ग लोकमेतीति ह विज्ञायते )। तब इस कर्म को करनेवाला इस (ऋग्वेद 
१०.१८,३) मन्त्र का पाठ करे :-- 

(हम बचे हुए जीवित मनुष्य अब लौटते हैं भर मृत व्यक्ति को छोड़ 

जाते हैं । हमारी भाहुतियाँ देवताओ को प्रसन्न करें और हमे सुख 


प्रदान करें। अब हम नाचने और खुशी मनाने जाते है और दीर्ष 
जीवन की आशा करते हैं ।! 


इसके बाद वे ऐसे स्थान पर जावें जहाँ स्थिर जलवाला जलाशय हो । 
उसमें एक बार डुवकी लगाकर उसमे से एक अज्जलि जल लेकर उस मृत 
व्यक्ति तथा उसके गोत्र का नामोच्चरण करते हुए ( यथा, है देवदत्त काश्यप, 
यह जल तुम्हारे लिये हैं) गिरा देवे | तव जरू से निकककर दूसरे वस्त्र 
घारण करें और उस समय तक वैठे रहे जब तक तारे न निकल आवेया 
पूर्ण सूर्यास्त न हो जाय । घर लोटते समय अल्प वयवाले भागे रहे और 
अधिक वयवाले पीछे रहे । घर में प्रवेश करने के पूर्व शुद्धि के लिए वे पत्थर, 
अग्नि, गोबर, यवान्न, तेल तथा जल का स्पर्श करें। एक रात वे भोजन न 


बनावें लेकिन पहले से. वनी वस्तुएँ ही खार्वें तथा तीन दिनों तक कोई नमक- 
बाला भोजन न करें ।! 


काण्ड ४ की ५ वी कण्डिका में मृत व्यक्ति की अस्थियों एवं चिताभस्म 
को एकत्र करने का विधान है ( 'सच्चयन', मनु ५.५९ )-- 
यह कर्म कृप्णपक्ष की दशमी तिथि के उपरान्त विषम संख्यावाल्ली ( यथा 
ग्यारहवें, तेरहवें, पन्द्रह्वें भादि ) तिथि को तथा एक नक्षत्र में ( अषाढा 
जैसे नक्षत्र में नही जो पूर्वा तथा उत्तरा दोनों होता है ) किया जाता है । 
मृत पुरुष की अस्थि तथा चिताभस्म एक अलंकरणहीन घर मे या हम्बे 
जात थे बेललग कृप्म ) रखा जावे तथा मृत स्त्री की अस्थि तथा चिताभस्म 
चौथी कण्डिका के आठवें सूत्र मे कहा गया है कि वह आहवनीय अग्नि 
के उत्तर पूर्व में एक छिद्र बनाकर उस पर “अवबका? तथा श्वीपाल पौधों को 
विसेर दे | टीकाकार का कथन है कि मृत व्यक्ति की आत्मा सुक्ष्म शरीर 
( जिसे 'आतिवाहिक? तथा कभी-कभी “अधिष्ठान! कहते है और जो अंगूठे के 
वराबर आकार का “अंग्रुष्ठमात्र” होने से लिज्ध और 'सुक्ष्म से भिन्न होता है ) 


| हि कर उस समय तक उस छिद्र मे रहता है जब तक स्थछ शरीर जल 
तर 5 रे ्ऊ । 
< जाता; अन्त मे उससे निकलकर घंंए के साथ स्वर्गजा पहुँचता है । 
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कुम्भा या हाँडी (जो अधिक बड़ी होती है तथा स्त्री के आकार के अनुरूप मानी 
जाती है ) मे रखा जाय | एक गड़्ढा खोदकर उसमें इस 'प्रकार सब्न्चित की 
गई अस्थि तथा भस्म रखी जाय तथा साथ ही ऋग्वेद १० १८,१० का उच्चारण 
किया जाय -- 

“विस्तृत ( उरु-व्यचसम्‌ ), चौड़ी, कल्याणकारी माता पृथ्वी के पास जाओ; 
चह तेरे प्रति उसी प्रकार स्नेह रखे जेसे ऊन के समान कोमल ( ऊर्णमृदा ) 
युवती धार्मिक पुरुष के प्रति प्रेम रखती है; तुझे वह विपत्ति की देवी की गोद 
से ( निऋतेरुपस्थात्‌ ) बचावे |! | 

तब गड्ढे के ऊपर मिट्टी डाली जाती है तथा ऋग्वेद १०.१८,११ १२ 
का पाठ किया जाता है । अन्त में घट या कुस्म के ऊपर एक बावरण या 
ढवकन रख दिया जाता है और ग्रड़ढे को मिट्टी से भर देते हैं जिससे कुम्भ 
विल्कुल छिप जाता है और इस समय ऋग्वेद १०.१८,१३ का पाठ होता है :--- 

मैं तुम्हारे चारो भर सहारे के लिए मृत्तिका रखता हूँ और तुम्हे चोट 
पहुँचाये बिना यह आवरण ऊपर रख देता हूँ । पितृलोग' तुम्हारे लिए इस 
स्मारक की रक्षा करें| यम' तुम्हारे लिए वहाँ एक स्थान बनावें ।? 

यह कर चुकने के बाद सम्बन्धीगण, बिना पीछे देखते हुए घर लोटे भौर 
स्‍्नानादि फरने के उपरान्त वे मृत व्यक्ति के लिये पृथक्‌ पृथक ( एकोद्टिष्ट 
प्रथम श्राद्ध करें । 

काण्ड ४ की कण्डिका ७ मे चार प्रकार के श्राद्धों ब्रेर्धात्‌ मृत व्यक्तियों 
सथा पितरों या सामान्यतः पूर्वजों के लिए बलि कर्मों का विधान किया गया 
है --१. पाव्रण, अर्थात्‌ 'मासिक? सक्कान्ति या प्रतिपद्‌ के दिव तीन पीढी 
तक के पूर्वजों के लिए ( तु० मचु ३.२८ सामान्यतः “नित्य!” नाम से अभिहित 
पृ्वेजों के लिए तथा कतिपय मासों की अष्टमी को किये जाने वाले अष्टका ); 
२ काम्य! : दिच्छिक' जो किसी इच्छा को प्राप्त करने के लिए किये जाते हैं 

( यथा पुत्र प्राप्ति ); ३. आभ्युद्यिक : परिवार के उत्सव के अवसरो पर 
( यथा सस्कारो में ) $तज्ञता प्रकाशन के रूप में अथवा सौख्यवृद्धि भादि के 
लिए किये जाने वाले कर्म ( बृद्धि-पु्त )) ४. एकोद्िष्ट अर्थात्‌ विशिष्ट” जो 
हाल ही में मरे हुए व्यक्ति 'को उहि्ठ कर होता है सभी पितरो को उहिष्ठ 
कर नहीं | इसकी आवृत्ति प्रतिवर्ष उसकी मृत्यु की वाषिकी पर की जाती 
है । ( अवसर-अवसर पर किये जाने वाले कर्मों को कभी-कभी नैमिततिक 
कहते हैं )। इत मृत्यु सम्बन्धी सस्कारो में ब्राह्मणों को निमन्त्रित किया 
जाता है। उन्हें भोजन कराया जाता है भौर दक्षिणा दी जाती है । 
अभ्यागतों को उत्तर की भोर सुख करके बैठाया जाय तथा उनके हाथो में 
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कुश द्वारा जल छोड़ा जाय, तथा तिल (तु० मनु ३. २१३) और चावल का पूप 
( पिण्ड ) रखा जाय और जरू का तर्पंण सवा? शब्द के उच्चारण के साथ 
किया जाय । देव नाम का भी एक अन्य प्रकार का श्राद्ध है जो “विश्वेदेवा. 
अर्थात्‌ सभी देवो, या दस संख्या वाले देवताओ के विशिष्ट समूह के सम्मान मैं 
किया जाता है । इस कारण कुछ लोग आठ श्रकार के श्राद्ध वताते हैं और 
निर्णयसिन्धु वारह प्रकार का बताते है । 

इन श्राद्धों का अधिक विस्तृत वर्णन मनु ने ( ३.१२३-२८६ ) दिया हैं 
तथा 'श्राद्ध/ पद का अर्थ श्लोक २०२ में इस प्रकार स्पष्ट किया गया है :-- 

श्रद्धा के साथ रजत के या ताँवे के ( राजतान्वितै: ) पात्रों द्वारा भी 
पितरों को दिया गया जल अक्षय सुख देने वाला होता है ( अक्षयायोप- 
कल्पते )। 

मैं आश्वलायन गुह्ममूत्र का अपना विवेचन यह कहकर समाप्त करूँगा कि 
चतुर्थ काण्ड में अन्त्येप्टि कर्मों से सम्बद्ध नियम, जिनके संक्षेप अभी दिये गये 
हैं, ऋग्वेद के दशम मण्डल में आये अद्ठारहवें सूक्त से सम्बद्ध होने के कारण 
वहुत्‌ रोचक हैं। यद्यपि सूत्र यह आदेश देते है कि इसी सूक्त के मन्‍्त्रों का प्रयोग 
किया जाना चाहिए तथापि जिस समय सुक्तो की रचना हुई उसके बाद से इस 
कर्म मे महत्त्वपूर्ण परिवर्तन अवश्य हुए होगे । 

इस सूक्त के अध्ययन से यह जाना जा सकता है कि आदि काल मे जब 
आये जाति पहले पहल हिन्दुस्तान के मैदानों में बसी ,उस समय अन्त्येष्टि कर्मो 
का वसा लम्बा तथा बढा-चढ़ा अनुष्ठान नही होता था जिप्ते आगे चलकर 
पुरोहितो तथा अभ्यागतों को दिखावे के साथ एवं व्ययसाध्य भोजन करने का 
वहाना वना लिया गया । तथाफि इस अनुष्ठान के सम्पादन की गरम्भीरता में 
कमी नही आई; मृत व्यक्ति के अवशेष के साथ स्नेहपूर्वक कर्मों का सम्पादन 
करते समय उसके लिए शोक प्रकाशित करने मे न्यूनता नही आई, और उसकी 
स्मृति के प्रति आदर कम नही हुआ--जो एक ऐसी भावना थी जिसका भारत 


में योरोप की अपेक्षा अधिक तल्‍्लीनता के साथ कतंव्य के रूप में पाछ॒त किया 
जाता था | 


हम यह भी देखते हैं कि उस आरम्भिक युग में भी आत्मा के नित्य 
अस्तित्व तथा मृत्यु के उपरान्त उसके स्थायित्व के विषय में स्पष्ट विश्वास था- 
जा वाद के जन्मान्तर प्राप्ति, पारमाथिक तत्व में विकूयन तथा विश्व की 
प"रमात्मा के साथ विश्वदेवतावादी तादात्म्य के विचारों से उल्लेखनीय विरोध 
प्रकट करता है। ह॒ 


इस सूक्त से यह भी ज्ञात होता है कि प्राचीन काछः में शव जलाया नहीं 
। है| 
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जाता था परन्तु गाडा जाता था; इसमें परवर्ती सती प्रथा, पति के साथ 
पत्नी को जला देने की प्रथा,का रठ्चमात्र भी उल्लेख नही है । 

मत व्यक्ति का शव एक शवर्गत के निकट, रखा जाता था जो दछाव को 
गाड़ने के लिए पहले से ही खुदा होता था; और यदि वह॒विवाहित पुरुष होता 
था तो उसकी पत्नी उसकी बगल में बैठती थी तथा उस पुरुष के बच्चे, 
सम्बन्धी तथा मित्र चारो ओर वृत्ताकार खड़े होते थे। पुरोहित एक वेदी के 
निकट ही खडा रहता था, जिस पर अग्नि प्रज्वलित की जाती थी । मृत्यु का 
आद्वान करके वह उससे जीवित व्यक्तियों के मार्ग से हट 'जाने तथा उन अल्प- 
वयस्‌ एवं स्वस्थ बचे हुए लोगो को आक्रान्त न करने की प्रार्थना करता था जो 
मृतक का संस्कार करने उपस्थित होते थे और स्वय दीर्घजीवन की आशा 
रखते थे । तव वह मृत शरीर तथा सबन्धियों के बीच मृत्यु की आधिपत्य- 
सीमा सूचित करने के लिए एक पत्थर रख देता था ओर प्रार्थवा करता था 
कि जो भी वहाँ उपस्थित हैं उनमे से कोई वृद्धावस्था से पुर्व लोकान्तर प्राप्त 
न करे और फिसी भी अल्पवयस्‌ व्यक्ति की वृद्धों के पूर्व मृत्यु न हो । तब 
विधवा की विवाहिता सखियाँ वेदी के पास जाती थी और अग्नि मे आहुति 
देती थी। उसके बाद विधवा स्वयं ही मृत्यु सीमा से बाहर निकलकर 
सीमरेखा के बाहर खडे जीवित लोगों मे आ मिलती थी और कम कराने वाला 
पुरोहित मृत व्यक्ति के हाथो से यह दिखाने के लिए धनुष ले लेता था कि उस 
व्यक्ति का जीवित अवस्था का पौरुष उसके साथ नष्ट नही हुआ परन्तु उसके 
परिवार में ही रह गया । तदुपरान्त शरीर को धीरे से गत॑ मे रखा जाता था 
और साथ ही साथ पहले अनुदित सूक्त का पाठ होता था : पृथ्वी अपने बाहों 
को फैलाओ, मृत व्यक्ति को ले लो' ( द्र० पु० १९९ ) | यह कर्म॑ गतें को एक 
प्रस्तर की पटिया से ढकने के उपरान्त समाप्त होता था। अन्तत. उस स्थान 
के स्मारक तथा शुद्धि के रूप मे एक समाधि बना दी जाती थी ।' 


सामयाचा रिका सूत्रों के विषय मे कुछ कहना दोष नही रह गया है । 
इस तृतीय वर्ग के सूत्रों के (जो श्रौत तथा गह्य से भिन्न हैं) अधिक सकलन 
सुरक्षित नही हैं। यदि उनका ज्ञान हमे अधिक होता तो कदाचित हम यह 
पाते कि वे मनु के लिए उससे अधिक सामग्री प्रस्तुत करते हैं जितना कि 
णद्यसूत्र का अस्तुत करना प्रतीत होता है। इस कारण से ही घर्मशास्त्रों या 
विधिग्रन्थों की भूमिका के रूप मे उन्हें कभी-कभी घमसूत्र भी कहा जाता है । 
8 मय अनलक समर मद मद से सनक पा 

9 सम्पूर्ण सस्कार का अधिक विस्तृत वर्णन प्रोफेसर स्टेन्जलर के 'रेड 


इउबेर डी जिट्ट! मे, मिलेगा जिसकी सहायता मैंने आाद्योपानत ली है । 
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और ही रहा होगा । यह केवऊू किसी विशिष्ट जनवर्ग मे या मानव नाम के 
ब्राह्मणो की शाखा में प्रचलित नियमों एवं शिक्षाओ को ( जो कदाचित्‌ विभिन्न 
लेखको द्वारा रचित थे ) प्रस्तुत करता था । मानव शाखा के ब्राह्मण सभवत 
सरस्वती और हपद्वती ( देखिए पृ० २०८ ) के मध्य के उत्तरपदिचिमी क्षेत्र में 
दिल्‍ली, तथा महाभारत में वणित महान्‌ सामाजिक संधर्ष के क्षेत्र के पास ही 
निवास करते थे ।' यह शाखा तैत्तिरीयको भर्धात्‌ कृष्णयजुर्वेदियों की प्रतीत 
होती है; तथा इनके मन्त्र, ब्राह्मण, एवं श्रीतसूत्र अब भी विद्यमान हैं' किन्तु 
इनके गृह्य एव सामयाचारिक सूत्र नष्ट हो गये है । बहुत से नियम, जैसा कि 
वे हमारे संमुख हैं, केवल सैंद्धान्तिक थे, जिन्हें एक घामिक, व्यावहारिक 
नेतिक, राजनीतिक तथा सामाजिक कतंव्यो को सर्वाज्भजीण व्यवस्था जैसी होनी 
चाहिए उसके आदर्श को पूर्ण बनाने के लिए अन्तरविविष्ठ कर दिया गया था । 
इन नियमों का वास्तविक संकलनकर्ता तथा उपदेष्टा कौन था यह ज्ञात नही । 
वह शायद मानव शाखा का एक विद्वान ब्राह्मण रहा हो । 


नि.सन्देंह हमे इस स्मृति मे आए हुए पुराकथा के तत्वों को उचित महत्त्व 
देना चाहिए, उदाहरणार्थ उस स्थल को जहाँ मनुई ( अथवा 'स्वयंभुव--परम 
स्वयभू से उत्पन्न ) नाम के एक ऋषि इस प्रकार कहते हैं (१ ५८-६०) :-- 


१) २.१७, १८ से निकलने वाला यह निष्कर्ष कि मानव आर्यों के प्राचीन- 
तम निवासक्षेत्रों मे रहते थे स्मृति की प्राचीनता के निर्धारण तथा हिन्दुओं की 
उनकी दक्षिण की क्रोर प्रगति होने के पूर्व की सामाजिक दक्षा के प्रतिबिम्ब के 
रूप में महत्व का निर्णय करने मे सहायक हो सकता है । 

> मानव कल्पसूतन्र के एक अंश की टीका की हस्तलिखित प्रति की छाया 
का सम्पादन कुछ दिन पूर्व स्वर्गीय प्रोफेसर गोल्डस्टूकर ने किया है। 

- सभी जीवों के देवी जनक माने जानेवाले मनु का नाम “मन धातु से 
व्युत्पन्न है, जिसका अर्थ है 'सोचना', विचार करना (और विशेषतः हिन्दू 
विचारधारा के अनुसार, वेद पर विमर्श करना तथा उसे समझना, जिस कारण 
उसी धातु से सन्नत इंच्छार्थक रूप मीमासा' शब्द वेद के अर्थ के अन्वेषण' 
ा ताल्पय॑ रखता है )। भृगु कहते हैं ( १.६१ ) कि मनु स्वयंभू से उत्पन्न हुए 
और उनके वाद छ अन्य मनु भी हुए जब कि मनु स्वयं ( १.३३-३६ ) कहते 
हैं कि उनकी सृष्टि विराज ने की जो ब्रह्मा की पुरुष-शक्ति थी। इस प्रकार उत्पन्न 
होकर उन्होने दस ऋषियों को जन्म दिया, जिनसे सात मनु उत्पन्न हुए । 
_ | गम वशनाम है। प्रत्येक कल्प या एक सृष्टि-रचना से दूसरी सृष्टि-रचना 
के अवान्तर काल मे चौदह मनु एक के बाद एक होते हैं, इस कारण सम्पूर्ण 
अवधि को मन्वन्तर कहा जाता है जिसे १.८० में अनेक बताया गया है। इस 
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ब्रह्मा ने इस शास्त्र की स्वयं ही रचना करके मुझे सबसे पहले सम्यक्‌ 
रूप से पढाया । तब मैंने इसे मरीचि तथा अपनी सनन्‍्तान, नौ अन्य ऋषियो, को 
पढ़ाया ( जिनमे भूगु एक है, तु० १.३५ )। इन ( पुऋ्रो ) मे मैंने भूगु को तुम 
ऋषियो को आद्योपान्त इस शास्त्र को बताने का आदेश दिया है क्योंकि उससे 
सम्पूर्ण को सुनाने की शिक्षा मुझ से छी है। तब मनु द्वारा धर्मोपदेश के लिए 
इस प्रकार आदिए्ट मह॒षि भृगु ने प्रसन्न होकर ऋषियों से कहा कि तुम लोग 
सुनो ।' 
अतएव १.६० तक स्वयं मनु ही वक्ता. बताये गये हैं, तदुपरान्त भृगु 
उपदेश देते है तथा सम्पूर्ण स्मृति का अन्तिम इलोक इसे ,मानव शास्व्रम्‌ 
अयुप्रोक्तम्‌' अर्थात्‌ भूगु द्वारा उक्त बताता हैं, जब कि ११.२४३ में स्वय 
प्रजापति या ब्रह्मा को तप की शक्ति द्वारा ( तपसा ) ईसकी रचना करनेवाला 
कहा गया है । 
यह कहने की क्ञावश्यकता नहीं कि जिस प्रकार भगवद्‌गीता में नाटकीय 
रूप में कृष्ण का वर्णन किया गया है उसी प्रकार ये व्यक्ति भी केैवछ काल्पनिक 
चरित्र हैं, किवा बाद में इस स्मृति की शिक्षाओं को प्राचीनता तथा अलछोकिक 
प्रामाण्य से युक्त करने के लिए इन्हें जोड़ दिया गया था । 
प्रस्तुत रूप मे उपलब्ध इस ग्रन्थ का काल पाँचवी शताव्दी ई० पु० से 
पहले या बाद का नहीं माना जा सकता ।” कठोर अर्थो मे यां कम से कम 





सृष्टि में भब तक-सात मनु हो चुके हैं : १ मनु स्वायम्भुव, स्मृति के माने 
जाने वाले रचयिता जिन्‍्होने दस प्रजापतियों को विश्व मे प्रजा उत्पन्न करने के 
लिये जन्म दिया; २. स्वारोचिष; रे. ओत्तमि; ४. तामस; ५ रेवत; ६ चाक्षुष; 
७. वैवस्व॒त, सूर्य के पुत्र, वर्तमान युग के मनु जिन्हें भारतीय 'आदम' या 'नोआ' 
माना गया है ( देखिए पृ० ३२ टि० )। कुछ लोगों के अनुसार, अन्तिम मचु 
ही स्मृति के रचयिता और इस कारण सुर्यवशी राजाओं के वश के स्थापक के 
रूप मे क्षत्रिय थे । 


* सर वि० जोन्स का विचार है कि मनु का ग्रन्थ लगभग १२८० ई० पु० 
में संकलित हुआ था ।'श्री एल्फिस्टन ने इसे ९०० वर्ष ई० पु० का माना है | 
बहुत सम्भव है कि इसके कुछ अश उन विधियों तथा उपदेशो-को प्रस्तुत . 
करते हो जो एक परवर्ती समय में मानवो में प्रचलित थे, किन्तु इस स्मृति के 
विद्यमान सकलन का कोई भी विद्वान्‌ इतना प्राचीन समय नही मानेगा। मेरे 
विचार से इसे पाँचवी शताब्दी ई० पू० के उपरान्त रखना भी तकंसगत नहीं 
है। इसमे वेणित देवता मुख्यतः: वैदिक हैं, जीर चतुवर्ण व्यवस्था पुरुषयूक्त 
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योरपीय विचारों के अनुसार यह, जैसा कि मैंने पहले सकेत दिया है, जातीय 
नियमों तथा व्यवहारों की कोई सामान्य सहिता नही है, अपितु पूर्ववर्ती ख्नोतो* 
से एक ऐसा क्रमहीन संकलन है जो धामिक, नैतिक, एवं व्यावहारिक शिक्षाओ, 
दार्शनिक सिद्धान्तो तथा ओध्यात्मिक मतो के साथ बर्थ एवं दण्ड विधि को 
एक मे मिलाकर अ्तिवश शासन के अध्यादेशो को धार्मिक कतंव्यो, गृहयजीवन 
तथा वेयक्तिक आचारो के साथ सन्निहित करता है| यह बारह अध्यायों मे है । 
अध्याय १ के इलोक ६ में सभी विधि के मूल या आधार ( 'धमंमूलन्‌? ) 
का वर्णन हैं। ये आधार हैं : ( १ ) सम्पूर्ण वेद (वदो5खिल.); (२) पारम्परिक | 
विधि 'स्मृति!; (३ ) वेद का ज्ञान रखने वाले पुरुषों का नेतिक आचार 
(शीलम्‌”); (४ ) अति प्राचीन काल से स्थापित, सत्पुरुषो के व्यवहार तथा 
प्रथाएँ ( “आचार. )। इससे अवशिए्ट विपयो मे व्यक्ति,अपनी अन्त प्रवृत्ति का 
अनुसरण करने के लिए स्वतन्त्र है ( भात्मतुष्टि: ) 
पुन, प्रथम अध्याय के इलोक १०७ तथा १०८ में कहा गया है: 'इस 
(शास्त्र ) मे सम्पूर्ण धर्म कर्मों के गुण तथा दोषों की, चार वर्णो के उन 


( द्र०'पृ० २४ ) वाली है । बौद्धधर्म का कोई प्रत्यक्ष उल्लेख नही है यद्यपि 
मनु के अनेक वचन नि.सन्दिग्ध रूप में बौद्ध स्वभाव के है, जिनके प्राय: 
समानान्तर धम्मपद में मिलते हैं। इससे यह प्रकट होता है कि इस स्मृति मे 
प्रतिविम्बित भूद्षण्ड मे बौद्ध विचारों का श्रोगणेश हो रहा था। नतो सती 
का उल्लेख है और न विष्णु तथा शिव की पूजा का जो मेगास्थनीज के एक 
कथन के अनुसार भारत में सिकन्दर के आक्रमण के बाद प्रचछित हुई होगी । 
नहाभारत तथा रामायण की कथाओं का भी कोई उल्लेख नही है। महाभारत 
में तो प्रायः ऐसे इलोक मिलते हैं जो मनुस्मृति के इलोकों के अनुरूप ही है । 
ये इलोक या तो मनु से ही उद्धृत किये गये हैं अथवा एक ही सामान्य स्रोत से 
प्रहण किये गये हैं। ति.सन्देह ३.२३२ मे धर्मंशास्त्र, आख्यान, इतिहास, पुराण 
तथा खिल पवित्र ग्रन्थों के नाम के रूप मे आये हैं तथा कुल्लुक ने 'इतिहास' 
| महाभारत का अथे लिया है। किन्तु इन शब्दों से प्राचीन रचनाये अभिप्रेत 
ही 2202. दें जो वर्तमान सकलनो की स्रोत थी । 
जिन्हे 288 ञ हे में मिलता है कि कतिपय नीतिवचनो के 
प्या ५.४१,१३१; ६.५४; हि आर म 
3 3४; ८.१२४, १६८, २७९, ३३९; ९ १५८, १5२, 


र्‌ दे ५९; ५ छे घ्३ छ हि हनन कक हि 
कल. | इनमे प्रा 9 किक भर 
हाते है । ! यः सभी 'मनुरत्रवीत जैसे वाक्य से प्रारम 


) 
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। प्रम्परागत आचारों की' व्याख्या की गई है जो नित्य ( शश्वत', क्योंकि वे' 
इतने प्राचीन समय से है जिसकी स्मृति मनुष्य को नही है ) व्यवहार है । 
परम्परागत व्यवहार ( आचार ) सर्वोच्च विधि ( परमो धर्म ) के समकक्ष है, 
क्योकि इसका प्रतिपादन श्रुति तथा स्मृति ने किया है ।' 

अतएव यह धर्मंग्रन्थ स्मृति, शील तथा आचार के नियमों का छन्दात्मक ग्रन्थ 
है, जिन नियमों से अधिकाश का संकलून तथा विधान गद्य तथा सामयाचारिक 
सत्रो के नाम से हो चुका है। प्रथम अध्याय के अन्त में विषयो का एक संक्षिप्त 
विवरण दिया गया है किन्तु हम अधिक सुविधापुर्वक बारहो अध्यायों मे वणित 
विषयों का छः प्रमुख शीर्षको के अन्तर्गत विवेचन कर सकते हैं। ये है: १ वेद 
तथा धर्म; २. वेदान्त अथवा आत्मविद्या, जो सामान्य रूप मे दर्शन के वाचक 
हैं; ३. आचार; ४. व्यवहार; ५. प्रायश्चित्त; ६. कर्मफल । 

यह देखा जायगा कि विशुद्ध धामिक एवं दाशेनिक वचनों को निकाल 
देने पर इसमे विहित नियमो की बहुत बड़ी संख्या तीसरे शीर्षक, आचार), के 
अन्तर्गत आ जायगी जिन्हें श्रुति तथा स्मृति द्वारा विहित सदाचार या 
अनुमोदित व्यवहार” कहा गया है ( २.१७,१८ ) बशर्तें कि ये नियम वे ही 
हो जो ब्रह्मावर्त नामक क्षेत्र मे दो पवित्र नदियों, सरस्वती तथा दृषद्वती, के 
बीच प्रचलित थे । वस्तुत. आचार शब्द की एक विस्तृत परिभाषा है जिसके 
अन्तगत सर्वश्रेष्ठ विधि एवं सर्वेश्रेष्ठ घर्मं रूप माने जाने वाले वर्ण के सभी 
नियम आते है--इस प्रकार के नियम, जैसे ब्राह्मण के जीवन का चार भागों मे 
विभाजन, गुरुणह मे शिष्य का ब्रताचरण, उपनयन, पाँच दैनिक उपासना के 
कर्म, विवाह के शब्य-संस्कार, अन्त्येष्ठटि क्रिया, जीविका (व्रृत्ति ) प्राप्त करने 
के विविध उपाय, आहार के नियम, स्त्रियों से संबद्ध नियम, और संक्षेप में 
वेयक्तिक आचार तया सामाजिक अर्थव्यवस्था के सभी नियम । 

चौथे शीष॑ंक, “व्यवहार' भर्थातु विधि एवं राजतन्त्र के व्यवहार में न्‍्याय- 

, सभो की कार्य-प्रणाली तथा न्याय एवं बर्थ और दण्ड विधि जैसे विपय ' 

आते है । 

पाँचवे शीर्षक, 'प्रायश्चित्त' का तात्पययें तपस्या तथा दोषशुद्धि के सभी 
नियमों से है । 

छठाँ शीर्षक 'कर्मफल', या कर्मों का प्रतिकार या परिणाम, आचारनियमों 
से उतना संबद्ध नही जितना कि जनन्‍्मान्तर के सिद्धान्त से क्योकि सभी 





) अध्याय ४.५ में एक विलक्षण अश्य हैं जो ब्राह्मण पर मृत्यु का अधिकार 


चार कारणों से बताता है * १. वेद का अनभ्यास; २. आचार की उपेक्षा: 
३. आलस्य: ४. अन्नदोष | 
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प्रकार के कर्मों का अपरिहाय॑ फल है अन्तिम मोक्ष की प्राप्ति तक असंख्य 
योनियों भे निरन्तर जन्म लेते रहना । 

ये सभी नियम विशेषत: सर्वश्रेष्ठ वर्ण, अर्थात ब्राह्मणो के लिये है, जिनका 
सामाजिक जीवन मे प्राधान्य ही सर्वप्रथम आचार है जिसे 'परमोधर्म.? अर्थात्‌ 
सर्वोच्च विधि एवं सर्वोच्च नियम के रूप में स्वीकार करना चाहिए । 

यह स्वाभाविक ही है कि यतः इन छः शीर्पषकों मे आनेवाली शिक्षाओं 
की रचना ब्राह्मणों ने की अत' इनकी रचना विशेषतः ब्राह्मणों के जीवन को 
ही लक्ष्य बनाकर की गई जिसके लिये विहित नियम छः अध्यायों मे रखे गये 
हैं तथा अन्य छः अध्याओ में भी स्वेत्र उल्लिखित है। किन्तु यतः क्षत्रिय या 
योर वर्ग की दृढ़ बाहुओ की सहायता के बिना ब्राह्मण अपने सर्वोपरि स्थान 
पर बना नही रह सकता था क्षतः इस ग्रन्थ का एक बड़ा भाग क्षत्रियों के कत्तेव्य 
की परिभाषा देने तथा उन्तके राजकीय स्वरूप और पद का अतिथशयोत्तिपूुर्ण 
वर्णन करने मे लगाया गया है जबकि वेश्य तथा शुद्र वर्गों पर, जो मनु के 
चातुवण्य सामाजिक व्यवस्था के लिए आवश्यक, तथा मिश्रित वर्णो पर, 
व्यान नही दिया गया है। ड़ 





+ कास्ट! ( (४४८ ) एक नितान्‍्त आधुनिक शब्द है जिसे पुर्तंगाली शब्द 
कस्ता ( (४४७ ) जाति” का विक्ृत रूप माना जाता है। चार वर्गों के लिये 
मनु ने वर्ण शब्द का प्रयोग किया है, जो प्रमुख जातियो में विशिष्ट रूप से 
लक्षित किसी मौलिक रग के भेद का संकेत देता है। इसके लिये परवर्ती 
शब्द जाति” अर्थात्‌ जन्म है जो 'जात्‌' से विक्ृृत हुआ है। मनु के चार वर्णों 
मे केवल ब्राह्मण शेप हैं, हालाँकि राजपूत लोग अपने को प्राचीन क्षत्रियों के 
वंशज बताते हैं। आज कल की मिश्रित जातियाँ तो प्रायः असंख्य है : प्रत्येक 
8 से एक पृथक्‌ जाति बन गई है । बंगाल में 'रजक? आर्थात्‌ धोबी, 

ताँती या बुनने वाले, कसारि या ठठेरा, 'जालिया! अर्थात मछुए, सुरी भर्थात्‌ 
33 न है। इनके अतिरिक्त निम्न तथा सेवारत जातियाँ, यथा 
हैं, जिससे आह हा रे भी है । अपरच, हम जाति मे भी जातिभेद पाते 
० मर दा क्‌ उपजातियो में विच्छिल्त तथा विभिक्त है और 
ही कक मर के वर्गों, वंझो तथा उपवर्णों मे विभक्त हैं। कान्यकुब्ज 
महाराष्ट्र, गुर्जर ह 3 ( गोर ), मैथिल, उत्कल, द्वाविड, कनर्टि, 
एवं वच्ञो पे बेंडी है हक है जिनमे से सभी जातियाँ अधिक या कम वर्गों 
नही होता । यह को सा हे भ्रकार के उपवर्ण हों जिनमे प्रस्पर विवाह 
में था कि उसके जार के एप हब इक कक 2 कक 

ए आदिशूर ( आदीश्वर ) नाम के राजा ते 
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इस कारण, प्रथम अध्याय में सृष्टि की उत्पत्ति का वर्णन देने के बाद 
ब्राह्मण के जीवन के चार आश्रम ही प्रथम तथा एकमात्र विषय हैं जिनका 
विवेचन नियमित क्रम में दूसरे, तीसरे, चौथे, पाँचवें तथा छठे अध्यायो मे हुआ 
है । इनमें छठाँ अन्तिम दो भाश्रमों, वानप्रस्थ एवं संन्यास ( मिक्षु ), के नियमों 
में लगाया गया है। पाँचवें अध्याय मे इसके अतिरिक्त आहार, पशुहत्या, 
पवित्र होने के बाद शुद्धि, पत्नियों के कत्तव्यो और सामान्यतः: स्त्रियों की 
मर्यादा के नियम तथा विधान हैं | सातवें तथा आठवें अध्याय शासन तथा 
न्याय के नियमों का मुख्यतः उस दूसरे प्रमुख वर्ण या क्षत्रियों के पथप्रद्शत के 
लिए प्रतिपादत करते है जिस वर्ण से राजा चुना जाता था। नवे अध्याय में 


कान्यकुब्ज या कनन्‍नीज के राजा से कुछ उच्चवर्ण वाले ब्राह्मणों को भेजने की 
प्रार्थना की । ये ब्राह्मण कन्नोज से गये और बगाल मे बसकर एक सौ छप्पन वर्गो में 
बँठट गये, जिनमें से एक सौ वारेन्द्र तथा छप्पन राढ या राह कहलाये जो 
पश्चिमी बंगाल के राढा जिले के हैं। पहले मे से आठ तथा दूसरे में से 
छः कुछीन या उच्चवर्ण के माने जाते हैं। मनुस्मृति के टीकाकार कुल्लूक एक 
वारेन्द्र ब्राह्मण थे। छ. कुलीन राह जातिया हैं, बनर्जी ( 'बान्द्योपाध्याय ), 
मुखर्जी ( मुख्योपाध्याय ), चटर्जी (चट्टोपाध्याय), गागुली, घोषाल, कञ्जलाल। 
वंगाल में ब्राह्मणों के बाद दूसरे स्थान पर आने वाली जाति वैद्य या 
“चिकित्सा के ज्ञाता' है (> अम्बष्ठ, मनु १०.८ )। कन्नौज के ब्राह्मण जब 
बगाल मे आकर बस गये तो वे अपने साथ कुछ कायस्थो या लेखकों को भी 

लेते भाये जिनसे वर्तमान कायस्थ या लिपिक वर्ण उत्पन्न हुआ जो कई जातियो 
में विभक्त है, यथा गोस ( घोष ), बोस ( वसु ), मित्र, डे, दत्त, पालित, दास, 
सेन, इत्यादि | उसके बाद नवशाक या 'नौ भेद” आते हैं, वे हैं, गोप, माली, 
तैली, तन्‍्त्री, मोदक, वरजी ( पान उगाने वाले ), कुछाल, कर्मकार, नापित । 
देखिए प्रोफेसर कोवेल संपादित कोलब्रूक के निबन्ध २.१६९ | वर्ण व्यवस्था 
कि शक्ति तथा योरोपीयों के साथ सम्पर्क का इसे दुर्बल करने में प्रभाव डा० 
हंण्टर के उड़ीसा विषयक उत्तम ग्रन्थ के इस उद्धरण से स्पष्ट होता है--बयो- 
वृद्ध उड़िया छोगो ने अनेक बार अपने वमस्क पुत्रों के नैराश्यपु्णं पतन का 
दु'खड़ा रोया है जिन लड़को मे से अनेक अग्नेजी जेता पहनने मे वास्तव में कोई 
आपत्ति नही रखते । १८७० में एक उड़िया ब्राह्मण जगनन्‍्ताथ की छाया के 
भीतर पुरी मे ही पुलिस विभाग के नायबदरोगा के पद पर था, हाँलाकि 
उसकी वर्दी मे चमड़े की पेटी भी रहती थी । पाँच वर्ष पहले यदि कोई ब्राह्मण 
सयोगवश चमड़ा छू लेता था तो उसे सामाजिक प्रायश्चित, या निक्ृष्टता तथा 
जाति बहिष्कार मे कोई एक भुगतना पड़ता था ।” भाग ३, पृ० १४७, 
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स्त्रियों, पति-पत्नी, उनकी सन्तान, उत्तराधिकार तथा सम्पत्ति-विभाजन के 
कानून के विपयों पर और अधिक शिक्षायें दी गई हैं। अन्त में (३२१ इत्यादि) 
राजाओं के लिए शासन के कुछ और नियम एवं कतिपय ऐसी शिक्षाय है 
जो सीधे शेप दो प्रमुख वर्णो--वेश्य और शूद्र, के सन्दर्भ में हैं। इन वर्णों मे 
पहले मे कृषक तथा व्यापारी आते थे और दूसरे में दास तथा सेवक । दसवाँ 
अध्याय चार प्रमुख मौलिक वर्णों में परस्पर विवाहन्सम्बन्ध से उत्पन्न वर्ण- 
संकरो या मिश्रित वर्णों का विवेचन करता है। यह प्रत्येक वर्ण के लिये 
निर्धारित कर्मों का भी वर्णन करता है और महान्‌ आपदुकाल और बावश्यकता 
के समयो मे ब्राह्मणो, क्षत्रियो, वैश्यों तथा शुद्रों के लिये विहित व्यवसायों का _ 
निर्देश देता है । इसके अन्त ( १९२-१२९ ) मे कुछ ऐसे श्लोक है जो सीधे 
शूद्रों के कर्तव्यों एवं सामाजिक अवस्था से सम्बद्ध होने के कारण बडे रोचक 
है । ग्यारहवे अध्याय मे इस जीवन में किये गये पापो--विशेषत वर्ण॑व्यवस्था 
के विपरीत किये गये पापो--तथा पूर्वजन्म के दुश्चरित्रों के परिणामों के 
लिए, जो जन्मना रोगों आदि में दिखाये गये हैं ( ११.४८, ४९ ), शुद्धि तथा 
व्रत ( प्रायश्चित्त ) के नियम दिये गये है । बारहवे मे सत्‌ या असत्‌ कर्मों के 
प्रतिफल या परिणाम ( कर्मफल ) का विषय चलता रहता है, जो स्व्गंप्राप्ति 
रूपी सुख या अनेक नरको मे यातना ( १२.७५, ७६ ) तथा पुनर्जन्म की तीन 
भवस्थायें प्रदान करते है । यह अन्तिम मोक्ष तथा परम तत्त्व में लयप्राप्ति के 
सर्वत्तिम उपायो के निर्देश के साथ समाप्त होता है ।, 

मनु की तथाकथित विधि सहिता के विषयों की इस रूपरेखा से हम 
यह जान सकते हैं कि इसमे सर्वाधिक विविध विपयो का निवेश किया गया है, 
जिनमें से कुछ मात्र विधि संहिता या सामाजिक तथा नैतिक शिक्षाओं के 


सकलन के भी बाहर के विषय हैं । अगले व्याख्यान मे मैं इन विषयो का 
अधिक विस्तार से विवेचन करूँगा । 


व्याख्यान १० अ 


धमंसत्र या विधिग्रस्थ-मन्ु ( क्रमशः ) 


मानवो की धर्मसंहिता, जिसके वर्तमात स्वरूप का समय हमने पाँचवीं 
इताव्दी ई० पु० ( देखिए पृ० २०७ ) माना है तथा जिसे हम सुविधा के लिए 
'मनु का विधिग्रन्थ कह सकते है, मानवों की उन परम्पराओ ( स्मृति ) का 
एक छन्दोबद्ध सस्करण है जो संभवत: पहले उनके गद्य तथा सामयाचारिक 
सुत्रो (प० २०६ ) मे मृर्त हुई थी । इसका छन्द भनुष्ट भू या प्रचलित श्लोक 
है! ( पृ० १६१ )। इस व्याख्यान में मेरा ध्येय चुने हुए अंगों का गद्यानुवाद 
देतें हुए तथा एक सामान्य रूप में ( १ ) इसके पवित्र ज्ञाव तथा घस, ( २) 
इसके दशन, ( ३ ) इसके आचार या सामाजिक नियम एवं वर्ण-व्यवस्था, 
(४ ) इसके व्यवहार या दण्ड एवं अर्थविधि तथा शासन के नियम, (५) इसकी, 
प्रायश्चित तथा ब्रतपालन की पद्धति, (६ ) इसके कर्मफल या इस जन्म में 
किये गये कर्मों के भावी परिणाम के विशिष्ट पहलुओं का निर्देश करते हुए 
ईंस विधिसहिता में वर्णित विपयो का विश्लेषण तथा सम्बद्ध रूप में 
विन्यास करना है ।* इसके बाद के व्याख्यान में मैं उपरोक्त शीर्षको में 
- अन्तिम चार के अन्तगत आने वाले अत्यन्त सुन्दर अंशो के नमूनों का भाषा- 


'नुवाद देने का विचार करता हूँ-- * | 
१, सर्वप्रथम हम इसकी धामिक शिक्षा पर विचार करते हैं। हम देख 


) पुस्तक में आद्योपान्त प्रचलित महाकाव्यीय इलोक का प्रयोग इसे 
वदिकोत्तर मानने का एक प्रमाण है, किन्तु हमे यह नहीं भूलना चाहिए कि 
ह अनुष्टुभू छन्‍्द वेद में भी पाया जाता है (देखिए १०.८५; १०.९०, इत्यादि) | 
5 मैंने कलकत्ता के संस्करण का उपयोग किया है जिसमे कुल्लुक भट्ट 
की उत्तम टीका भी है। मैंने सर वि० जोन्स के अनुवाद की सदैव सहायता 
ली है और डॉ० जोहेण्टगरेन के लेख “इउवेर डेस गेजेट्सबुख डेंस मनु” का बहुत 
ऋणी हूँ । कुल्लुक कब हुए यह ज्ञात नही है, किन्तु अपनी नम्नतापुर्ण भूमिका 
में (जो शारदूछ विक्रीडित छन्द मे है)वे अपने को बंगाली मोड ( गौर ) 
की वारेन्द्र जानि के भट्ट दिवाकर का पुत्र एक ब्राह्मण, तथा अपना वासस्थले 
बत्तारस में वताते है । अपना विश्लेषण पूरा करने के पूर्व मैने श्री टेल्व्वायज 
'ब्वीडर ( 70०५5 भ्राव्ट० ) का विश्लेषण नही पढ़ा था। 
3 प्लॉनियर विलिअस्स ने अंग्रेजी पद्यानुवाद दिया है--अनुवादक । 


४ 


मा भारतीय प्रज्ञा 


सकते हैं कि यह परवर्ती वैदिक काल से, विशेषत. पुरुपसूक्त तथा कतिपय - 
ब्राह्मणो मे दी गई शिक्षा से, साम्य रखता है । ः 

ईश्वर प्रकाशित ज्ञान को सामान्य रूप में वेद (४.१२५ इत्यादि ), 
कभी त्रयीविद्या (४.१२५ ), कभी नब्रह्मनन्‌ ( प्रथमा नपु० ब्रह्म १.२३; 
२.८१, ६.८३, इनमे अन्तिम श्लोक में यह नाम वेदान्त या उपनिषदों 
के लिये भी प्रयुक्त हुआ है ), कभी श्रुति (जो स्मृति से भिन्‍न है, २.१० ) 
कभी उनन्‍्दासि (जब विशेषतया उन्दोबद्ध मन्त्र अभिप्रेत होते है ४.९५-६७; 
३.१८८ ); एक बार आपष॑ (नपुं० १२९.१०६ ) और एक वार ब्राह्मण के 
अस्त्रभूत रूप में वणित वाच्‌? या शब्द भी कहा गया है ( ११.३३ )। 

तीन वेदो का नामत. उल्लेख १.२३; ४.१२३, १२४; ११.२६४ में तथा 
उनकी सहिताओ का उल्लेख ११.७७, २००, २५८, २६२ मे हुआ है । 
१.२३ में यह वर्णन है कि ब्रह्मा ने यज्ञ का पूर्ण अनुष्ठान करने के लिए 
ऋक्‌, यजुस्‌ तथा सामन्‌ रूपी त्रिविध वेद (त्रयं ब्रह्म ) को अग्नि, वायु तथा 
सूर्य से दुहदा, और २.७७ मे कहा गया है कि उन्होने तीनो वेदों से साविन्नी 
( > गायत्री, पृ० २० ) नामके पवित्र मन्त्र को दुह्य ।* वेद के ब्राह्मण भाग 
का सीधा उल्लेख नही हुआ है; हाँ, छन्‍्द नामके मन्त्र भाग से भेद दिखाने 
के लिए ब्रह्म नाम से उसका अभिधान हुआ है (४.१०० )। वेद की नित्यता 
तथा अचूक प्रामाणिकता एवं सभी तीनो वेदो के सम्पूर्ण ज्ञान के कर्तेव्य और 
संमार्जन की समता पर नितान्त ओजस्वी भाषा में बल दिया गया है। 
वृष्टान्तस्वरूप मैं यहाँ एक (१२.९४ इत्यादे ) अंश का छूपान्तर प्रस्तुत 
करता हँ--- 

वेद पिताओ, देवों तया मनुष्यों का सनातन नेत्र है, यह अपौरुषेय है, 

कोई मनुष्य इसकी रचना नहीं कर सकता। मानवीय तके की 

शक्तियों द्वारा यह अप्रमेय है। मनुष्यों की स्मृति पर आश्रित रहने 

वाली स्मृतियाँ जो बेद बाह्य हैं, तथा वेदविरुद्ध एवं भ्रमपूर्ण मत, 

सभी निप्फल, व्यर्थ और अन्धकारमग्न है। जो भी सिद्धान्त वेद 


3 लेदर लक 2 साक अरए पीले ३ कस 5207 
| देखिए पृ० ११ की टिप्पणी । ११ २६५ मे तीनो वेदों को ञ्यक्षर ओम 


शब्द मे सम्मिलित माना गया है। ४.१२५ में ओम्‌ तथा व्याहततियों (भू., 
भुव', स्व ) कथा सावित्री मन्त्र को तीनो वेदो से उद्घ्त बताया गया है । 
ही १८५ मे यजुरनेंद के कुछ भागों के प्रयोग का ज्ञान रखने वाले ब्राह्मण को 
258 या जा जप और ऋग्वेद हर किसी भाग के ज्ञाता को 

हा तया हू उुल्तुक की उक्तियों से यह स्पष्ट है कि इन पदों 
का वास्तविक अर्थ उनके समय मे ज्ञात नही रह गया था । 


हम 


धमसुत्र या विधिग्रन्थ-मनु ( क्रमशः ) ५ रपृण 


पर भाश्रित नही होते, वे अर्वाचीत होने के कारण मिथ्या तथा 

निष्फल होते है। तीन लोक तथा वर्णों एवं आश्रमों' का चतुविध 

विभाजन, भूत, भव्य तथा भविष्यत्‌ काल के निमित्त वेद द्वारा स्थिर 

तथा पुष्ठ कर दिये गये हैं । यह सनातन वेदशास्त्र ही सभी प्राणियों 

का भरण करता है, इस कारण हम इसे परंम्‌ एवं वेदिक कर्म करने 

वाले व्यक्ति के सुख का साधन मानते है। सेनापत्य, राज्य, दण्डाधिका र, 

नेतृत्व तथा ससार के अधिकार प्राप्त करने योग्य वही व्यक्ति होता 

है जो वेद का ज्ञाता है। जिस प्रकार तीन्रता बढ़ने पर अग्नि 

आद्रे वृक्षो को भी जला डालता है उसी प्रकार वेद को जानने वाले 

कर्मों से उत्पन्न हुए अपने दोषो को जला डालता है, क्‍योंकि वेद के 

तत्त्व को जानने वाला व्यक्ति किसी भी आश्रम मे विद्यमान रहता 

हुआ इस संसार में ही महान्‌ पुरातन ब्रह्म मे विलीन होने की 

योग्यता प्राप्त करता है । 

सामवेद का अन्य दो वेदों के साथ कुछ हीन संवन्ध उल्लेखनीय है। 
ऋग्वेद को देवताओं से अधिक संबद्ध बताया गया है, यजुर्वेद' को मनुष्यों के 
धार्मिक कर्मों से तथा सामवेद को पितृ कर्मों से संबद्ध कहा गया है (४ १२४)। 
इसलिये सामवेद की वाणी को अपवित्र बताया गया है ( अशुचि' दे० 
पु० ११ टिप्पणी )। 

इसके साथ ही साथ ३.१४४५ मे प्राधान्य के क्रम का विधान किया गया 
है। श्राद्ध के अवसर पर वह्नश्च ( अन्यत्र होतृ ) नाम के पुरोहित को प्राधान्य' 
देने का आदेश दिया गया है, जो ऋग्वेद का विशेष अध्ययन रखता हो । 
तदुपरान्‍्त उस ऋत्विक्‌ का स्थान आता है जिसने सभी शाखाओं का 
' ( शाखान्तग ) तथा विशेषत यजुर्वेद का अध्ययन कर लिया हो; यह ऋत्विज 
अध्वर्य कहलाता है। अन्त में सामवेदीय ऋत्विक होता है जिसे छन्दोग 
(> उद्गातृ ) नाम दिया गया है। 

यह स्पष्ट है कि जब स्मृति की रचना हुई थी तो उस समय तक अथवंबेद 
चतुर्थ वेद के रूप मे स्वीकृत नही हुआ था, हालाकि इसका अस्तित्व मवद्य 


रहा होगा, क्योकि अथवंन्‌ तथा अज़्विरस को प्राप्त हुए प्रकाशित वचन" का स्पष्ट 
उल्लेख है (११ ३२) 


मैं वेद के प्रति रखे जाने वाली श्रद्धा के तीन अन्य सुन्दर उदाहरण प्रस्तुत 
करता हूँ :--- 

* अर्थातू, जीवन की चार श्रेणियाँ या अवस्थाएँ ( ब्रह्मचर्य, गृहस्थ 
वानप्रस्थ, सन्‍्यास ) जिनमे ब्राह्मण के जीवन को विभाजित किया गया है। 

२ कुल्लुक ने इसे अभिचारों तभा जादू से युक्त बताया है । 


२१६ भारतीय प्रशा 


ऋग्वेद को धारण करने वाला ब्राह्मण यदि तीनों छोको की हत्या भी कर 
दे तो उसे कोई पाप नही छगता ( ११.२६१ )। है 
वेद अज्ञानियों का ( 'कज्ञानाम्‌' ) और ज्ञानियों (विज्ञानाम्‌ ) का 
शरण है। यह स्वर्ग का अन्वेषण करने वालों का शरण है, अमरत्व 
( आनन्त्यम्‌ ) की साधना करने वालों का शरण है ( ६.८४ )। 
जब वेद में दो मतो मे वाह्यत: विरोध (श्रुतिहंघम) हो तो उन दोनों को 
ही धर्म कहा गया है। दोनो को प्राचीन विद्वानों ने उचित घर्म के रूप में 
सम्यक्‌ प्रतिपादित किया हैं। इस प्रकार, एक वैदिक आदेश, सूर्योदय पर, 
सूर्योदय से पूर्व, तथा जब सूर्य या नक्षत्र न दिखलाई पडते हों उस समय 
( समयाध्युपिते ) पर यज्ञ के अनुष्ठान का विधान करता है, जिस कारण , 
अग्नि होम ( यज्ञ: > अग्निहोत्र होम ) सभी समयों मे किया जा सकता 
है ( २.१४,१५ ) 
उपनिषदों के सिद्धान्त का ६.२९ में स्पष्टत: उल्लेख तथा अन्यत्र संकेत इस 
प्रकार हुआ है :--- 
परमात्मा के साथ ऐक्य प्राप्त करने के लिए मनुष्य को वेद के उपत्िषद्‌ 
भाग का अध्ययन करना चाहिए ( औपनिपदी. श्रुति: ) । ह॒ 
ह्िजन्मा उपनिषदों सहित सम्पूर्ण वेद का अध्ययन ( या पाठ ) करें [“वेंदः 
कत्स्नो5घिगन्तव्य: सरहस्यो ट्विजन्मना', २.१६४; तु० २ १४०; ११.२६२ | । 
वह निरन्तर वेद ( ब्रह्म ) के उन भागों का जप करे ( जपेत्‌ ) जो यज्ञ 
विषय पर हैं ( अधियज्ञम्‌” ), देवताओं से संबद्ध है ( अधिदेविकर्म! ), आत्मा- 
दे हे ( आज ) तैथा जो उपनिपदों में उक्त ( वेदान्ताभिहितम्‌ ) 
हैं ( ६. 
कल्प-सूत्रो का उल्लेख संभवत २.१४० में हुआ है । 
निरक्त ( दे० पृ० १६२ ) के ज्ञाता को १२१११ में उन ब्राह्मणों में 
गरिनाया गया है जो एक परिपद्‌ के अन्तर्गत आते हैं, किन्तु नतो यास्‍स्क्र का 
कही निर्देश हुआ है और न यह संभव है कि उनको रचनाएँ उस समय विद्य- 
मान थी ( देखिए पृ० १६३ )। 
क + हे पक ब 90 (> ब्रह्मा, कुल्लूक ) के लिये प्रयुक्त 
टिप्पणी ) तथा हक 3 0 आह वाह 0668 
५" ११.२४२; १२,१२१ में उसे प्रजापति बताया गया है। १६ 
मे परमात्मा का नाम 'स्वयभ' तथा में नारायण! 
में विष्णु तथा हर नाम आते हैं; किन्तु कक 2 कर. रु ही 
महाकाव्यीय तथा पौराणिक कि कल सामान्यत. इसमे उल्लिखित आर 
अव्याय ९३०३ मे देवताओं हे क्षा वेंदिक काल के हैं। उदाहरणतः 
भा की यह सूची उपलब्ध होती है : 


' अमसूत्र या विधिग्रन्थ-मज्ु ( क्रमशः ) २९७ 
'राजा इन्द्र, सुये, वायु (या मारुत ) यम, वरुण, चन्द्र, अग्नि, तथा 
यूथिवी के तेज को प्राप्त कर आचरण करे ॥' 
वैदिकोत्तरकालीन त्रिमूर्ति या ब्रह्मा, विष्णु तथा शिव की छोक प्रचलित 
पूजा का कोई उल्लेख नही है, और न शक्ति की ओर भी भर्वाचीन पूजा का 
ही उल्लेख है, जो शक्ति देवताओं की पत्नियो विशेषतया शिव की पत्नी दुर्गा 
के रूप में प्रतिरूपित शक्ति है। विश्व के परमेश्वर-स्वरूप कृष्ण की भक्ति या 
उनकी श्रद्धा के सिद्धान्त को भी मान्यता नही मिली है जो हिन्दू धामिक 
विचारो का एक अनुवर्ती विकास है (प० १३२ )। 
जन्मान्तरवाद का विस्तृत वर्णन किया गया है और इसके परिणाम- 
स्वरूप स्मृति ( ४ ८८-९०; १२.७५, ७७ ) में वणित नरक, जो यद्यपि भयंकर 
यातना के स्थान हैं, केवल अस्थायी शुद्धि देने वाले स्थान बन जाते है, जब कि 
स्वर्ग ( ४.१२८, २६०; ६.३२; २.२४४ ) ब्रह्म के साथ ऐक्य होने के मार्ग पर 
केवल चरण निक्षेप बनकर रह जाते है । ;ल्‍ 
११.२३६, २६१ में निर्दिष्ठ तीन लोक ( त्रेलोक्य, लोकत्रय ) संभवत: 
आकाश, अन्तरिक्ष तथा पृथ्वी हैं । 
स्मृति के धर्म के विषय में जो अनोखी बात सभी का ध्यान आक्ृष्ट करने 
चाली है वह है मन्दिरो मे सार्वजनिक तथा सामाजिक सेवाओ या उपदेशों के 
, उल्लेख का अभाव । सामाजिक यज्ञों का नि.सन्देह उल्लेख हुआ है किन्तु धर्म 
की प्रमुख क्रियाये प्रधानतः ग्रहय थी तथा पुरोहितो के प्राचीन कार्यकलाप जो 
कुछ भी रहे हो वे स्मृति की रचना के समय घरेलू पुरोहित ही अधिक 
थे। मूर्तियों के विषय मे भी कुछ नहीं कहा गया है'--पूजा को बढावा 
देने के लिए या मूर्तियों वाले मन्दिरों की देख-रेख के निमित्त क्राह्मणो को 


* यह बडा सन्देहास्पद है कि स्मृति की रचना के समय मृतिपूजा का 
, भ्चार था या नहीं | हम देख चुके है कि वेदिक काल में मृतियों के होने का 
कोई सन्‍्तोषप्रद प्रमाण नही है, देखिए इस ग्रन्थ का पृ० १६। मनु ३१५१ में 
एक देवलक, या मूृति के पुजारी (७ प्रतिमापरिचारक: ) से दूर रहने का 
आदेश दिया गया है। नि.सन्देह २,१७६ मे ब्राह्मण विद्यार्थी को 'ेवताम्य- 
चेनम्‌' अर्थात्‌ देवताओं की पूजा करने का विधान किया गया है और कुल्लूक ने 
इसका अर्थ 'प्रतिमादिषु हरिहरादि-देव पुजनम्‌' आर्थातु, विष्णू एवं शिव का 
प्रतिमा रूप से पूजन करना' छगाया है; किन्तु मनु को देवता शब्द से 'प्रतिमा' 
शब्द अभिप्रेत था या नही यह सन्देहास्पद है। तथापि ९.२८५ में संयोगवश 
प्रतिमा को तोड़ने वाले ( प्रतिमानां भेदक. ) को उत्तकी मरम्मत करने तथा 
दण्ड रूप में धन देने का आदेश दिया गया है। 
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से ( जिन्हें सप्त पुरुषा: कहा गया है, १.१९ )--नामतः महत या पा रे 
१.१४ ७४,७५४ मे मनस्‌ कहा गया है ) अहकार और पॉँच सृक्ष्म भत्ते पे 
पाँच स्थल या भौतिक तत्त्वो ( महाभूत ) की, ज्ञानेन्द्रियो तथा सम्पूर्ण इ रह 
या विश्व की उत्पत्ति हुई (पृ० ९०, ९२ पर दिये गये साख्य मत 
तुलना कीजिए )। 


स्ट्रावो १५.५९ से तुलना करने पर एक विलक्षण वात सामने आती है । 
सृष्ठि के विवरण में यह अस्तव्यस्तता एवं अस्पष्टता इसके रचयिताओ की 
विविधता का लक्षण है । इन दोनो विवरणो में भूगु का विवरण सर्वाधिक 


सरल है। किन्तु दोनों ही ( १,१४ तथा १.७४ ) मन को प्रथम उत्पत्ति बताते 
हैं--जो सत्‌ और असत्‌ दोनों है ( सदसदात्मकम्‌” )--जिसका ह वास्तविक 
अस्तित्व है फिर भी नित्य नही है, क्योकि यह कार्य है ( देखिए सांख्य प्रवचन 
५५६) । भूगु के अनुसार इसके उपरान्त आने वाले विवरण का संक्षेप इस 
प्रकार है-- 

अयम सन स्वायस्मुव ने छ: अन्य मतुओं की उत्पत्ति की और इन कक 
मनुओं में (देखें पृ० २०६ टि० ३ ) सभी अपने-अपने समय में सभी भूतों के 
स्रप्दा थे ( १ ६१-६३ )। 
नन्वन्तर या मनु के कालछ की अवधि प्रदर्शित करने के लिए एक क्षण से 
लेकर ब्रह्मा के एक दिन ( १,२०,००,००० वर्षों ) तक के समय के विभाजन 
इस प्रकार किये गये है ( १,६४--७३ ) 

एक मन्चन्तर में १२,००० वर्षों के ७१ गुने वर्ष होते है जो देवताओं का 
एक युग होता है ( १.७९ ) | विश्व का प्रत्येक महायुग चार युगो मे विभक्त 
है: १. कृत, २. त्रेता, ३. दापर, तथा ४, कलि। प्रत्येक ऋ्मदा: सौख्य तथा पुण्य 
में प्रथम की अपेक्षा अधिक हीन होता है। मनु का जीवन प्रथम में ४ कह वर्षों, 
इसरें में ३०० वर्षो, तीसरे मे २०० वर्षों का तथा वर्तमान कलियुग में १०० 
वर्षो का होता है ।* 

६ ८5७--१०१ में सृष्ठि के विवरण का उपसंहार चारो वर्णों की ब्रह्मा के 


| जे न्‍्य देकर 
33, वाहु, ऊह॒_तथा चरण से उत्पत्ति बताकर एवं ब्राह्मण को प्राधान्य 
किया गया है । 


वारहवे अध्याय मे सार 
हैं । २४-३८ में साख्य के 
सभी तीनो प्रत्येक मत्यं 


गया 

य विचारधारा की ओर झुकाव पुनः स्पष्ट रे / 

तीन गुणों, सत्त्व, रजस्‌ तथा तमस्‌ का वर्णन है हे 
त्ये शरीर में विद्यमान रहते है परन्तु एक या दूसरे 

लि रचताओ हे 77 हिन्दू रचनाओं मे बह 

वर्तमान युग मे मानव जीवन 





तेथ्य निरन्तर अन्तहित पाया जाता है कि 
की स्वभाविक अवधि १०० वर्ष है । 


धर्मसूत्र या विधिग्रन्थ-मनु ( ऋरमशः ) । २२१ 


प्राधान्य रहता है ( देखे पु० ९३ ठि० २)। १२-२४ में यह कहा गया हैं कि 
ये तीनो आत्मा में समवेत है और प्रथम विकसित तत्त्व-महत्‌ या बुद्धि-भी 
इनसे व्याप्त है। पुनः जन्मान्तर की तीन श्रेणियाँ, उत्तम, मध्यम तथा निक्षप्ट, 
जो देवों मनुष्यो तथा पशुओ की योनियों में मिलती है, इन तीनो गुणों के 
प्राधान्य के अन्तर्गत किये गये कर्मों के फल मानी जाती है (प० ६५ टि० २)। 
साख्य दशेन के तीनों प्रमाण भी १२.१०४ में स्पष्टत: उक्त हैं--- 

यथाथे ज्ञान प्राप्त करने के तीन साधन या प्रमाण है; इन्द्रिय द्वारा ज्ञान 
( प्रत्यक्ष ), अनुमान तथा वेद ( शब्द ) या इस पर आधृत विभिन्न ग्रन्ध-- 
कर्तव्य का स्पष्ट ज्ञान प्राप्त करने की इच्छा रखनेवाले व्यक्ति को 
इनका सम्यक्‌ ज्ञान प्राप्त करना चाहिए (देखिए इस ग्रन्थ का पृ० 
७२, ९० ) 

यद्यपि साख्य का बीज स्पष्टत. ढूँढा जा सकता है तथापि विश्वदेवतावादी 
विचारो का स्पष्ट मिश्रण है जो प्रायः यह कहकर कि सभी सत्‌ पदार्थ ब्रह्म या 
विश्वात्मा से उत्पन्‍्त होते हैं और अन्ततोगत्वा उसी में विलीन हो जाते है, 
वेदान्त की ओर अग्रसर होता है। जीवात्मा तथा परमात्मा का भेद 
( दे० पु० ५९ ) ८.९१ में स्वीकृत किया गया है और इसकी दो पक्षियों वाले 
वैदिक रूपक ( इस ग्रन्थ के पृ० ४१ पर उद्धृत ) का सन्दर्भ देते हुए व्याख्या 
की गई है । इन सबके होते हुए मनु मे हम जिस परवर्ती दाशंनिक मतो में 
पाये जाने वाले तथ्य को नही पाते, वह है सुक्ष्म भूतो से निर्मित सुक्ष्म शरीरों 
की स्पष्ट परिभाषा तथा जीवात्मा के साथ उसके संबन्धों तथा सभी जन्मान्तरो 
मे आत्मा के साहचर्य का स्पष्ट मन्धन । स्थूछ शरीर का नाश हो जाने पर आत्मा 
के अस्तित्व का शेष निःसन्देह स्पष्टतः अन्तनिहित है; किन्तु मनु का सिद्धान्त यह 
है कि यदि एक व्यक्ति जीवन मे दुष्कर्मी रहा हो तो वह आत्मा होकर, स्थूछ तथा 
दुषित तत्त्वो से निर्मित एक प्रकार के शरीर से आवेष्ठित होकर इस शरीर के 
साथ नरक में कुछ काल के लिए यातता भोगता है ( १२.२१ ); जब कि यदि 
कोई मनुष्य धर्मात्मा रहा होता है तो आत्मा पृथ्वी, वायु तथा अग्नि के कणों 
से निर्मित एक प्रकार के आकाशीय एवं प्रकाशमय शरीर (ख-शरीरी ) से 
युक्त होकर इसके साथ कुछ काल के लिए स्वर्ग के सुख का उपभोग करता है 
(४.२४३; ६.९३; २.८२; १२.२० )। इसके बाद दोनो, अधर्मी तथा सद्गुणी 
व्यक्ति, पुनः जन्म लेते हैं । 

ब्रह्मन्‌ ( नपुं०) की परिभाषा वेदान्त दर्शन के अनुसार विशुद्ध 
परमात्मा--एकमात्र यथार्थ सत्‌ वस्तु--के रूप मे कोई स्पष्ट परिभाषा भी 
नही उपलब्ध होती है। ब्रह्म को एक प्रकार का प्रकाशमय अकाशीय तत्त्व 


॥ 
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भाता गया है जिससे सृष्टि की उत्पत्ति हुई और जिसमे यह विलीन हो जाती है 

( तुलना २.२८; ४.२३२, ६.७९, ८.१,८५; १२ १२३-१२५ )। | 
रे अब आचार अथवा व्यवहार के नियम एवं शिक्षायें तथा मानवों की 

सामाजिक विधि-व्यवस्था आती है। 

१.८७-९१ मे वर्णव्यवस्था इतनी सरल है कि इसकी सरलता, यदि यह- 
केवल सैद्धान्तिक न हो तो; स्मृति के अधिकाश भाग की प्राचीनता का प्रमाण , 
है। अध्याय १०.३,४ के अनुसार, केवछ चार ही शुद्ध वर्ण हैं ( वर्णा;, पृ० 
२१०) यथा :--- 

ब्राह्मण ( या पुरोहित वर्ग ),क्षत्रिय (या योद्धा वर्ग ), तथा वैश्य (या 
कपक वर्ग ) थे तीन द्विजन्मा ( द्विजाति या द्विज) वर्ण हैं (जो यज्ञोपवीत 
सस्कार के उपरान्त द्वितीय आध्यात्मिक जन्म प्राप्त करते हैं। श्र (या सेवक- : 
वर्ग ) का केवछ एक वार जन्म होता है (एक-जाति ) और यह चतुर्थ वर्ण है । 
इनके अतिरिक्त कोई पाँचवाँ वर्ण नही है । 

जन्म की प्राथमिकता, उत्पत्ति की श्रेष्ठता से (ब्रष्टा के सुख से उत्पन्न होने 
के कारण ), वेद के अधिकारी होने से ( नियमस्य [>जेदस्य] घारणातू, अर्थात्‌ 
इसके अध्ययन, अध्यापत एवं विवेचन का अधिकारी होने के कारण ) और 
यन्नोपवीत संस्कार में (जो वारह सस्कारो में सर्वाधिक महत्वपूर्ण है जैसा कि 
२२७ इत्यादि मे बताया गया है ) भेद के कारण ब्राह्मण सभी वर्णों का स्वामी 
(प्र) है (१०.३, ) । 


वेद में इस चतुविध विभाजन का एकमात्र उल्लेख पुरुषसूक्त (ऋग्वेद्‌ 
१० ९०,१२) में मिलता है, जो, जैसा कि हम देख चुक्रे हैं (पृ० २४ ) ऋग्वेद 
के सर्वाधिक अर्वाचीन सूक्तो मे से है । 

इसी प्रकार का श्रेणियो या व्यावसायिक वर्गों मे विभाजन प्रायः सभी 
देशो में प्रचलित पाया जाता है ।' 

..  प्ेगास्थनीज ने ( छाब्ो शी: मेगास्थनीज ने (स्ट्रावो की * 


इण्डिया” पु० ३९ ) के अनुसार ), जो 
सिल्युकस निकाटोर ( यूफ्रीटीज़ तथा 


सिकन्दर का अधिकारी ) का से हल मम ही 
का संण्ड्रोकोहस (चद्धरगुप्त ) के दरबार में पाठलिपुत्र 
+ राजदूत था, हिन्दू जाति को सात वर्गो में बॉटा है ---दाशेनिक 
व्यक्ति, कृपक, गड़ेरिया, व्यापारी या कारीगर, सैनिक, दुत या अधीक्षक 
3. राज्य के मल्त्री; इसका कारण शायद यह है कि हेरोडोटस 
ने मित्र के निवासियों को सात वर्गों में वॉँटा था: पुरोहित, सेनिक, 
गोपालक, सुअर पालनेवाले । प्छेंटो ने केवल पाँच विभाजन किये हैं और 
स्ट्रावो ने केवछ तीन । प्लेटो के टिमेउस पा8०॥५ (६ ) से यह प्रतीत होता है 
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मतुस्मृति के उसी दशम अध्याय मे अधिक विकसित सामाजिक व्यवस्था 
का चित्रण है तथा मिश्चित वर्णो ( वर्णसंकर', संकरजातीया:' १०.१२ ) को 
विशुद्ध वर्णों मे पारस्परिक विवाह-सम्बन्ध से उत्पन्न कहा गया है : 





कि एथेन्स के निवासियों मे भी एक इसी प्रकार का वर्गीकरण विद्यमान था । 
पुनः हेरोडोटस के एक अंश ( १९.१०१ ) से यह निष्कर्ष निकलता है कि इसी 
प्रकार का भद मेडीज़ मे भी था । माल्क्रम के हिस्द्री आफ पशिया (१.२०६) 
मे फारसी सम्राट जमशीद के विषय में कहा गया है कि उसने फारस निवासियों 
को चार वर्णो मे बॉटा । श्री मिल भी प्लेटो की “रिपब्लिक' के एक ज्ञानपूर्ण 
ह अञश (२.११) की ओर सकेत करते हैं जिसमे एक राजनीतिक संघ के 
सरलतम रूप का वर्णन करते हुए वह उसमे मनुष्यों को चार या पाँच वर्गों मे 
बाँठता है ; अन्ततः हम ग्िल्लर के “हिस्टारिकल विउ आफ दि इग्लिश गवर्ने- 
मेण्ट (१.११) मे यह पढ़ते हैं कि एंग्लो-सेक्सन जाति मुरुतः चार प्रमुख वर्गों 
में विभक्त थी--कारीगर तथा व्यापारी, कृषक, सेनिक तथा पादरी । ५ 
_' ९ श्री डब्ल्यू० एफ० सिन्‍्क्‍्लेयर ब्राह्मणो के विविध उपविभागो या उपवर्णों 
के विषय में (“इण्डियन ऐन्टिक्वेरी' के फरवरी तथा मार्च के अंको में ) कुछ 
रोचक विवरण देते है और उस समय दक्षिण भारत मे पाई जानेवाली चालीस 
सकरजातियो की सूची भी देते हैं। ब्राह्मणों मे वह सर्वोपरि छित्पावन (अर्थात्‌ 
मेरे विचार से 'चित्र-पावन' या हृदय की शुद्धि करनेवाले) या कोड्ूणस्थ 
( कोड्धूण-स्थ ), ब्राह्मणों को रखते है, जिस जाति के बिठूर के नाना साहब 
ये। तब 'देशस्थ' ( देश +-स्थ ) यी ऋग्वेदी ब्राह्मण आते हैं जो अपनी उत्पत्ति 
, ऋषियों से बताते है और अपने को पद मे सबसे ऊँचा कहते है; तब यजुवेंदी, 
जो मुख्यतः व्यापार मे छगे हैं, देत्रुख ( ? ) जिनमे अधिकाश कृषिकर्म करते 
हैं। दक्षिण भारत में कर्नाटक के तेलंगी ( अर्थात्‌ तेलिज्धी, .संस्क्ृत के त्रिछिंग 
से व्युत्पन्न ) ब्राह्मण भी है, जो प्रधानतः व्यापार में लगे हैं; कन्नौजी ,ब्राह्मण 
(जो हिन्दुस्तान के हैं ) स्थानीय सेनाओ मे सिपाही अथवा रेलवे के कर्मचारी 
हैं । इनके अतिरिक्त कुछ ओर जातियाँ भी हैं| श्री सिन्क्‍लेयर द्वारा गिनाई गई 
चालीस सकरजातियो मे मैं यहाँ कुछ का विवरण अपनी टिप्पणी सहित देता 
हुँ--प्रभू ( सस्क्रत प्रभु ) जो इनमे सबसे ऊंचे तथा कायस्थ और पतणे (? ) 
वर्गों मे विभक्त हैं; सोनार ( सुवर्णकार ) जिनकी एक शाखा रथकार सोनार 
है जो अपने को ब्राह्मण जाति का वताते हैं ( तुलना पृ० १५५ टि० २ ); वाणी 
( वनिआ, बत्तिआच ८ वनिया, संस्कृत बणिक्‌ ) जो दुकानदार तथा अन्नविक्रेता 
हैं और पशुओ के जीवन के प्रति महान्‌ भक्ति प्रदर्शित करते हैं, भाटिया, 
चस्त्र तथा रुई के व्यापारी; खन्नी, जो अपने को राजपूत (क्षत्रिय ) जाति 
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वर्णों के परस्पर अवैधानिक विवाह-सम्बन्ध ( व्यभिचारेण वर्णानाम्‌' ) से, 
ऐसी स्त्रियों के साथ विवाह करने से जिनके साथ विवाह करना निपिद्ध है 
तथा अपने कर्तव्यों की अवहेलना से संकरजातियाँ उत्पन्न होती है! (१०.२४) 

इनके अनेक प्रकार के नाम हैं, यथ्रा मुर्धावसिक्ता, माहिष्य, करण 
या कायस्थ, अम्बप्ट या “बैच, आयोगव, विग्वण, पुक्कस, चण्डाछ, 
और इनके विशिष्ट व्यवसाय नियत कर दिये गये हेँ। फिर भी हिन्दू 
विधिज्ास्त्रकरों की व्यवस्था में ब्राह्मणों का प्राधान्य ही केन्द्र है जिस पर 
सम्पूर्ण सामाजिक व्यवस्था घूमती है। तत्त्वतः इसमे चित्रित समाज की अवस्था 
विशुद्ध तथा मिश्रणरहित ब्राह्मणघर्म की है--ऐसी अवस्था जिसने यदि उस 
ब्राह्मीय दम्भ का वास्तव में समर्थन किया जिसे प्रचलित बताया गया है 
तो वह बौद्ध प्रतिक्रिया का कारण होने से भी कही वढ़कर है। ब्राह्मणो को 
वह विद्याल केन्द्रीय जनसमुदाय वना दिया गया है जिसके चारों ओर सभी 
दूसरे वर्ण तथा प्राणियों की व्यवस्थाएँ उपग्रहों के समान परिक्रमा करती हैं 
उन्हें न केवछ सर्वोच्च गौरव एवं महत्व से संयुक्त किया गया है अपितु उन्हें 
एक साथ बाँव भी दिया गया है और उत्तकी स्थिति को नितरन्तर कठोर 
नियमो द्वारा सुरक्षित कर दिया गया है; जबकि योद्धाओ, कृपकों एवं सेवकों 
के अन्य तीन वर्णों को समान कठोर विवानों द्वारा संगठित विरोध के निमित्त 
दुर्वख बना दिया गया है; एक वर्ण के बीच अभ्रेद्य दीवालें खड़ी करके उन्हें 
पृथक कर दिया गया है। 

हमे इस घारणा से सतक रहना चाहिए कि एक ब्राह्मण केवल पुरोहित 
रूप में ही अगुआ होने का दावा रखता था । ब्राह्मणीय प्राधान्य के वास्तविक 
स्वरूप को समझने के लिए हमे इस प्रश्न पर विचार करना चाहिए कि कोन- 
सी भोतिक तथा नैतिक शक्तियों ने उस प्रथम प्रतिक्रिया को जन्म दिया 





का बताते है किन्तु वस्त्र, स्वर्ण तथा चाँदी और हारों के विक्रेता हैं; पैदय, जो 
नि को मौलिक वैश्य जाति का अवशिष्ट अंश बताते है तथा व्यापारी हैं; 
भारवाड़ी व्यापारी; सिम्पी! या दर्जी; सूतर (सूत्रधार) या बढई; सिकल्गर" 
( सेकल-गर ) खरादनेवाले तथा हथियार तेज करनेवाल ; लोहार (+लोह- 
कार ) तेली ( « तैली, तैलिन्‌ से ) या तेल वेचनेवाले; कोष्टी तथा साली, 
जुछाहे, थे। कुम्भार (८ कुम्भकार) या मिट्टी के पात्र बनानेवाले; कोछी जो 
गा शक जा जा लोग या 
उम्भार ( चमंकारिन्‌ ) हर कक ता 
*/ या चमढ़ा काटनेवाले और जूता बनानेवालें, ईंत्यादि । 
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जिसका अन्त सामाजिक भेदों के वर्णव्यवस्था के रूप में प्रस्फुठित होने के 
साथ हुआ ? 

यह संभव प्रतीत होता है कि वर्णों के बीच कठोर सीमाओं का निर्माण 
किसी पूर्वनिमित योजना की अपेक्षा क्रमिक तथा स्वाभाविक समायोग का 
परिणाम था । इसमे सन्देह नही कि जब आये हिन्दुओं ने वेशान्तराधिवासियों 
एवं विजेताओं के रूप मे भारत मे प्रवेश किया तो उनके वर्णों की कोई क्रम- 
बद्ध व्यवस्था नही थी । उनका प्रथम निवासस्थान पजाव में सिन्धु नदी की 
पाँच प्रमुख घाराओ के चारो और तथा दिल्‍ली के पडोस में था। यह क्षेत्र 
नदियों द्वारा सीचे जाने से उवेर था ।* अतएव ऐसा हुआ कि यद्यपि मध्येशिया 
के किसी क्षेत्र मे स्थित अपने मूठ निवासस्थान पर वे संभवतः आधे खाना- 
बदोण और आधे कृषक थे तथापि जब वे अच्छी तरह से हिन्दुस्तात मे बस गये 
तो एक कृषक जाति बन गये ।* पृथ्वी भी उपजाऊ होने के कारण कृषकों की 
आवश्यकताओं से अधिक भ्न्न उत्पन्त करती थी । अतएव, अतिरिक्त उत्पत्ति 
के कारण कृषिकर्म से इतर कर्म करनेवालो की एक विशाल जनसख्या का उदय 
हुआ । इनमे से कुछ व्यापारों तथा औद्योगिक कलाओ के विकास में लग गये, 
और दूसरे लोग इन तीन व्यवसायों मे से किसी एक में ; १. मानसिक- तथा 
धांभिक सस्कृति; २. युद्ध सम्बन्धी अभ्यास; ३ शबहाय सेवा ।* नि सन्देह यह 





9 क्रमश: वे उस सम्पूर्ण भू भाग पर फेल गये जिसे मनु (२.२१,२२ ) 
में आर्यावत्र ! या आर्यो का घर कहा है। यह भू भाग विशाल मध्यदेशीय मैदान 
(मध्यदेश ) है जो पश्चिम से पुर्वे के समुद्र तक फंछा और उत्तर तथा 
दक्षिण में हिमालय एवं विन्ध्य पव॑तो से घिरा हुआ है। प्रथम तीन वर्णों को 
केवल इसी क्षेत्र मे निवास करने का आदेश दिया गया है किन्तु शूद्र अपनी 
इच्छानुसार कही भी निवास कर सकते थे ( देखिए मनु २.२१-२४ ) ! 

स्वयं आये नाम ही, जेसा कि इस समय सभी जानते है ४ ऋ ८ अर्‌ 
घातु से सबद्ध है जिससे 'अरत्रुम या हल ( तु० सस्कृत 'अभरित्र' ) शब्द बना है । 
यह विचित्र बात है कि ब्राह्मणो ने प्रधान वर्ण के रूप मे पृथक होने के बाद 
कृषि की निन्‍दा क्यो की । मनु ( १० ८४ ) का कर्थन है : “कुछ छोग सोचते हैं 
कि क्रपि एक उत्तम कायें है, किन्तु यह इस प्रकार की जीवनबृत्ति है जिसकी 
सज्जनो ने निन्‍्दा की है क्योकि लोहे के मुख वाले हल का फालू पृथ्वी तथा 
उसमे रहने वाले जीवों को आघात पहुँचाता है ।” श्री डब्ल्यु० एफ० सिनन्‍्लकेयर 


ने 'इण्डियन एण्टिक्वेरी मे बताया है कि दक्षिण भारत में हल जोतने वालो को 
आधुनिक ब्राह्मण जातियाँ विशुद्ध समझती हैं । 


3 यही बात मित्र तथा मेंसोपोटामिया के उर्वर मैदानों में भी घटित हुई । 
१५ भा० प्र० 
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नितान्त आवश्यक था कि कृषकों के ऊपर, जिन्हें जमीन पर 'वसजाने' तथा 
बने: शर्ने' इसके व्यवसाय का वशगत अधिकार प्राप्त कर लेने के कारण वैश्य 
कहते हैं, एक युद्ध-व्यवसायी मनुप्यों का वर्ग रहा होगा जो पहले युद्धाभ्यास 
करता था। इस प्रफार यह वर्ग अन्य आक्रमणकारियों द्वारा बलात्‌ 
अधिकृत भूमि की रक्षा अथवा भासन की देख-रेख और तज्जनित भअरा- 
जकता से उत्पन्न होनेवाले भयो से सम्पत्ति की रक्षा करता था । इन्हें अन्त मे 
क्षत्रिय नाम दिया गया, किस्तु प्राचीनतम कालो में, जैसा की ऋग्वेद में अभि- 
व्यक्त है, इन्हें राजन्य या राजा से सम्बद्द वर्ण कहते थे ( पृ० २४ पर भनृदित 


चंफजकि--+--+-...0ह0त || 


* भाजकल उन्हें “रैयत' ( ९४७ ) कहते है जो अरवी के “रैयत' भर्थाव्‌ 
सुरक्षित जनसमूह से बना है ( धातु *रइ', रक्षा करता ) | हिन्दू शब्द “वैश्य 
उनकी मौलिक दा का अधिक द्योतक हे । यह “विज्ञ' छातु से बना है जिसका 
अथ है प्रवेश करना, किसी पर त्रैठना, जाना, अधिपत्य करना ( जिससे वेश! 
अर्थात्‌ निवासस्थान शब्द बना हैं )। यह “'विकस! ( शंठए$ ) अर्थात्‌ ग्राम, 
गृह, तथा शहरों के नामो के अन्त मे आने वाले “विक (श्रांटा:) के समातत 
ही है जो मोलिक रूप में कृपको' की वस्ती या निवासस्थान का सकेत करता 
है । इस कारण जब विश धातु का प्रातिपदिक शब्द के रूप में प्रयोग हो तो 
उसका अर्थ होता है जनसमूह का एक व्यक्ति? | वैश्य यदि क्ृपि के स्थान पर 
व्यापार करना चाहते थे तो उन्हें व्यापार करने की आज्ञ थी, किन्तु शिल्पियों 
एवं कमकारो को केवल वर्णसकरो मे ही स्थान दिया गया है । इससे प्रकट होता 
है कि मनु का वर्गीकरण औद्योगिक तथा यान्त्रिकशिल्पो को महत्व प्राप्त होने 
के पहले के समय का है, यद्यपि इनका प्रचुर विकास वेदिक काल में भी 
अवश्य ही हो चुका होगा ( जैसा कि डॉ० म्यूर ने 3कसट्स ५, ४५०-४७२ मे 
दिखलाया है )। आजकल के हिन्दू ग्रामो की पद्धति मनु की स्मृति में प्रति- 
विम्वित दशा का ही विकसित रूप प्रतीत होती है। प्राय सर्वत्र ऐसे कृषको के 
वर्ग पाये जाते हैं जो ज़मीन पर अति प्राचीन काल से निर्भर हैं और जिन्होंने 
अपने समूह को अधं-निर्वाच्रित तथा आधा परंपरागत ग्राम प्रमुखो द्वारा शासित . 
वया ऊुछ ग्राम के अधिकारियों) ( सभवत्त: बारह, यथा, पहरेदार, गणक, पुरो- 
हित, अध्यापक, चिकित्सक, नापित ज्योतिपी आदि ) द्वारा व्यवस्थित लघु- 
गणतन्त्रो का रूप दे डाछा था । ग्राम के चारो ओर की भूमि एक प्रकार से 
झगडो का निवटारा वृक्षों के नीचे ग्रामवासियों की 


न्याय का विपय थी और झग 
पंचायत बुलाकर किया जाता था, जव कि अनेक निम्न वर्ण वाले सेवक, जो 
इस समाज से जोड़ दिये गये । 


कृषि मे रुचि नही रखते थे 
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पुरुषसूक्त तथा पु० २४ पर टि० २ देखिए )। नि:सन्देह ' जब इस वर्ण का 
उदय हुआ तो ये लोग समांज के सर्वाधिक शक्तिशाली वर्ग रहे होगे; और 
इसमे सन्देह नही कि ये व्यवहारतः सर्देव शक्तिशाली ही बने रहे होगे, हॉलाकि 
ज्ाह्मणीय वर्ग बौद्धिक दृष्टि से सर्वोपरि था।* दो उच्च वर्णो का निकट 
अन्योन्याश्रय सम्बन्ध स्वय ब्राह्मणों ने ही स्वीकार किया है और यह इस तथ्य 
से स्पष्ट है :--- 
एक क्षत्रिय ब्राह्मण के बिता बृद्धि नही कर सकता और न एक ब्राह्मण 
विना क्षत्रिय के उन्नति कर सकता है। जब ब्राह्मण एवं क्षत्रिय परस्पर 
मिलकर रहते है तो वे इस लोक और परलोक मे भी समृद्धि प्राप्त करते 
हैं (९३२२ )। | 
यह भी आवश्यक था कि एक ऐसा वर्ण हो जो वैयक्तिक घरेलु सेवाएं 
करने को तत्पर हो । इन्हे गूद्र कहा गया और यह वर्ण संभवत कुछ सीमा तक 
उन तूरानी जातियो के अवशिष्ट जनसमृह से बनाया गया जिन्हे भाय॑ 
हिन्दुओ ने आक्रमण करके दक्षिण की ओर खदेड़ दिया था। किन्तु 
यद्यपि वे सेवक थे, फिर भी, न तो दास थे और न क्ृषि कर्म मे लगाये गये 
* क्षत्रिय नाम “्षत्र, राज्य, शब्द से बना है, जो संभव८ १ क्षि>्तोमे', 
अधिकार रखना, शासन करना, घातु से व्युत्पन्न है। इसे रघुवंश २४५३ मे 
कल्पना का सहारा लेकर “क्षतात्‌ त्र' अर्थात्‌ 'दोट से रक्षा करना” से व्युत्पन्न 
बताया गया है । मनु ० १० ११९ मे कहा गया है : अपने शस्त्रो' से वैश्य की 
रक्षा करते हुए ( शस्त्रेण वेश्यान्‌ रक्षित्वा ) वह उनसे उचित कर ले सकता 
है ( धम्यंमा हारयेदलिम्‌ ) जो इस प्रकार की भूमि से वस्तुत* लिया 
जाता था । 
* प्रइन उठ सकता है कि कया शूद्र (यद्यपि पुरुषसृक्त, ऋग्वेद १०.९०, 
१२ में मिलता है ) एक विशुद्ध सस्क्ृत शब्द है ? कम से कम इसकी कोई 
सन्तोषप्रद व्युत्पत्ति नही दी गई है और इससे किसी प्राग-आये जाति के लक्षित' 
होने के विचार की पुष्टि होती है। 'शुच््‌' या कष्ठ उठाना, तथा द्रुया दौडना 
घातुओ से की गई काल्पनिक व्युत्पत्ति विचारणीय नही है। उस तूरानी 
जाति के अतिरिक्त, जो कि अशत. आये जाति मे विलीन हो गई, नि सदेह 
अन्य आदिम जातियाँ भी थी जो पव॑तो एवं उनके उपान्त जनपदों मे निवास 
'करती थी । उन्हे म्लेच्छ कहा गया था, क्यौंकि उनमे वे अधिक असभ्य तथा 
' असस्क्ृत जनवर्ग आते थे जो आर्यों से पृथक्‌ बने रहे और उनमे घुलछमिल नही 
सके । स्लेच्छदेश को एक ऐसा देश बताया गया है जिसमे चारो वर्ण निवास 
नहीं करते। मंनुस्मृति १०.४४ मे कुछ पतित जातियो का वर्णन किया 


[्‌ 
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मजदूर । वे केवछ सामाजिक व्यवस्था में निम्ततम स्थान ग्रहण करते थे। 
यह सत्य है कि सिद्धान्त में ( १०.१२९ ) उन्हें घन के किसी भी प्रकार के 
अतिरिक्त सचय से वचित रखा गया था तथापि, तथ्य की दृष्टि से वे कभी 
कभी वहुत घनी हो जाते थे और राजा भी वन बैठते थे! :--- ह 

जिस प्रकार एक एक दाद्व दूसरो का छिद्रान्वेषण न करके घममंम्नंमत कार्य 
करता है उसी प्रकार दूसरो से निन्दित न होकर वह इस लोक तथा परलोक 
में उच्चपद प्राप्त करता है ( १०.१२८ ) | 

पुनः अपने को ब्राह्मण' कहने वाले जनवर्ग का क्षत्रियों, वेश्यों तथा 
शुद्रों के ऊपर क्रमश. प्रावान्य प्राप्त करना वौद्धिक विकास के एक सिद्धान्त 
की क्रिया के कारण सम्भव हुआ प्रतीत होता है, जेंसा कि विश्व इतिहास 


तप के आज के (मी 22: 9 कप का अ+ 44 
गया है, यथा पौण्डुक, ओोड़, द्रविड़, काम्बोज, यवन, शक, पारद, चीन, किरात 
इत्यादि । चूँकि ये संभवत शक्तिशाली युद्धश्रिय जातियाँ थो अतः मनु ने इन्हे 
जातिच्युत क्षत्रिय बताया है। यह स्पष्ट है कि पर्वतीय क्रिरात युद्धव्यवसात्री 
जाति थी जो अधिक घृणा की भी पात्र नही रही होगी, क्योकि अर्जुन ने शिव 
से, जो किरातों के देवता माने गये हैं, अस्त्रशस्त्र की शिक्षा प्राप्त करने के 
लिये किरातों के वीच निवास तथा उन्हीं के जीवन का आचरण किया था ) 
मेरा किरातार्जुनीयम का वर्णन तथा जून १८७४ की इण्डियन एण्टिक्वेरी का 
पृ० १७८ देखिए । सबसे पतित जाति वहिष्कृत चाण्डाल या चण्डाल नाम के 
व्येक्ति थे ( जो शूद्र पुरुष तथा ब्राह्मण स्त्री की सन्‍्तान होते थे )। उन्हें नगरों 
से वहिप्कृत कर दिया जाता था जहाँ वे दिन के अतिरिक्त चल फिर भी 
नही सकते थे, वे केवल मृत व्यक्तियों के वस्त्र तथा जंग लगे लोहे के आभूषण 
आदि पहनते थे ( १०.५१-५६ ) | 
१ प्रोफेसर कोवेल ने एल्फिन्सटथ की इण्डिया, पु० १८ की एक टिप्पणी 
में यह भछी भाँति दिखाया है कि शूद्र की दशा क्रीतदासों, ग्रुलामो, तथा ग्रीक, 
रोमीय एवं सामन्तवादी भृत्यों की दशा से उत्तम थी । पुराणों में शूद्र-राजाओं 
के वशो के विवरण मिलते है और स्वय मनु ने इन पर विचार किया है । 
२.२३८ में कहा गया है कि शास्त्र मे विववास रखने वाला झूद्र से भी पवित्र 
ज्ञान प्राप्त कर सकता है! | आजकल कई स्थानों पर खेत जोतने वालो को - 
श्‌द्र माना जाता है। महाभारत मे यत्र-तत्र ऐसे अग है जो 'नेतिक आचरण 
की तुलना में वर्ण व्यवस्था तथा वैदिक ज्ञान की भी निन्‍्दा करते है। ठुलना 
दातन्तिपर्व का राजबर्म | 
कुछ विद्वानों के अनुसार 'ब्रह्मत्‌” शब्द का मौलिक अर्थ है प्रार्थना या 
आत्मा मे व्याप्त तथा भरी हुईं भक्तिविषयक चेतना ( घातु बह या बह ) 
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के सभी कालों मे सभी राष्ट्रों में उतकी सभ्यता की ओर अग्रसर होने 
में सामान्यतः होता रहा है। इन लोगों मे जो बुद्धि से श्रेष्ठ थे उन्होंने 
उस धाभिक प्रवृत्ति के विकास से लाभ उठाया जो सामान्यतः 
राजनीतिक विकास के साथ ही पाई जाती है तथा अपने को धर्मोपदेशको के 
वर्ग के रूप मे सगठित करके और बाद में पुरोहित बन बैठे । धर्म अथवा 
ईश्वर के भरोसे रहने की मति तथा उसे प्रसन्न करने की इच्छा सेव से 
हिन्दू स्वभाव का एक विशिष्ट लक्षण बना रहा है। अतएव भारत मे पुरोहितों 
का वर्ग असाधारण तीब्ता से बढता गया जिस कारण पुरोहित वर्ग मे अधिकांश 
व्यक्ति बिना व्यवसाय के रह गये और लौकिक व्यवसायों मे लगने को बाध्य 
हुये | इस प्रकार ऐसा हुआ कि यद्यपि सभी पुरोहित ब्राह्मण थे तथापि सभी 
ब्राह्मण अतिवारयत: पुरोहित नही थे । यह भी सम्भव नही था कि ब्राह्मणों को 
अंशत: ऐहुलौीकिक रूप देने पर गृढ वेदिक कर्म दीघे काल तक अक्षण्ण रह 
सके होगे । कुछ सामाजिक यज्ञो यथा अश्निष्टोम का अनुष्ठान अब भी होता 
था किन्तु ब्राह्मण ग्रन्थों द्वारा प्रतिपादित तथा समय-समय पर किये जाने वाले 
अधिक गूढ कर्म, जो लम्बे समय तक चलते थे और जिनके उचित अनुष्ठान के 
लिए विभिन्न सोलह वर्गो के पुरोहितो की आवश्यकता पडती थी*, यदि पूर्ण रूप 
में नही तो अंशतः प्रयोगबाह्य हो गये थे । अन्य वर्णो के ऊपर शक्ति बनाये 
रखने के लिए यह आवश्यक पाया गया कि कुछ पौरोहित्यकर्म बने रहने दिये 
जायें । उच्चकोटि के याज्ञिक भनुष्ठानों की उपेक्षा के भनुपात मे ही वेद के 
ज्ञान तथा गृह्य कर्मों के सम्पादन पर उत्तरोत्तर अधिक बल दिया जा रहा था 
जिनके लिए एफ पुरोहित की शिक्षा एवं अधीक्षण की आवश्यूकृता पडती थी । 

२. ८४, ८५ में यह कहा गया कि सभी वेदिक कम, अग्निहोम तथो पविचन्न 
यज्ञ , शने -श्ने. लुप्त होते जाते हैं किन्तु वेद का पाठ, विशेषत: चार रहस्यमय 
अक्षरों सहित गायत्री का जप, विधिविहित यज्ञ से दस ग्रुना अधिक उत्तम 
होता है। 


अतएव बाद में इसका अर्थ विद अर्थात्‌ पवित्नज्ञान हो ,गया जिस अर्थ में 
मनु ने प्राय. प्रयोग किया है। इसी प्रकार “ब्रह्मत्‌र या ब्राह्मण” का मौलिक 
अर्थ प्रार्थना करने वाला' और बाद में “धर्मोपदेशक' हुआ | “ऋत्विज्‌” अर्थ 
चइन शब्दों में उस समय तक नही जोडा गया था जब तक कि याज्ञिक विचार 
हिन्दू मस्तिष्क मे पूर्णतः: विकसित नही हुए थे। यह सोचना भ्रम है कि 'ब्राह्मण! 
त्तथा 'ऋत्विज' पर्यायवाची शब्द है। ब्राह्मण तो बल्कि 'प्रथम वर्ण के व्यक्ति! है । 

) इन सबके नाम मेरी 'संस्क्ृत अंग्रेज़ी डिक्शनरी” में ऋत्विज! के 
अन्तगंत देखिए पु० १८१ कालम १ । ह 


छः 


२३० भारतोय प्रज्ञा 


इन कर्मों के लिये योग्य पुरोहितों के विभिर्त कर्तव्यों एवं भागों का भी 
विधान मनुस्मृति करती हैं । यथा--- 

कुछ ब्राह्मण (परमात्मा का ) ज्ञान प्रफ्त करने मे दत्तचित्त ई; दूसरे 
तपस्या करने में सलग्न हैं ( तपोनिष्ठा: ); उनसे भी दुसरे तपस्या और वेदपाठ 
के मिश्रित कर्म में छगे हुए है; तथा अन्य लोग यज्ञ के कर्मों मे जुडे 
है । (३१३४ ) 

जिसका वरण पवित्र अग्नि की रचना करने, पाकयज्न का ( पृ० १९७ 
टि० ) निर्देश करने, अग्निष्टोम'ं तथा अन्य यज्ञों का अनुष्ठान करने के लिए 
किया जाता है वह यजमान का ऋत्विज्‌ कहछाता है ।' (२.१४३ ) 


जो अपने शिष्य का यज्ञोपवीत करके वाद में उसे यज्ञ की विधि 
( सकल्पम्‌* ) तथा उपनिपदों सहित सम्धूर्ण वेद की शिक्षा देता है वह आचार्य 
कहलाता हैं (२.१४० ) 

जो जीविका के लिये वेद या वेदाग ( यथा, व्याकरण आदि ) के किसी 
एक भाग की शिक्षा देता है वह उपाध्याय कहलाता है ( २.१४१ ) 

जो ब्राह्मण गर्भधारण इत्यादि के अवसरों पर नियमानुसार सस्कार करता 
है तथा जो बच्चे को अन्न खिलाता है ( भर्थात्‌ छठें महीने में अन्नप्राशन करता 
है देखिए १.३४ तथा इस ग्रन्थ का पृ० १९४ ) गुर ? कहलाता है (२.१४२)। 

मनु ने क्षत्रिय वर्ण से मेछ रखना आवश्यक समझा । राजाक्षों की सर्वोच्च 
प्रशस्तियाँ की गईं किन्तु ब्राह्मण उनके परामर्शदाता बनते थे और न्याय की 
वहुत शक्ति तथा विधियों की व्याख्या अपने हाथो में रखते थे । वे सिद्धान्ततः 








* अग्निष्टोम पाँच दिन की अवधि का दीर्घकृत यज्ञ है जिसे स्वर्ग की इच्छा 
इच्छा रखने वाला व्यक्ति करता है। यह या तोज्योतिष्ठोम का एक अंग है या 
उसी का परिवर्तित रूप और प्राचीन कालों में इसमे सोलह ऋ्विजों की 
आवश्यकता होती थी । 

र्थातू, सम्भवत. 'कल्पसूत्र' । 

> गुह उपाधि सामान्‍्यत* सभी आध्यात्म के उपदेशकों के लिए प्रयुक्त 
किया गया प्रतीत होता है तु० पृ० २४५॥ इसे कभी-कभी मीमासा के एक 
आचाय प्रभाकर के विविक्त विशेषण के रूप मे भी लछाते है। इस आचार्य का 
का नाम प्राय” कुमारिल के साथ गाता है जिन्हे इसी प्रकार से “भट्ट की 
उपाधि दी गई है । याज्ञवत्वत १.३४ के अनुसार, गुरु ऐसा व्यक्ति होता है जो 
वद का उपदेश देता है जब कि आचाये वह व्यक्ति होता है जो यज्ञोपवीत 
करता है | इसी प्रकार पंजाब मे ग्रंथ के शिक्षकों ( ग्रन्थी ) को गुरु कहते 


| ग 


धर्मसूत्र या विधिग्रन्थ-मन्ु ( ऋमशः ), २३१ , 


सर्देव पदेन सर्वश्रेष्ठ थे । इस स्थिति ने अन्त में दोनों वर्णों मे परस्पर ईर्ष्या, 
उपद्रव, तथा उभ्यपक्ष का संहार करने वाले युद्ध को भी जन्म दिया | कतिपय 
विशेषाधिकार स्वभावतः३ वेब्यो को भी पमिले और वे तथा क्षत्रिय दोनो ही 
ब्राह्मणो के साथ समान रूप से 'द्विज! नाम के अधिकारी हुए ।. उनका सम्पूर्ण 
पद-गौरव विविध गद्य -कर्मो पर आश्रित था जिनके उचित अनुष्ठान के लिये 
: ब्राह्मण का अधीक्षण अपरिहार्य था। तथापि, इस प्रकार पुरोहित-कर्म को 
मह॒त्व तथा गौरव प्रदान किये जाने पर भी, मनुस्मृति के अनुसार, एक ब्राह्मण 
जन्मना तथा देवी अधिकार द्वारा--व्यवसाय या स्वय उत्थान करने से नहीं-- 
सभी ग्राणियों मे शीषेस्थ था । वह जन्मसिद्ध अधिकार के रूप में वंशपरम्परा 
से केवल प्रमुखता ही नहीं प्राप्त करता था प्रत्युत उसकी रचना स्वयं महान्‌ 
स्रष्टा की आज्ञा से मानव जीवन के नेता रूप में हुई थी--वह मानव शरीर में 
एक प्रकार का देवता होता था । ह 


अध्याय १ ८७ मे ब्राह्मण को ब्रह्मा के मुख्त से उत्पन्न बताया गया है, जसे 
कि क्षत्रिय उसकी बाहुओं से, वैश्य उसके जघे से तथा शूद्र उसके पैरो से 
उत्पन्न हुए। सक्षेप में मनु का मत यह है कि वर्णों का भेद तथा एक वर्ण 
का अन्य तीन वर्णों से नेसगिक प्राधान्य उसी प्रकार प्रकृति का नियम तथा 
दैवी विधान था जिस प्रकार शारीरिक रचना के अनतिक्रम्य धन्तरों से युक्त 
हाथी, सिह, अश्व तथा कुत्ते जेसे पशुओं के पृथक्‌ वर्गों की रचना हुई । 

ब्राह्मणी ने देवताओं से कम प्राघान्य नही प्राप्त किया यह बात अनेक 
एलोको से स्पष्ठ है । मै यहाँ कुछ चुने हुए श्लोक देता हूँ -- 

यत ब्राह्मण क्री उत्पत्ति सर्वोत्तम अग से हुई, यत* ये ज्येष्ठता से उत्पन्न 
होने वाली प्रमुखता से युक्त है और यत' ये वेद का ज्ञान रखते है, अतः ये 
सम्पूर्ण सृष्टि पर अधिकार रखने वाले स्वामी (प्रभु ) है (१.९३; देखिये 
इस ग्रन्थ का पृ० २२१ भी )। 

'एक ब्राह्मण चाहे विद्वान हो या मूर्ख एक महान देवता ( देवतम्‌ महत्‌ ) 
होता है, जिस प्रकार अग्नि चाहे वह प्रणीत हो या अप्रणीत एक महान देवता 
होता है ।! ( ९.३१७ ) 

जाह्मण जब सभी प्रकार के तुच्छ कर्मों ( अनिष्टेपु ) मे भी छगा है, तब 
भी उसका सभी अयस्थाओ में सम्मान करना चाहिए, क्‍योंकि उसे महान्‌ 
देवता समझना चाहिए ( परम देवतम्‌ ९.३१९ ) । 

केवल उच्च जन्म के कारण ही (सम्भवेनेव) देवताओं में भी (देवानामपि) 
महान्‌ देवता माना जाता है । उसकी शिक्षाओ को सभी लोगो को आमोघ 
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प्रमाण के रूप मे स्वीकार करना चाहिए, क्योंकि स्वयं वेद ( ब्रह्म ) ही उसका 
( मान्य होने का ) कारण है ( ११.८४ ) | ला, 
ब्राह्मणो को इस प्रकार प्रदत्त दंवी स्वरूप के साथ ही उन्हे नितान्त उग्र 
एवं भयकर स्वरूप की शक्तियों से भी उक्त बताया गया है। ; 
यदि राजा (कर ग्रहण के अभाव से ) कष्ट में भी पड़ा हो तव भी वह 
एक ब्राह्मण को ( उससे कर ग्रहण कर ) कुपित न करे; क्योंकि यदि ब्राह्मण 
एक वार कुपित हो जाता है तो वह तत्काल ही ( जाप एवं शक्तिशाली मन्त्र _ 
के उच्चारण से ) उसे सम्पूर्ण सेता और परिजनों सहित नष्ट कर सकता है। 
कौन व्यक्ति विना अपने ऊपर विनाश को वुलाये, उन लोगों को क्षुब्ध कर 
सकता है जिनके वचनों ( “अभिशापेन', कुल्लुक ) से सर्वभक्षणकारी अग्ति की , 
उत्पत्ति हुई, जिन्होंने बपेय समुद्र को ही सोख्च लछिया* और क्षीण चद्धमा को 
पूर्ण बना दिया ( 'आप्यायित: पश्चात्‌ पूरित ' ९.३१३,३१४ हर 
कौन राजा उसे दवाकर अपना कर बढ़ा सकता है, जो यदि ऋ्द्ध हो जाय 
तो दूसरे छोंगों तथा छोकपालों की रच 


ना कर डाले, नये देवताओं एवं 
मनुप्यो की सृष्टि कर डाले ? ( ९.३१५ )। 
लय जल अत बी अअ अप अमन. कप 


* यह भगर्त्य की कथा की ओर निर्देश करता है, जिसके विपय में कहा 
जाता है कि उन्होने सम्पूर्ण सागर को पी लिया और बाद में अगस्त्य 
(कनोपस) तारा के क्षेत्र मे जा पहुँचे । इस कथा के विस्तार का अधिकाश भाग 
बाद में जोड़ा गया होगा । 

_ यह चन्द्रमा की कथा की ओर संकेत करता है। उसके श्वसुर दक्ष ने उसे 
पच्नह दिनों के लिए इस लिए क्षीण कर दिया था कि वह दक्ष की पुत्रियों मे, 
जो उसकी पत्नियाँ थी, रोहिणी के प्रति जधिक पक्षपात रखता था। चस्रमा 
क पाश्चात्ताप करने पर उसका नए्ठ हुआ बल तथा आकार पुन प्राप्त हो गया 
मनुस्मृति ९ १२९ में कहा गया है कि मनु ने अपनी दस पृत्रियों को धर्म को 
दिया, तेरह को कश्यप को तथा सत्ताइस को सोम या चन्द्रमा को दिया | दक्ष 
की पत्रियों की कथा ( मनु के कई अन्य उल्लेखों के समान ही ) तैत्तिरीय 
संहिता २३, ५ में पाई जाती है।--- प्रजापति के तेतीस पुत्रियाँ थी, उन्हे, 
उन्हीने सोम राजा को दिया | सोम उनमे केवल रोहिणी के पास जाता था । 
दूसरी ईर्ष्या के मारे [अपने पिता के पास] छौट आईं | सोम उनके पीछे गये, 

उन्दें उन्ह्रो मे ल्ट 5 
रे हे किन्तु उन्होंने ( पिता ने ) उन्हें फिर सोम को नही दिया । उन्होंने 
ह्दा यह्‌ गे स्स्ज >> 
किस फिर 5 गपथ छो कि तुम उनके पास भी समान रूप से जाओगे, तव मै 
] तुम्हे हे मे 8 
प हे तुम्ह्‌ दूंगा । सम ने झपथ ली; प्रजापति ने उन्हें लौटा दिया । 
मर भी वह उनमे रोहिणी के भेग ने 
:  गस जाता था। राजा सोम को क्षय रोग 


पकड़ छिया। इस प्रकार राजयक्ष्मा की उत्पत्ति हुई । 


) 
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ँ 


,. धर्म का ज्ञान रखने वाले ब्राह्मण को ( यदि उसे कोई आघात पहुँचा 
हो )तो राजा के 'निकट निवेदन करने की आवश्यकता नही पडती, क्योकि 
बह अपनी शक्ति से ( स्ववीयेंण ) आघात पहुचाने वालो को दण्ड दे सकता है 
(शिष्यात्‌) । उसकी अपनी शक्ति ही राजा की शक्ति से बढ़कर होती है अतएव 
अपनी शक्ति से एक ब्राह्मण अपने शत्रुओ को दबा सकता है ('निमृक्तीयात्‌' )। 
वह बिना सक्रोच के अथर्वन्‌ एवं अद्धिरस्‌ (अथर्ताज़़िरसी',, देखिए १० ११ ठि०) 
को प्रकाशित पवित्र मन्त्रो ( श्रुती ) का ( अभिचार मन्ध्रों के रूप मे ) श्रयोग 
कर सकता है, क्योकि मन्त्रों का पाठ ( वाक्‌ > अभिचारमन्त्रोच्चारणम्‌ ) ही 
ब्राह्मण का शस्त्र है, जिसके द्वारा वह अपने शत्रुओं का नाश कर सकता है 
(११३१-३३ ) | 

ब्राह्मण को आधात पहुँचाने और उसकी ह॒त्या के पाप के भयंकर परिणाम 
होते हैं, यथा --- 

जो हत्या के अभिप्राय से केवछ एक ब्राह्मण पर आक्रमण करता है सौ वर्षो , 
तक नरक ( नरकम्‌” ) में पड़ा रहता है; जो वस्तुत: उसे आधात पहुंचाता 
है वह एक हजार वर्षो तक नरक भोगता है (११.१०६; तुलना ४.१६४५ से 
भी जहाँ यह कहा गया है कि जिस नरक की उसे प्राप्ति होगी और जिसमे वह 
निरन्तर भटकता रहेगा उसे 'तामिस्र' या घोर अन्धकार कहते हैं ) । 

ब्राह्मण का रक्त घुल के जितने कणों (प्राशन) में पहुँचाता है उतने हजार 
वर्षों तक उस रक्त को बहाने वाला नरक में निवास करता है ( ११.२०७ )। 

उपरोक्त विवरण को हम हिन्दू समाज के सर्वोच्च वर्ण द्वारा अधिकृत 
शक्तियों एवं पद का एक अतिरव्जित वर्णन कह सकते है और नि.सन्देह स्मृति- 
कार प्रायः उन वस्तुओ की दशाओं का आदर्श चित्र उपस्थित करता है 
जिनका वस्तुत. अस्तित्व न तो था और न होने की संभावना थी; जिस प्रकार 
इगरलंण्ड मे हम यह कहते है कि सम्राद कोई गलती नही कर सकता । तथापि 
जबाह्मणो के विषय मे हम इस स्वरूप को मुख्यतः: यथार्थ मानने के लिए बाध्य 
हैं । कुछ दिन पूर्व एक प्रमुख जर्नछ मे एक ईसाई बन जाने वाले ब्राह्मग की 
शिक्षाओं का विवरण प्रकाशित हुआ था जिसमे उपदेश का यह कथन था कि 
आज-कल के ब्राह्मण 'स्रष्टा को स्थान से हटाकर उसका स्थान स्वय श्रहण 
करने का” दम्भ करते है । अपरंच उसने ही (देशवाशियो) अनुयायियो को 


लोभ के साथ चरणोदक का पान करते हुए देखा था! और स्वयं भी इस 
प्रकार का देवतुल्य आदर प्राप्त किया था। 





) रेवरेण्ड नारायण शेपाद्वि [विष्णु के आसन, शेष नागर के सर्पों जैसी 
कुण्डली से व्युत्पन्न एक मराठी नाम |, जिन्होने 'ईस्टर सण्ड” ५ भप्रिल १८७४ 
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ह प्रश्न उठ सकता है कि ब्राह्मण, जो इस प्रकार के गौरव के वोझ से 
लदा हुआ था और व्यवसायों से वेद के अध्ययन एवं अव्यापतत तथा धामिक 
कृत्यों के सपादन के अतिरिक्त सभी दूसरे कर्मों से सिद्धान्ततव, अछग था, किप 
प्रकार अपना भरण-पोपण करता था ? इसका उत्तर यह हैं कि वह वेद के: 
सभी पाठो एवं याज्ञिक्र कर्मों की सफलता को' उनमे दी जाने वाली दक्षिणाओ 
पर आश्रित करके अपनी भौतिक सुख-सुविधा की व्यवस्था का व्यान रखता 
था -- 

कम दक्षिणा से किया गया यज्ञ ( अल्पदक्षिण. ) इन्द्रियों, यश, स्वर्ग, 
जीवन, कीति, सन्‍्ताद तथा पशुओ का नाश कर देता हैं; अंतएवं कोई भी 
ऐसा व्यक्ति यज्ञ न करे जिसके पास प्रभूत दक्षिणा देने के छिए घन नहीं है 
( ११.४० ) | 

मनुष्य अपनी सामथ्य॑ के अनुसार वेद का ज्ञान रखने वाले तथा संसार से 
विरक्त रहनेवाले ब्राह्मगों को धन दे | ऐसा करने पर वह मृत्यु के उपरान्त 
स्व पाता है (११६) 


राजा यदि ( दरिद्र होकर ) मरता भी हो, तव भी उसे वेद का ज्ञान 


को ( केन्सिगडन पाकरोड के प्रेस्विटेरियन चर्च मे ) एक उपदेश दिया जिसका 
विवरण कसर दिन के डिलीन्यूज! में छपा । उन्होने १३ सितम्बर १८४३ को 
तर वम स्वीकार किया था | उन्हें, पिता माता, तीन भाइयों तथा तीन 
बहनों को छोडना पड्म था | ब्राह्मणीय समाज की ऐसी दया है. कि दूसरा धर्म 
कक कर लेने पर मनुप्य को अपने पहले के सभी सबन्धों छो तोड देना 
पडता 





ह । में वह अश् देता हे जो उनके उपदेश का 'अंभ वताया गया है--- 
के हिन्दुत्व से खाली है । इस धर्म ने मुख्यत- विचित्र चमत्कारों का वर्णत 
70३०३ ०००४० ३३० 
चमत्कार के कारणों उसे तारों के बीच 
स्वान मिला | किन्तु हिन्दू धर्म का एक दार्शनिक तथा एक प्रचछित रूप भी 
या। ना स्तक आर आस्तिक स्वरूप भी थे । दूसरे, अर्थात्‌ ईश्वरवादी मत, के 
३ मे उतने ही समर्थक हैं, जितने इस देश मे, जमंनी में, तथा सयुक्त राज्य 
ने। उन्हात ब्रह्म के विश्वदेवतावादी विचार का अधिक विवेचन किया जो मलुष्य 
के उत्तरदावित्व की उपेक्षा करता है। वस्तुतः मनुष्य के पाप ईश्वर के पाप हो 
मय ओर झने. बने: उपदेशक ने यह मान छिया कि यह मिथ्या घ॒र्म था । 
बह बाज नी पाया जाता है; क्योकि मई १८७४ की इण्डिपन 
ऐक्िटम्वेरी' में रामकृष्ण भाण्डारकर लिखते हे कि दक्षिण के लिए वेद का 


यै 
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रखने वाले ब्राह्मण से कर नही लेना चाहिए और इस प्रकार का ब्राह्मण यदि 
उसके राज्य मे रहता हो तो उसे भूख से व्याकुल नहीं होने देना चाहिए । 
जिस राजा के राज्य मे वेद का ज्ञानी ब्राह्मण भूख से कप्ठ पाता है उसके 
सम्पूर्ण राज्य मे शीज्न ही अकाल पड जाता ( ७.१३३, १५४ )। 

संसार मे जो कुछ भी है वह ब्राह्मण की सम्पत्ति है' ( १.१०४ ) 

अपरब्च, जब ब्राह्मण जाति मे वृद्धि होने के कारण अनेक ब्राह्मणों को 
लौकिक व्यवसायों में लगना आवश्यक हो गया तो उन्हे दूसरे वर्णों के कम करने 
की भी स्वतन्त्रता मिल गईं । पहले केवल अभाव और आपत्काल में ही इसकी 
भाज्ञा दी गई। १२.७१; १७ ७५, ७६, ८०-८१ -मे कुछ श्लोक इस विषय 
से सम्बद्ध नियम देते है--- 


जो ब्राह्मण अपने विशिष्ठ कतेव्य को छोड देता है वह इस जीवन के बाद 
उल्कामुख नाम के पुरीष और शव का भक्षण करने वाले प्रेत के रूप मे जन्म 
लेता है ( १२.७१ ) 

वेद का पाठ ( अध्ययन ), उसकी व्याख्या ( या शाब्दिक अर्थ मे दूसरों 
को उसके अध्ययन की शिक्षा देना, अध्यापनम्‌' ), यज्ञ करना ( यजनम्‌ ), 
दान देना ( दानम' ) तथा दान लेना [ प्रतिग्रह ), मे ब्राह्मण के छ: उचित 
कर्म ( षट्‌ कर्माणि ) है। इन छ. कर्मों मे तीन उसकी जीविका के साधन है : 
यज्ञ में सहायता, वेदाध्यायन, तथा धार्मिक दाता से ( विशुद्धातु ) दान लेना । 
ये तीन विशेषाधिकार ( धर्मा ) केवल ब्राह्मणो तक ही सीमित है और इन 
पर क्षत्रियो का अविकार नहीं है ( १०.७५-७७ ), अतएव ब्राह्मण को 
न्रिकर्मा' या तीन कर्मों को करनेवाला कहा जाता है। 

ब्राह्मण के लिए सर्वाधिक उचित कर्म है वेद का अध्यापनव तथा उसकी 
व्याख्या ( वेदाभ्यास ), क्षत्रिय के लिए जनवर्ग की रक्षा, वेश्य के लिए कृषि, 


पाठ अब भी गुजरात में तथा अधिक मात्रा मे मराठी देश और तेलछगाना में 
प्रचलित है । बहुत से ब्राह्मण देश के सभी भागो मे दक्षिणा के लिए घृमते है 
और अभी धनी मानी देशवासी अपनी शक्ति के अनुसार उन्हे वेद के, विशेषत. 
आपस्तम्ब सुत्र सहित कृष्ण यजुवंद के, अशो का पाठ करने के लिए नियुक्त कर 
दक्षिणा देते है। यहाँ बम्बई मे कोई ऐसा सप्ताह नही बीतता जिसमे कोई तैलग 
ब्राह्मण मुझ से दक्षिणा माँगनेःलन आता हो । 

£ इन्हे छः विशेषाधिकार या धर्म करते है। कोंकत-ब्राह्षणो का एक 
विशेष वर्ग इन अधिकारों से वव्चित बताया जाता है, क्योकि इस वर्ग के 
ब्राह्मण मछली खाते है । 
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पशुपालन तथा व्यापार (६ वार्ताकर्म' )। तथापि अपने उचित कर्म द्वारा 
जीविका-निर्वाह करने मे असमर्थ ब्राह्मण युद्ध-कर्म द्वारा निर्वाह कर सकता है 
क्योकि उसके बाद यही सम्माननीय कर्म है । यदि यह पूछा जाय कि वह इन 
दोनो ही कर्मों मे किसी से भी निर्वाह करने मे समर्थ न हो तो कंसे निर्वाह 
करे ? तो इसका उत्तर यह है कि वह वेश्य का जीवन ग्रहण कर सकता है 
( १०.८०-८२; १०,१०१, १०२ भी देखिए, तुलना पृ० २२६ टि० १')। 

यहाँ कुछ वे नियम दिये जाते है जिनके द्वारा जन्म से लेकर मृत्यु तक 
ब्राह्मण का जीवन वद्ध था-- 

प्रत्येक ब्राह्मण को चार आश्रमों में रहना होता था--अर्थात्‌, जैसे वह 
क्रमशः वढता जाता था उसी क्रम में ही उसका जीवन चार अवस्थाभों या 
कालो में विभक्त था . १ ब्रह्मचारी, २ ग्रहस्थ ३. वानप्रस्य, ४. भिक्षु, 
(परिव्राजक या संन्‍्यासी) | इन आश्रमो मे प्रथम दो में उसके जीवन-बद्ध करने 
के लिए नितान्‍्त सूक्ष्म उपदेश दूसरे, तीसरे, चौथे तथा पॉचवे अध्यायो मे 
भरे पडे हैं जिनमे बहुत से अरुचिकर विस्तार और पुनर्क्तियाँ मात्र हैं।* 


हम ब्रह्मचारी के जीवन से प्रारम्भ करते हैं । ब्राह्मण बालक को अपने ग्रुरु 
के पास उस समय तक निवास करना पड़ता है जब तक वह तीनो वेदो का 
पूर्ण ज्ञान नही प्राप्त कर लेता । यह निवास आवश्यक शिक्षा ग्रहण कर सकने की 
योग्यता के अनुसार छत्तीस वर्षों या उसके आधे अथवा चौथाई समय तक 
रहता है ( तुलना, ग्रहसूत्र पृ० १९४ )। वह जीवन भर ब्रह्मचारी रह , 
सकता है ( नेष्ठिक, ३.१; २.२४३ )। 
| उसे अनिवायंत: सभी बारह सस्कार करने होते हैं ( २.२७, इत्यादि )।४ 
जिन्हें पुरुष को माता पिता से प्राप्त पापो ( गार्भिकमे नस ) से शुद्ध करने वाला 
वताया गया है तथा कुछ-क्रुछ अन्तर के साथ सभी तीनो उच्च वर्णों के लिये 
विहित किये गये है। कुछ सस्कार बालक उत्पन्न होने के पूव किये जाते हैं 
और कुछ जन्म के प्रथम वर्ष मे । मैं यहाँ उन्हे गिनाता हँ-- 
४9 कक + मम वजन म 
/ वार्ता कर्म! गब्द के अन्तर्गत इन तीन इलोको की कुल्लूक की टीका के 
अनुनार कृषि, गोरक्षा तथा वाणिज्य आते हैं। मेगस्थतीज (पुृ० २२२ टिं० 
२) का जाति विभाजन इन तीनो को पृथक करता है। 
यह रोचक वात है हि मेगस्थनीज ने ( स्ट्रावों १५. १, ५९ ) तीन 
धनाव्दी ६० पू० में इस पर ध्यान दिया था कि गर्भावान के समय से ही 
ब्राह्मग शिक्षित पुरुषो की देख रेख में रहते थे, और गृहस्थ बनने के पूर्व वर्ष 
सेत्तास वर्ष तक दर्शन के अध्येता रहते थे । 
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१. गर्भाधान या गर्भेलम्भन, अर्थात्‌ गर्भधारण के समय किया जाने वाला 
संस्कार, ((० १९४); २. पुसवन् (पृ० १९४); ३. सीमन्तोन्नयन ( पृ० १९४ ); 
४. जातक (प० १९४ ); ५ नामकर्म या नामकरण, अर्थात्‌ जन्म के बाद 
दसवे या बारहवे दिन बालक का नाम रखना; ६. निष्क्रमण, चौथे महीने मे 
बालक को बाहर सूर्य के प्रकाश मे ले जाना (२३४ ); ७ अन्नप्राशन 
( पृ० १९४ ); ८ चूडाकर्म या चौल ( पृ० १९४ ); ९. उपनयन (पृ०१९४); 
१०. केशान्त, या केश काटना जो ब्राह्मण का सोलवे वर्ष मे, और क्षत्रिय का 
बाइसवे वर्ष मे किया जाता है ( मनु० २.६५ ); ११. समावतंन, जो विद्यार्थी 
के गुरुग॒ह मे अध्ययन पूर्ण कर घर लौटने पर किया जाता है ( पृ० १९७, 
२४० ); १२. विवाह । अन्तिम स्त्रियो का प्रमुख संस्कार है; किन्तु उनके 
लिये अन्य संस्कारों का भी विधान किया गया है बर्शते कि वैदिक मन्त्रो का 
प्रयोग न हो, जिससे सभी संस्कार किये जाते है (२६६, ६७ ) । 


यह उल्लेखनीय है कि विवाह बारहवाँ संस्कार है और इस कारण 
यह सबके लिय्रे एक अनिवायें धामिक कतंव्य है जो द्विजो की शुद्धि तथा 
पुनर्जीवन को पूरा करता है :-- 

ऊपर के बारह सस्कारो मे १, २, ३ तथा १० वें संस्कार कम होते है; 
इनके अतिरिक्त अन्य आठ अधिक ध्यानाहुं हैं। ८ वें तथा ९ वें का आज भी 
अधिक वंेधानिक महत्त्व है और ७ वाँ अब भी किया जाता है। ७ वे तथा 
१२ वे शूद्रो के एक मात्र संस्कार भी है, यथा 'कर्णवेध' अर्थात्‌ कान का- 
छेदना तथा समय-समय पर सावित्री या पवित्र वैदिक मन्त्र (८ गायत्री, 
पृ० २० ) का उपदेश जिसे उपनयन के अवसर पर ही करना चाहिए परन्तु 
एक पृथक्‌ संस्कार के रूप में किया जाता है ।' ५ 


किन्तु इन ससस्‍्कारो में सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण उपनयन है जिसका वर्णन 
गह्यसूत्रो (पृ० १९४ ) मे किया जा चूका है। यज्ञोपवीत, जो पतले तीन 
सूतो का घेरा होता है, सामान्यत: यज्ञोपवीत कहलाता है और इसे बाये कंधे 
के ऊपर पहन कर दाहिने कूल्हे की ओर शरीर को तिरछे पार करते हुए 
लटका देते है। तीन टदिविजातियो का यज्ञोपवीत धारण करना उनके 
द्वितीय जन्म का चिह्न है | ब्राह्मणो के तीसरे जन्म का भी उल्लेख किया 
गया है ( २१६९ )। 

* इसे अब भी पहना जाता है, किन्तु 'यज्ञोपवीत” शब्द से विकृत 
होकर 'जनेउ' शब्द बन गया है। बंगाली में इसे 'पइता? या “पवित्र! 
कहते है । 
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प्रथम जन्म माता से होता है; दूसरा, मौजीमेखला ( मौजीवधने ) के 
बच्चन पर होता है; तीसरा जन्म याज्ञिक कमों ( यथा ज्योतिष्टोम आदि ) में 
बेद की शिक्षा के अनुसार दीक्षित होने पर होता हैं।. | 
हनने वालों के वर्गों के अन्तर के अचुसार पहने जानें वाले यज्ञोपतीत 
सूत्रों मे भी कुछ अन्तर होता है। २.४४ मे कहा गया है :-- क्‍ 
व्वाह्मण का यज्ञोपवीत कपास ( कार्पास ) का होना चाहिए और इतना 
बड़ा होना चाहिए कि वह उसे तीन वार घुमाकर अपने सिर पर रख सके; 


क्षत्रिय का यज्ञोपवीत सन ( शण ) का होना चाहिए; वैश्य का ऊन ( आविक ) 
का होना चाहिए ।' के 


[ पहले के दो श्लोको मे मनु ने यह बताया है कि ब्राह्मण को एक मुझ्ज 
या कुश की मेखछा भी धारण करनी चाहिए। २.१६९, १७० से यह निष्कर्प 
निकाला जा सकता है कि मेखलछा और यज्ञ-सृत्र, दोनो ही हैं, किन्तु २.१७४ 
में उन्हें अलग बताया गया है। मृग-चर्म, सूत्र, मेंखछा, दण्ड तथा लगोटी 
इन सबका उपनयन में विधान किया गया है और मेंखला का वन्धन संस्कार 
को पूर्ण बनाने वाला प्रतीत होता है | ] 

उपनयन सस्कार के आरम्भ में वालुक सूर्य के सम्मुख खड़ा होता है तथा 
अग्नि की तीन वार परिक्रमा करता है। यज्ञोपवीत धारण कर वह उपस्थित 
लोगो से भिक्षा माँगता है। यह भिक्षाचरण अब भी इस संस्कार का अंग बना * 
है और इस वात का सूचक है कि वालक जब अपने लिये तथा अपने गुरु ( गुरु; 
आचार्य ) के लिए भोजन एकत्र करता है ( पु० १९६ ) तब ग्रुरु उसे सावित्री 
या त्रिपदा गायत्री ( पृ० २१, १५९ ) के देनिक जप की दीक्षा देता है, जिसके 
पुर्वे तीन वार प्राणायाम किया जाता है ( त्रिभि. प्राणायाम. ) तथा अक्षर 
ओम' एवं त्तीन व्याहृतियों “भू, 'भुवः, स्व की शिक्षा और उसे तीन 
वेदों के अध्ययन, तथा अन्य वामिक कमो को करने का उपदेश देता है । इनमे 
से किसी कर्म को वह यज्ञोपवीत के पूर्व नही कर सकता ( २.१७१, १७६ ) | 
इस प्रकार गुह या आचार्य उसका आध्यात्मिक पिता होता है । 

शुद्धि, स्तान, तथा होम ( सवनों ) का विधान वानप्रस्थो को तीनो 


7 ०2-. | 

इन तीन रहस्यमय शब्दों का, जिनका ' अर्थ पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा 
आकाश है (पृ० ६५ टि० १), नितान्‍्त श्रद्धास्पद 'ओम्‌' (पृ० ९९ ) 
अक्षर के साथ उच्चारण विलक्षण एवं रहस्य फलो से युक्त माना जाता 
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है ( देंखे २७६, ७९, ८३, ८५४; तीन सख्या की दी गई पवित्रता पर 
व्यान दीजिए )। 


अध्याय ६.२२, २४ देखिए तथा कुल्लुक के सवनेषु स्तायातु 


न 


'धमंसूत्र या विधिग्रन्थ-मलु ( क्रमशः ) २३९ 


अवसर पर किया गया है--कित्तु ब्रह्मचारी और गृहस्थ के लिए ' प्रात: और 
सायकाल की दो सन्ध्यायें बनाई गईं है जिनमे गायन्री (पु० ह २० ) का जप 
होना चाहिए । २.२२२ में कहा गया है +-- 

वह नियमों के अनुसार, जल का आचमन और अपनी इन्द्रियों को वश 
में करके तथा ध्यान लगा कर गायत्री प्रार्थना का जप ( “जपयम्‌! जिसका 
जप होना चाहिये ) और निरच्तर दो सबन्ध्याये करे ।' 

ब्राह्मण बालक को प्रतिदिन स्नान, देवताओ, ऋषियों तथा मृत पूर्वजों 

( पितरो ) के लिए तर्पण, देवताओ [ कुल्लुक के अनुसार, देवता प्रतिमा, 
देवताओ की मूर्तियाँ |] की पूजा तथा पवित्र अग्नि में ईंधन की आहुति 
(२१७६) करनी होती है । किन्तु ५.८८ मे ब्रह्मचर्यावस्था के पूर्ण होने के 
पहले पितरों का तर्षण करने का निषेध किया गया है। उसे मास, सुगन्धि, 
अभ्यञ्जन, इन्द्रियसुख, क्रोध, लोभ, नृत्य, गीत, यूत, दूसरो की निन्‍्दा, असत्य- 
भाषण, और सभी प्रकार की अशुद्धि से दूर रहने का आदेश-दिया गया है। 
साथ ही, कभी भी किसी श्राणी को चोट न पहुँचाने की आज्ञा भी दी गयी है 
(२ १७७--१७९ ) १ 

प्रतिदित प्रातः एव साय उसे निकटवर्ती गाँवो मे जाकर अपने तथा अपने 
गुरु के लिए भोजन की भिक्षा माँगनी होती है और पवित्र अग्नि को प्रज्ज्वलित 
रखने के लिये ईंधन एकत्र करना होता है ( २.१८७ ) 

वह सर्देव अपने घर्मशिक्षक ( गुरु ), माता-पिता एवं अपने से श्रेष्ठ जनो 
'का सम्मान करे +-- 

अ्षपने माता का आदर करने से वह इस भू-लोक को प्राप्त करता है; अपने 
पिता का आदर करने से मध्यकछोक को प्राप्त करता है; और निरन्तर अपने 
अध्यात्म-शिक्षक ( गुरु ).की सेवा करने से ब्रह्मा के स्वर्गीय छोक को प्राप्त 
करता है ( २.२३३ ) 


लक न लय न 
मध्यन्दिन-साय सवनेपु देवषि पितृतपंणं कुवंन्‌ से तुलना कीजिए : प्राय: 

सन्ध्या का अर्थ गोधूलि' होता है किन्तु इसका प्रयोग प्रात एवं सायंकालीत 
गोधूलि तथा मध्याह्ष से अपराह्न की परिवर्तन वेला के लिये भी किया जाता 
है। हिन्दुओं तथा मुसलमानों के दिन में तीन बार धर्म क्रिया करने के सदर्भ मे 
हम डेनियक के एक अंश से तुलना कर सकते है जो दिन में तीन बार अपने 
ईएवर के समक्ष धुटना टेककर प्रार्थना करता था और धन्यवाद देता था। 
डेनियछ ६ १० । डेविड का कथन है : 'सन्ध्या, प्रात: तथा मसध्यात्ष मे प्रार्थना 
करूँगा, जोर से पुकारूँगा' ( 8एल०778, क्ार्व ग्रणगाग्राड, क्ार्प ४ 007, 
जग | छा29, 270 ठटाफ #०प्0.? साम्स २० १७ । 
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जो युवक नियमपुरवक गुरुजनों को प्रणाम करता है तथा उनका सदेव 
आदर करता है उसके आयु, विद्या, यश और बछ की नित्य ही बृद्धि होती 
है (२१२१ ) 

संक्षेप मे, सामान्यतः पूर्वी देशों के साथ' ईसाई छोग भी हिन्दुओ से “अपने 
माता-पिता से प्रेम रखना, उनकी भक्ति एवं रक्षा करना, अपने संरक्षको, 
गुरुओ, आध्यात्मिक शिक्षकों के सम्मुख विनम्र रहने तथा अपने से श्रेष्ठ 
जनो के साथ नम्नता एवं आदर के साथ व्यवहार करने की शिक्षा ले सकते हैं; 
तथा इसके अतिरिक्त पशुओं एवं सम्पूर्ण निम्नकोटि के प्राणियों के प्रति शब्द 
या कम से भी चोट न पहुँचाने के कर्तव्य का पाछन करना भी सीक्ष 
सकते है ।* 

अपना अव्ययन समाप्त करने के उपरान्त ब्राह्मण वालक अपने ग्रुरु को 
कुछ बहुमूल्य उपहार देवे । तब अपने घर को नियमपुर्वक लौटने के अवसर 


पर स्तान की उचित सस्कार विधि ( समार्वतन ) करे जैसा कि पहले बताया 
गया है ( देखिए पृ० १९७,२३७ ) : 


अपने कतंव्य का ज्ञान रखने वाला ब्रह्मचारी समावर्तत समारोह के पूर्व॑ 
अपने आध्यात्मिक गुरु को दक्षिणा न देवे किन्तु जब अपने गुरुकी आज्ञा पाकर 
वह उचित सस्‍्तानव करने वाला हो (स्नास्थन्‌ ) तो वह अपने ग्रुरु को कुछ 
मूल्यवान उपहार ( ुवर्थम' यथा, भूमि, स्वर्ण-आभूषण, गाय, अद्व इत्यादि ) 
सामथ्थ्यं के अनुसार प्रदान करे, ( २.१४५,२४६ ) । 

ब्राह्मण युवक्र के अपने घर छोटने के अवसर पर उत्सव होता है; उसे 
फूलो से सजाया जाता है और गो का उपहार दिया जाता है (३३ )। तब 
वह शुभ लक्षणो वाछी अपने ही वर्ण की कन्या को स्त्री रूप में प्राप्त करता 
है; तव दूसरे आश्रम में प्रवेश करता है और ग्रहस्थ बन जाता है| पत्नी को 
चुनने के सम्वन्ध में कुछ रोचक सलाहें भी दी गई हैं (३ ८-१०) : 

वह कपिलछ केशो वाली, अधिक अंग्ो वाली (यथा छ: अगुलियों वाली ), 
रोहिणी, विना छोम वाली या अधिक लोम वाली, अधिक चालाक, छाझ नेत्रो 
वाली, नक्षत्र वृक्ष या नदी के नाम वाली, असभ्य ( अन्त्यम्लेच्छ ) नाम वाली 
या पव॑त, पक्षी, सप, दास, या किसी भयंकर पदार्थ के नामवाली कन्या से 





जज हम सब आकर के बन कक 
/ विश्येपतः चीनियो और हिन्दुओं से । 
* मुझे बताया गया है कि अहिंसा के कठोर नियमों के होते हुए भी पशुओं 


के प्रति निर्देयता का निपेघ करनेवाछा समाज” भारत के कुछ भागों में भी 
काय कर सकता हैं। 


, धमसूत्र या विधिग्रन्थ-मनु ( क्रमशः ) २७१ 


विवाह न करे | किन्तु ऐसी स्त्री से विवाह करे जिसमे अंगदोप या विकलाड्भधता 
न हो, सुन्दर नामवाली हो, हंस या गज के समान गति वाली हो*, जिसके 
लोम तथा दाँत समपरिमाणवाले हो, भौर जिसका शरीर कोमल हो ।? 


हम यह देख चुके है कि विवाह एक संस्कार है; अतएवं यह एक धार्मिक 
कतंव्य और शुद्धि करनेवाला कम है | (पृ० २३७ ) 

२३.१२-१५; ९४५, १०१ से यह स्पष्ठ है कि सामान्य नियम के रूप में 
एक द्विज की केवल एक ही पत्नी होनी चाहिए किन्तु बहुविवाह अवेधानिक 
नहीं है और वह अपने वर्ण से भिन्‍न वर्ण की भी पत्नियाँ रख सकता है। इस 
स्थिति मे उसे वर्णों के क्रम के अनुसार उनमे प्रधानता निर्धारित कर देनी 
चाहिए (९.८५ )। इस प्रकार एक ब्राह्मण के चार पत्नियाँ हो सकती हैं : 
एक उसके वर्ण से तथा अन्य तीन उसके नीचे के तीन वर्णों मे प्रत्येक से 
एक-एक; क्षत्रिय की तीन तथा वेश्य की दो पत्नियाँ हो सकती है; किन्तु निम्न 
वर्ण की स्त्रियों के पुत्र जातिश्रष्ठ होते है और अपसद: कहलाते है (१० १०) । 
इसके विपरीत भी यदि एक ब्राह्मण की चार पत्ियाँ वर्ण के क्रम के अनुसार 
हो और प्रत्येक से पुत्र उत्पन्त हुए हो तो उनमे पैतृक सम्पत्ति के विभाजन का 
नियम दिया गया है ( ९.१४९,)। 

मनु के विवाह के आठ श्रकार गुह्मसूत्रों मे भी स्पष्ट किये गये है ( देखे 
पृ० १९२ )। इनमे प्रथम चार अर्थात्‌ ब्राह्म ( जिसमे वेद का ज्ञान रखने वाले 
पुरुष को कन्या प्रदान की जाती है ) देव, ऋषियों का (भाषे ), तथा 
प्रजापतियों का ( प्राजापत्य ) ब्राह्मण के लिये विहित किये गये है । गान्धर्व 
विवाह ( जो बिना वैवाहिक कर्म के पारस्परिक प्रणय से सपन्न होता है ), 
तथा राक्षस (अर्थात्‌ युद्ध में विजय +के उपहार रूप में किसी कन्या का 
अपहरण कर उससे विवाह) की भाज्ञा क्षत्रियों को ही थी। आखुर तथा पशाच 
विवाहो का निपेध था । 

एक प्राचीन विवाह कर्म ( पृ० १९२ ) तथा नये गृह मे प्रवेश करने के 
उत्सव ( पृ० १९४५ ) का वर्णन दिया जा चुका है। गह्मयस्थ को प्रतिदिन 
सभी धार्मिक गद्य ( गृह्य कर्म ) करने चाहिएँ, जिनमे से कुछ, यथा प्रातः 
एवं सायंकालू के होम ( अग्निहोत्र, सायं-प्रातहोंम ) विवाह संस्कार के समय 
स्थापित तथा उसके वाद सर्दवप्रज्वलित रहने वाली अग्नि ( वंवाहिकेड्ग्नौ 
_ ३ ६७ देखें पु० ३० ) में करने चाहिएँ । 


* अर्थात, एक प्रकार की धीमी चाल वाली, जो होमर के 'एलियोस' के 
समान अर्थ मे है । 
१६ भा० प्र० 


|| 
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उसे मुख्य रूप में पाँच महायज्ञ' ( ३.७० इत्यादि ) करने चाहिएँ; वे 
यज्ञ हैं-+१ ऋषियों के प्रति, वेदाध्ययत एवं अव्यापन द्वारा (ब्रह्मयज्ञ); २. मृत 
पितरो के प्रति ( पितृयज्ञ ); ३- देवताओ के प्रति ( देवयज्ञ ): अग्नि, प्रजापति, 
थी, पृथिवी, इन्द्र सोम इत्यादि ( ८५०५९ ) के लिये होम ढारा; ४. सभी 
जीवो के प्रति ( 'भूतयज्ञ' ) जिवमे वायु मे निवास करने वाली कल्याणकारी 
झबं दुए आत्माएँ भी हैं ; यह यज्ञ प्राय: घर के ऊपर या घर के बाहर पशुओं 
के भक्षण के लिये पू०', चह आदि की बलि देकर किया जाता है; २. मनुष्यों 
के प्रति आतिथ्य द्वारा ( मनुष्ययज्ञ )। इन सभी पाँचों का वर्णन पहले दिया 
जा चुका है। (१० १९६ )। अन्तिम चार को कभी-कभी पाकयज्ञ भी कहते 
हैं (२८६ )। इन पाँचो में प्रथम, अर्थात्‌ वेद का पाठ ( ब्रह्मयज्ञ, जपयज्ञ, 
स्वाध्यायर ३.८१; २.८५, ८६ ) और विशेपतः गायत्री मन्त्र का जप सर्वाधिक 


९ मुसलमानों के भी पाँच प्रमुख उपासना-कर्म हैं किन्तु ये सभी देनिक 
नही हैं। ये हैं १. प्राथंना ( तमाज ) जो दिन में पाँच बार होता है और 
व्यवहार मे तीन वार . प्रात , मध्याह्ल तथा सायंकाल; २. भिक्षा देता (जकात); 
हे. ब्रत (रोज़ा) विशेषकर नवे महीने, रमजान, में वर्ष में एक बार ब्रत रखना; 
४. जीवन में एक बार मक्का की तीर्थ॑यात्रा (हज); ४५. विश्वास का प्रकाशन 
(शहादत ) भर्थात्‌ 'तबहीद' या ईइवर के ऐक्य में विश्वास प्रकट करना : 
खुदा के अतिरिक्त कोई देवता नही और मुहम्मद खुदा के'दूत हैं!। हाजी, 
हज कर चुकने वाले व्यक्ति को कहते हैं। मनु द्वारा विहित पाँच आवश्यक 
उपासना कर्मो या यज्ञो मे तीर्थयात्रा के कर्तव्य का निर्देश नहीं किया गया हैं 
किन्तु हिन्दू घ्मे मे भी अपना हज है। उड़ीसा में पुरी (जगन्नाथ के निवास 
स्थान) को श्री हण्टर ने भारत का जरूसलम कहा है। यह केवल अनेक 
भारतीय मक्‍काओ में एक है। तीर्थ यात्रा के अन्य प्रसिद्ध स्थान हैं, हिमालय 
में हरिद्वार जहाँ गगा के शिव के मस्तक से पृथ्वी पर आने की कल्पना की 
गयी है; चित्रकूट, वुन्देछलण्ड मे, जो राम का वनवासारेम्भ का प्रथम निवास- 
बताया जाता है; पजाव मे ज्वालामुखी, जहाँ शिव की पत्नी सती ने स्वय को 
भस्म कर डाला और उनकी स्थिति का ,पृथ्वी से निकलने वाले वाष्प को चिह्न 
साना जाता है: 

* होम या 'घृत की आहुति' अग्नि देवता के लिय विशिष्ट रूप से दी 
जाती थी जिस प्रकार वृष्टि देवता इन्द्र के छिय्रे सौमरस दिया जाता था, 
देखिए पृ० ३० टिप्पणी । ह 

3 मुझे एसा लगता है कि इस तथा अन्य समान छाब्दों का वि० जोन्स 
का 4९३०)78 6 ४00पजञ्याष्ठ 08० ५९०१७! अनुवाद एक म्रामक अर्थ प्रस्तुत 
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फल देने वाला माना जाता है; और इसके मन्द स्वर में या मन में जप करने 
का अदुभुत्त गुण बताया गया है .--- ; 

,जपयज्ञ या वेद पोंठ विधियज्ञ (या चन्द्रमा के परिवर्तेत पर ,नियत 
समय से दिये जाने वाले होमकर्म, जिसे दर्श तथा पौर्णमास कहते हैं, दे० पृ० 
३० टि० ) से दस गुना श्रेठ्ठ है; यदि इसका जप मन्द स्वर में ( उपाणु ) किया 
जाय तो यह एक सौ गुना श्रेष्ठ होता है; और यदि इसका केवल मन से 
पाठ ( मानस ) किया जाय तो सहस्रगुना श्रेष्ठ होता है ( २८५ )। 


करता है। ये गब्द प्राय: 'स्वयं अपने आप मन में पढना, या मन्द स्वर मे ग्रन्थ 
की भनुवृत्ति या पाठ करना अर्थ की अपेक्षा ब्रह्मययज्ञ करने का अर्थ रखता 
है | यह सन्वेहास्पद है कि वेद कभी उस प्रकार पढ़ा जाता था जिस प्रकार 
आजकल किसी ग्रन्थ को पढते हैं। न तो वेद शब्द मे और न इससे सम्बद्ध 
किसी भी शब्द के भीतर से हमारे धर्म ग्रन्थ “स्क्रिप्चर' के समान दार्शनिक सत्य 
के लिखित होने का अर्थ घ्वनित होता है, और दीर्घकाल तक तो यदि इसके लेखन 
का निपेध नही तो उसे अनुत्साहित तो अवश्य ही किया गया था। गुरु के 
यहाँ दीघकाल तक निवास करने (देखे पृ० २३६ ) का ही ध्येय पविन्न 
ग्रथो को कण्ठस्थ करना था उनका अध्ययन नहीं। मनुस्मृति में लेखन 
का कोई उल्लेख नहीं किया गया है। लिखित प्रमाण का भी उल्लेख 
नहीं किया गया है जैसा कि याज्ञवल्क्य मे । आजकल के वेद पाठ के 
विषय मे मैं यहाँ प्रोफेनर भाण्डारकर के मई १८७४ की इण्डियन 
ऐण्टिक्वेरी मे प्रकाशित एक रोचक लेख का सक्षेप देता हूँ । प्रत्येक 
ब्राह्मण कुल किसी विशिष्ट वेद या किसी वेद की शाखा के अध्ययन में 
लगा है और इसमें शाखागत गृह्म कर्म उसी वेद के सूत्र के अनुसार किये जाते 
हैं। उत्तरी भारत मे लोकप्रिय वेद माध्यन्दिन शाखा का यजुर्वेद है किन्तु 
इसका अध्ययन बनारस के अतिरिक्त अन्यत्र लुम हो गया है। ( श्री बर्नेल 
के अनुसार कृष्णयजुवद तेलुगू देश मे लोकप्रिय है ) | प्रत्येक वेद के ब्राह्मण दो 
भागों मे विभक्त हैं--गृहस्थ जो सासारिक कर्मों मे छगे हैं, तथा भिक्षुक जो 
धरमंग्रन्यों का अव्ययनत एवं घामिक कर्मों का सपादन करते हैं। दोनो ही वर्गों 
को सन्ध्यावन्दन या श्रातत. एवं सायकालीन प्रार्थनाएँ करनी होती हैं ( दे० पृ० 
श३९ ) जिनमे पाँच, दस, अठाइस या एक सौ आठ बार गायत्री (द्र० पु० 
२१) का जप किया जाता है। इन प्रा्थनाओं के अतिरिक्त बहुत से छोग 
"प्रतिदिन ब्रह्मयज्ञ करते हैं जो कतिपय अवसरों पर सबके लिये समान रूप से 
अनिवाये होता है। ऋग्वेदी ब्राह्मण के' ब्रह्मयज्ञ मे निम्न विषय होते है-- 
२. ऋग्वेद १ १ का अश; २. ऐतरेय ब्राह्मण १ १५३. ऐतरेय-आरण्यक का अंश 
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चार पाक यज्ञ, यदि वे विधियज्ञों के साथ भी किये जाँय तव भी 
सब एक साथ मिलकर जपयज्ञ के सोलहवें भश के बराबर भी नहीं होते 
(२५६)। 

एक ब्राह्मण केवल वेद पाठ से सिद्धि प्राप्ति की योग्यता प्राप्त कर लेता है 
चाहे वह अन्य कर्मों को करे या न करे; इस विषय मे सन्देह नही है ( २.८७) | 

मनुष्य उचित समय पर बिना प्रमाद के वेदों का निथमतः अभ्यास करे 
(+ अभ्यसेतु र जपेत्‌ ) क्योकि यही उसका सर्वोच्च कतंव्य ( परो धर्म: ) है, 
अन्य सभी कर्तव्य गौण ( उपधर्म: ) कहे जाते हैं ( ४.१४७ )। 

हन्दुओ की अन्तिम पवित्रता स्पष्ट रूप से श्राद्ध को दिये गये महत्व से 

स्पए्ठ है। कभी कभी इन्हे बारह बताया जाता है ( इनमे तीन श्रमुख है “नित्य 
अर्थात्‌ दैनिक, पा्वंण' अर्थात्‌ मासिक, 'एकोदिष्ट! अर्थात्ति विशिष्ट, ए० २०१ ) 
जिसमे मृत पिता, पितामह प्रपितामह तथा पूर्व पिताओ एवं पितरी को सामु- 





( १-५ ); ४. शुक्ल यजुर्वेद का आरम्भिक मन्त्र या कुछ अश; ५. सामवेद 
के अंश; ६. अथवंवेद के अश; ७. आश्वलायन्‌ कल्प सूत्र के अश; ८. निधण्ठु के; 
९. निरक्त के; १०. छन्‍्दस के; ११. ज्योतिष के; १२. शिक्षा के; १३. पाणिनि 
व्याकरण के; १४ याज्ञवल्क्य स्मृति के; १५. महाभारत के; १७. जँमिनि की 
मीमासा के; और १८ वादरायण के वेदान्तसूत्र के, अश । स्वाध्याय का यह 
पाठ्यक्रम आश्वलायन सूत्र ३२३. (इस ग्रथ के पृ० १९७ पर उद्धृत ) 
के आधार पर है प्रथम ऋचाओ से सभानता रखता है; ४, ४, ४ 
उसके यजुस्‌, सामन्‌ तथा अथर्वाज्िरस से; और २, ३ उसके ब्राह्मणो आदि 
से समानता रखते हैं। जिन भिक्षुको ने सम्पूर्ण वेद का अध्ययन कर लिया है 
वे आश्वलायन के उपदेश 'यावन्मन्येत तावदधीत्य” का पालन करते हैं । उनमे 
कुछ याज्ञिक भी होते हैं जो यज्ञ कर्मों मे कुशल होते हैं; कुछ वेदिक होते है 
जिनका एक मात्र कार्य वेद का संहिता, पद, क्रम, जदा तथा घन पाठों ( देखिए 
पृ० १५७ ) को बिना सन्धि परिवर्तन या स्वर के दोष के कण्ठस्थ करना होता 
है । ऋग्दी स्वरों का उच्चारण तेत्तिरीयों से भिन्न रूप में करता है जब कि 
माध्यन्दिन आदि हाथ को हिलाकर स्वरो को सूचित करते- है। वेद के 
हा! के साथ ऋग्वेदी ब्राह्मण-भाग तथा कल्प एवं गद्य सूत्रों सहित 
वेदाड़ो न, उच्चारण की शिक्षा प्राप्त करते हैं। सामृहिक वेदोच्चारण मे प्रथम 
स्थान ऋग्ेदी को, द्वितीय यजुबंदी को तथा तृतीय स्थान सामवेदी को दिया 
2 है ( तुलना पृ० २१४ )। यत. कृष्ण तथा शुक्लयजुर्वेंदियों में प्राथमिकता 
है लिए कलह उत्पन्न हो सकता है, अतः साम्रान्यत उन्हे वेदोच्चारण ( मन्त्र 
जागर ) में आमन्त्रित नही किया गया है। 
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हिंक रूप से जल ( उदकदान ) तथा चावरू आदि का पृप (पिण्ड) दिया जाता 
है । पितरो को इन्ही उपहारो का भोजन करने वाला बताया गया है (३ 
२३७ )। यह प्रथा सभवतः बहुत प्राचीन है क्योकि ऋग्वेद (६ ५२, ४; 
३५४,१२, १७. १४, ७.८ इत्यादि ) में पितरो का आह्वान भत्यन्त आदर के 
साथ किया गया है । 

वास्तविक दाहसस्क्रार, जब कि सभी मृत व्यक्तियों ( दो वर्ष की आयु 


वाले बच्चो के अतिरिक्त ) के शरीर जला दिये जाते हैं, पृ० १९८ 
पर वर्णित है। श्राद्ध के अवसर पर मृत पितरो के लिये. बलि-कर्म 
हिन्दू सम्पत्ति-उत्तराधिकार की विधि का मूलमन्त्र है। यह पारिवारिक 
सम्बन्ध का प्रमुख प्रमाण प्रस्तुत करता है जिस पर पेतृक घन में अशग्नराही 
बनने का अधिकार आधुत है मनुस्मति या हिन्दू विधिव्यवहार- 
शास्त्र की किसी अन्य सहिता मे मृत्युकालीन इच्छापन्र का अधिकार नहीं 
माना गया है । गोत्र या कुल ही वस्तुतः एक स्थल सघात है .जो 
सपिण्डता तथा समानोदक भाव ( मनु ५.७० ) के बन्धनों से परस्पर बद्धः 
है । जो लोग एक साथ श्राद्ध का 'पिण्ड” तथा जल ( 'उदक' ) देते है वे 
परस्पर 'सपिण्ड' और समानोदक होते हैं, और एक प्रकार का पारस्परिक 
सम्बन्ध या अन्योन्याश्रय संबन्ध,एक कुछ के मृत एवं जीवित सदस्यो मे--भूत, 
वर्तमान तथा भविष्य की पीढियो मे--निरन्तर बना रहता है। फिर भी, 
व्यावहारिक दृष्टि से परस्पर सम्बन्ध की निकटता प्रत्येक पक्ष में तीन पीढियों 
तक चलती है जिससे थदि हम तीन लड़ियो वाली दो शुखलाओ को 
जोड़ने बाली कडी की कल्पना करे तो यह कडी गृहस्वामी होगा जो अपने एक 
ओर के पिता, पितामह तथा प्रपितामह को दूसरी ओर के पुत्र, पौत्र तथा 
प्रपीत्त स़रे मिलता है--कुल मिलाकर सात व्यक्ति पिण्ड द्वारा सयुक्त होते हैं ( मनु 
३५.६० ) | प्रथम तीन को जीवित वशधरों पर अपने सुखे के लिये तथा पिण्ड 
एवं उदक के निरन्तर दान द्वारा भरणपोषण के लिये भी निर्भर होने की 
कल्पना की गई है ओर वह स्वयं जिस समय मरता है उसी समय अगली तीन 
पीढियों पर आश्रित बन जाता है । 


सम्मानोदक भाव का सबन्ध इससे अधिक काल तक बना रहता है, और 
उसका अन्त उसी समय होता है जब उस कुल का नामौ-निशान लुप्त हो 
जाता है (५६० )। 

ऐसे श्राद्धों के दो प्रयोजन हैं--प्रथम $ मृत व्यक्ति की आत्मा को शव के 
दाहसंस्कार के उपरान्त किसी प्रकार के आकार में पुन. मूर्त करना, या केवल 
सूक्ष्म शरीर की मुक्ति जो आत्मा को परलोक ले जाता है ( देखे पृ० १९९ ); 


टी 
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रे 


दूसरे, उसे अन्तरिक्ष के क्षेत्र से, जहाँ उसे अन्यथा अपरिमित काल के लिए 
दुष्ट आत्माओ के बीच भ्रमण करना पडता है, किसी विशिष्ट स्वग या आनन्दमय 
लोक को भेजना । वहाँ उसे मृत पुरखों की छाया के बीच वस्तुत: आधा देवत्व 
युक्त कर दिया जाता है। मनु श्राद्ध के नियम या फल के विषय मे स्पष्ट 
नहीं हैं । वे केवल इतना ही कहते है कि पुत्र या निकटतम वंशज द्वारा इसका 
सपादन पिता को 'पुत” नामक नरक से मुक्त करने के लछिये आवश्यक है तथा 
पितरों की आत्माएँ बलि कर्म के भोजन पर निर्वाह करती है ( ३.२३७ )। 
इस प्रकार के विशिष्ट श्राद्धो मे (पृ० २०१ ), जो आज भी हिन्दुओं में 
सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण धामिक कर्म बने हुए है इस अवसर पर श्राद्ध कराने के: 
लिये आमन्त्रित ब्राह्मणो को भोजन कराया जाता है तथा मूल्यवान दक्षिणाएँ 
दी जाती है! (३.१४५ )। प्रथम श्राद्ध मे विशेष रूप से प्रत्येक प्रकार की 
दक्षिणाएँ दी जाती हैं और ऐसा बताया जाता है कि कभी कभी धनी व्यक्तियों 
के यहाँ इसमे कई हजार पौण्ड व्यय हो जाता है । अभगौच समाप्त होने के 
दिन के दूसरे दिन इसे किया जाना चाहिए और तब बाद के बारह 
महीनो मे भी समय-समय पर होना चाहिए। इस प्रकार के मासिक श्राद्ध को मनु 
ने 'अन्वाहाये' कहा है ( ३.१२३ )। इसके उपरान्त श्राद्धकर्म पिता की मृत्यु की 
प्रत्येक वाधिकी पर करनो चाहिए। दूसरे श्राद्धो का वर्णन (५० २०१ पर 
किया गया है । | 
३.१५०-१६८ में इन संस्कारों से बहिष्कृत व्यक्ति के विषय में मनु का 
विचार अनोखा है (ये निपिद्ध व्यक्ति हैं चोर, सुरा-पायी, नास्तिक, रोगी, 
नाखूनों या दाँतों वाले मनुष्य, नाचने वाले, चिकित्सक आददे )। 
कुछ श्राद्धों में प्राचीन घर्मशास्त्रो, आख्यानो, इतिहासो एवं पुराणों का 


पाठ होता था ( ३ २३२; ,पृ० २०७ पर टिप्पणी ) 
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है ह ५ ' 
देखिए मतुस्मृति ९ १४८ | इस कारण इस कर्म को करने वाले पत्र को' 
पुत्र! या धुत से करने ; 
>7 7 उपसे रक्षा करने वाला' कहा जाता है। यह प्रत्येक हिन्दू की पुत्री' 
गा जज्ा पुत्र जन्म की इच्छा को अभिव्यक्त करता है। किन्तु यह असगत 
होता ऊ क्र व हि 0 कट 
की तह कि जीवन में किये गये कर्मों से अप्रभावित होकर श्राद्ध का 
फल होता है । 
 अव्याय ३१४४ में यिल्ेन भोजयेच्छाद्धे वहवृच॑ वेद पारगम्‌! इत्यादि 
जे बची +्च षि रघ मे 
जाया हूं, देखें पु० २०२; तथापि मनु ने अधिक भोजन कराने ( विस्तार )का 
निवारण किया तथा आमन्त्रितो की संख्या [सीमित कर दी; देखे ३.१२५ १२६ 


ऊउे ० 
श्री छ्लीलर के अनुस्तार वगाली छूखपत्ति रामदुलाल डे का ५०,००० 
पोण्ड व्यय हुआ था । के 
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आहार के विपय के संदर्भ में ५.१५, ५ से यह स्पष्ट है कि सामान्यत 
द्विजों को मास तथा मत्स्य का भोजन कराना निषिद्ध था; सुरा का पान 
' करना पाँच घोर पापों में एक था; तथा अनेक दूसरे प्रकार के 
आहार, यथा लहसुन, प्याज, पलाण्दु ( लशुन, ग्रञजन, पलाण्ड ), कुकुरमुत्ता 
(कवक, छत्राक) तथा शवभक्षक पक्षी ( ऋरव्यादा. पक्षिण ५.११ ) निषिद्ध थे । 
किन्तु मनुस्मृति की प्रचीनता का यह एक प्रमाण है कि यह इन श्राद्धो मे कुछ 
के अवसर पर मास भक्षण (आमिष) का विधान करती है (३.१२३; ४.१३१)। 
मैं यहाँ कुछ ऐसे रोचक अश देता हूँ जो यज्ञ के लिये पशुवध एवं कुछ भवसरो 
पर मासाहार का प्रमाण प्रस्तुत करते है ;--- 
ब्राह्मणों को कभी भी मन्त्रों द्वारा पुत पशु के मास का भक्षण नही करना 
चाहिए; किन्तु वह उसका भक्षण उसी समय करे जब वह वेद मन्त्रो से पविन्र 
कर दिया गया हो' ( ४.३६ )। 
अतिथि का यज्ञ के समय सत्कार करने के अवसर ( मधुपक ) पर तथा 
पितरो या देवताओं के पवित्र कर्मों में ही पशु का वध किया जा सकता है, 
अन्यथा नही ( ५.४१ ) । 
पक्ष के शरीर पर जितने लोम होते है उत्तने ही तत्सद्श जन्मो को उसी 
पशु को व्यर्थ में वव करने वाला व्यक्ति प्राप्त करता है। स्वयंभू ने ही पशुओं 
की रचना यज्ञ के लिये की जिस यज्ञ का विधान इस सम्पूर्ण संसार के कल्याण 
के लिए ( 'भूत्यी! ) किया गया था; अतएव यज्ञ के लिए पथु का वध, बध नही 
(५.३८, ३२९ ) । 
मास-भक्षण करने मे ( मास भक्षणे ) तथा मंद पान करने मे ( मदय्ये ) 
कोई अपराध नही ( यदि यह विधि विहित अवसर के अनुकूल हो, ५.३६ ) । 
गहस्थ के लिए आतिथ्य का एक धामिक कत्तंव्य के रूप मे नितान्त हृढ 
शब्दों मे विधान किया गया है । 
किसी अतिथि को, जो सायकाल डूबते हुए सूर्य द्वारा लाया गया हो, 
(सूर्योढ )*अन्यत्र जाने को नही कहना चाहिए। समय या कुसमंय में जब भी 
वह आवे उसे घर में स्थान देता चाहिए और उसका आतिथ्य करना चाहिए। 
'. यदि ब्राह्मण घर में निवास करता हो और उसका आतिथ्य न किया जाय 
तो वह उस ग्हस्वामी के सत्कर्मो के सभी फलो को ले लेता है (३.१००) | 
ग्रहस्वामी बिना अतिथि को भोजन कराये स्वय कुछ मी आहार न ग्रहण 


जी. -..-....-+-- --+-+-++++++ +++*“४“*“+ 


* यह कम से कम मनुस्मृति के एक अंश की उसवौद्धधर्म के सामान्य प्रचार 
के समय से पुर्वेस्थिति का एक अन्य प्रमाण है जिसने भारत में पशु बलि का 
प्राय, पुणत. उन्मुलन कर दिया । हे 


ड़ 
ह ) 
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करे | अतिथि का सत्कार, घन, यश, जीवन तथा स्वर्ग प्रदात करता है 
(३१०५,१०६; तुलना ४.२९ ) । 
एक ब्राह्मण के मुख में दिया गया ( अन्न का ) होम ( देनेवाले को ) घोर 
पाप से भी मुक्त कर देता है (,३ ९८ )। 
ग्हस्वामी की पत्नी तथा स्त्रियों की दशा का ज॑सा चित्रण मनु ने किया 
है उसके सम्बन्ध में हम कह सकते है कि उनका स्थान पृर्ण अवीनस्थता का हैं 
जो सिद्धान्त मे, जिसे हम इन दिनो स्त्रियों का अधिकार” कहते है उसके पूर्ण 
लोप की स्थिति तक पहुँचा हुआ है । किन्तु यद्यपि यह सत्य है कि स्त्रियों की 
हीनता एक निश्चित प्राच्यदेशीय तथ्य हैं जिसे योरोपीयों के साथ किसी भी 
प्रकार का सम्बन्ध पूर्णत दूर नहीं कर सकता, तथापि यह ॒स्मरणीय है कि 
व्यवहार सर्देव सिद्धान्त के अनुकूल नहीं हआ करता। हिन्दू माताओं का 
परिवार में आदर तथा पुत्र-पुत्रियों द्वारा किया जानेवाला सम्मान सर्देव महान्‌ 
रहा है और मनुस्मृति की प्राचीनता का यह एक प्रमाण है कि यद्यपि इसके 
कुछ वचनो मे स्त्रियो को स्वतन्त्र जीवन व्यतीत करने के लिये अयोग्य घोषित 
किया गया है और उन्हें वेद के अध्ययन से भी वच्चित कर दिया गया है तथापि 
अन्य वचन उन्हें इस प्रकार की स्वतन्त्रता प्रदान करते हैं जिससे वे आगे 
चलकर मुसलमानी रीतिरिवाजो के देश में स्थान पाने के बाद ही वजड्चित 
हुई । कुछ स्थितियों में यदि कोई कन्या तीन वर्षों तक अविवाहित रह जाती 
“थी तो उसे अपना पति चुन “लेने की स्वतन्त्रता होती थी ।* ऐसी कन्या को 
स्वयवरा कहा गया है ( ९.९०, ९२ )। यह बिल्कुल सत्य है कि मनु स्पष्टत: 
यह आदेश देते है ( ५.१६२; ९.४७,६५ ) कि -विधवाओ का पुनविवाह नही 
हो सकता किन्तु वे कही भी उस अतिरज्जित पतिभक्ति का उल्लेख नही करते 
जिससे वाध्य होकर सती या पतिद्रता स्त्री अपने पति के शव के साथ अपने को 
भी जला डालती थी--यह एक ऐसी प्रथा थी कि जिसने ३०० इ० पृ० के 
पहले सिकन्दर के आक्रमणर के समय से लेकर १८२९ ई० तक असख्य श्राणो 
3 लत 2 आल कछ न अमलक पदक न कस 
हिन्दू स्त्रियों मे पर्दा मुख्यत मुसलमानों के भारत पर आक्रमण के 
समय उनको प्रथाओ के प्रचछन के कारण हुआ । 


क्षत्रिय कन्यायें कभी-कभी अपने पतियों का स्वयं वरण करती थी जैसा 

कि नल-दमयन्ती की कथा तथा महाभारत की अन्य कथाओं से हमे ज्ञात 
होता 

न स्ट्राबो १५,३० तथा ६०से य स्पप्ठ है कि भारत में सती प्रथा 

सिकन्दर के समय मे प्रचलित थी। स्ट्रावो का कथन है कि कथाईयो ने 

(कन्या कुब्ज या संभवतत क्षत्रिय ) जो पंजाब की एक जाति थी पत्नियों को - 


धमसूत्र या विधिग्रन्थ-मनु ( क्रमशः ) * २४९ 


का बलिदान करा दिया, और जिसने हमारे अपने शासन के वाधिक विवरणो मे 
कलंक लगा दिया है ।* | 

> बस्तुतः विधवाओं का विवाह भी प्रचलित होने का उल्लेख किया गया 
है यद्यपि इसकी निन्‍दा की गई है ( ९.६६-६८ ); और विवाह में दी गईं कन्या 


अपने पतियों को विष देने से रोकने के लिए नियम बनाया कि उनके मरने पर 
वे भी उनके साथ जला दी जायंगी तथा कुछ स्त्रियों ने स्वेच्छा से अपने को 
अच्ति में जला दिया। डिओडोरस सिक्यूलस (१९३३ ) से भी तुलना 
कीजिए । उसने वर्णन किया है कि किस प्रकार सण्टिआकस तथा इडमेनीज़ के 
बीच युद्ध के उपरान्त एक भारतीय सेनापति (केतु या खत्री ? ) की एक पत्नी 
ने दूसरी के साथ इस गौरवप्राप्ति के लिये सधर्ष करके, अपने को जलाया । 
किन्तु एरियन किसी सती का उल्लेख नही करता । वह केवल यही वर्णन करता 
है (७२३) कि किस प्रकार 'कालेनोम” (सभवतः सस्क्ृत कल्याण) ने, जो भारत 
के नागाओ के सम्प्रदाय का एक पुरुप था, अपने को चिता पर जला लिया। 
इसका वर्णन रामायण ३.९ में आये हुए शरभज्भ के स्वय को जाने के वर्णन 
से मिलता है। तुलना सिसरो, टस्क, डिस्प० २.२२ तथा डे डिविन १ २३; 
निम्नलिखित अंश ड डिविन के वर्णन से है :---75% एञाएण०ए0 पष्ावता। 
दाता कक. थर्ड एशाएणए5 ए9228९5९77९॥5, ॉंतवुपए८ट वाशाधा$ : 
अपृपातह्या 820 7णाहा ए70ी९80०९॥5 (98098 ॥907085, ०प्रा) 30508- 
॥006 ६ ज्ञा 70207  भावशालश॥, 0 98९८९३/पा। 0525807, !वुपांर, 
6 शा । ऐसा प्रतीत होता है कि सती प्रथा हिन्दुओ ने सीथियनो ( हेरोड. 
४७१ ) से ली । भेसियनो (हेरोड. ५५) मे भी इसी प्रकार की प्रथा प्रचलित 
थी । तुलना प्रोपेरिटस ३ १३ से “47007 शठएं०25, ० गीकाणा86 ए९९००78 
एाब€एथाई, पाए णाप्रावपढ डत8 043 एशप्र/8  शातर&', पाण्डु की स्त्री 
भाद्री सती हो गई ( महाभारत आदिपर्व )। विछसन की रचनाओ ( विलसन्स 
वक्‍्से ) का डा० रोस्ट द्वारा संपादित संस्करण भाग २, पृ० २७०:३०९ से 
तुलना कीजिए 
* सती की प्रथा बहुत दिनो से हिन्दुओं के धामिक विश्वास के साथ इतनी 
दृढ़ता से जुडी हुई समझी जाती थी कि हमारी सरकार को इसे रोकने का _ 
साहस नही हो सका । इसे ब्रह्मपुराण तथा व्यास, अज्धिरस आदि की स्मृतियों 
द्वारा विहित बताया जाता था, तथा कोलब्रूक ( उनके पुत्र द्वारा लिखित 
उनकी जीवनी, ४० २८७ देखिए ) तथा एच० एच० विलूसन ( १८२८ में ) 
जेसे विद्वानो ने इस प्रथा मे हस्तक्षेप करने के विरोध मे मत विया; यद्यपि 
यह निश्चित हो चुका था कि न तो वेद भौर न मनु ने ही मृत पति 


| 


4 
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का पुन" विवाह हो सकता है यदि उसका पति वास्तविक विवाह सबन्ध होने 
के पूर्व मर जाता है ( ६९ ) 

निम्नलिखित अश हिन्दू गृद्य जीवन के चित्र को पुरा करने के लिए पर्याप्त 
होगा .--- 

रातदिन स्त्रियों को अपने पतियों पर आश्रित रहना चाहिए। किन्तु 
यदि वे सासारिक भोगविलासो ( विपयेपु सज्जन्त्यः ) मे अनुराग रखती हो तो 

अपनी इच्छानसार आचरण कर ( ९२ ) 

यदि वे विश्वासपात्र संरक्षकों के पहरे मे घर के भीतर भी हो तव भी वे 
वस्तुत सरक्षित नही होतीं; किन्तु जो स्त्रियाँ स्वयं ही अपनी ,इच्छा से अपनी 
रक्षा करती हैं ( आत्पानमात्मना यास्तु रक्षेयु' ) वे सम्यक्‌ रूप से सुरक्षित 
होती है (९१२ )। 

( पति ) अपनी पत्नी के साथ मोजन न करे और उसे भोजन करते हुए 
न देखे ( ४.४३ ) 

स्त्रियों को वेद के मन्त्रो के पाठ द्वारा कोई क्रिया नहीं करती चाहिए 
( नास्‍्ति स्त्रीणा क्रिया मन्त्र ) ऐसा नियम है ( ९.१८ ) 

गह्मकर्म पत्नी के साथ किये जाने चाहिए ( साधारणों धर्म. पत्न्या सह ) 
ऐसा वेद का आदेश है ( ९.९६ )। 

स्त्रियों के लिये (अपने पति से पृथक ) किसी यज्ञ की, घामिक ब्रत 


के साथ जीवित पत्नी के दाहकर्म का विधान या संकेत किया है । 
रघुनन्दन ने ( डॉ० एफ० हाल के अनुसार ) ऋग्वेद ( १०.९८ ७, देखें पु० 
२०२ ) के मन्त्र, जिस पर सती प्रथा को प्रामाणिक ठहराया गया था अनश्वरों 
्लमीवा सुरत्ना भा रोहल्तु जनयो योनिम्‌ अग्रे' अर्थात्‌ विना दुं खके, रत्नों से 
सजकर पत्नियाँ वेदी पर पहले जावे” मे “अग्ने! या प्रथम के स्थान पर भग्ते 
अग्नि रख दिया (तुलना, पु० १९८, २०२, २०३ )। यह सत्य है कि हमारी 
सरकार ने एक मध्यम मार्ग अपनाया तथा कठोर नियमों के अन्तर्गत विवत्रा 
की पूर्ण सहमति के अतिरिक्त उसके सती होने को निपिद्ध कर दिया । सरकारी 
कर्मचारी इन नियमों का पान कराने के लिए उपस्थित रहते थे, किस्तु मेरे 
एक श्रेष्ठ मित्र (श्री सेटन-कार) ने, जो भारत में उच्चपद्‌ पर आसीन थे, झुर्ी 

वताया है कि हमारे आधी स्वीकृति दे देने के परिणामस्वरूप सती ही जॉर्ते 
वाली विववाओ की संख्या एक वर्ष मे छझ०० हो गई जब कि दुसरे वर्षो 
( १८१५ तथा ६८२८ ) के बीच मे यह ३०० से ६०० के भीतर ही रहीं। 
सन्‌ १८२९ में ला विलिय वेण्टिक ने एक कानून ( रेगुलेशन १७ ) पास किया 
जिसने इस प्रथा को सफलतापूर्वक और बिना कठिनाई के दबा दिया । 
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की, उपवास (उपोषितम्‌) की आज्ञा नही है । जितना ही पत्नी पति की आज्ञा 


' का पालन करती है उतना ही ऊँचा स्व प्राप्त करती है ( ५.१५५ ) 


युवंती पत्नी को सदेव अपने पति की देवता के समान (देववत्‌ ) सेवा 
करनी चाहिए ( उपचर्य', ४.१५४ ) 
जो गुणवती पत्नी पति की मृत्यु के उपरान्त अविवाहित रहती है पुत्र के 
न होते हुए भी स्वर्ग प्राप्त करती है ( ५.१६० ) 
हम यह बता चुके हैं कि मनु के अनुसार अपने जीवन की तीसरी तथा 
चौथी अवस्थाओ मे ब्राह्मण पहले वानप्रस्थ बने और तब सनन्‍्यास धारण करे 
( मिक्षुक, परिव्राजक ) । नि सन्देह यह पूर्णत: असम्भव है कि सभी ब्राह्मण इस 
नियम का आचरण करे, किन्तु छठें अध्याय के दूसरे श्छोक मे यह कहा 
गया है कि परिवार का पिता जब अपने केशो को इवेत होते देखे, या प्रथम 
पौत्र के जन्म के तत्काल बाद तीन प्रकार के ऋणो को पुरा कर लेने पर वन 
को प्रस्थान करे और वहाँ एक तपस्वी बन कर तपस्या करे--- 
, अपनी पवित्र अग्नि ([ अग्निहोत्र ) को लेकर, तथा अग्नि में होम करने 
के लिए सभी गृहकाये के पात्रों को लेकर नगर से दुर वन में जाकर अपनी 
इन्द्रियों को भली भाँति वश में करके निवास करे ( ६.४ ) 
अनेक प्रकार के पवित्र भन्नो से वह पाँच महायज्ञ करे (६५ ) 
/ (तीन पवित्र ) अग्नियो द्वारा नियमानुसार वेतानिक होम भी करे ( देखिए 
पृ० १९०, १९१ टि० २) 
वह पृथ्वी पर आगे-पीछे छोठे, या दिनभर सीधा खड़ा रहे ( प्रपदे: );. 
क्रमशः बैठते और उठते हुए इधर-उधर चले, तथा तीन सवनो के समय 
( प्रात', सन्ध्या और मध्याक्न, ५ २२; १० २३८ की अन्तिम पंक्ति देखिए ) 
जलाशय मे स्नान करे | 
चान्द्रायण ब्रत करे ( ६.२०, देखें पु०. १०२ ); ग्रीष्मऋतु में 'पद्॑चतपा:! 
होकर तपस्या करे ( ६ २०; देखे पृ० १०१.) 
तीनो सबनो में स्नान करके देवताओं तथा पितरो का तर्पण करे (६.२४) 
तीन प्रकार की पवित्र अग्नियो को नियमानुसार ( उसके भस्म के भक्षण 
द्वारा ) उदरस्थ करके वह बिना अग्नि, तथा निवास स्थान के, जड़ो तथा फलछो 
को खाकर मुनि के ब्रत (अर्थात्‌ मौनब्रत, शान्त रहने का ) आचरण करता 
हुआ निवास करे ( ६२५ ) 
) ये तीन ऋण ( त्रीणिऋणीन ) हैं--8 देवो के प्रति; २. पितरो के श्रति, 
२३. ऋषियो के प्रति । प्रथम ऋण यज्ञ द्वारा, द्वितीय श्यद्ध कर्म करने वाले पुत्र 
को उत्पन्न कर, ओर तीसरा वेद के अध्ययन द्वारा चुकाया जाता है । 


श्ण्र भारतीय ग्रज्ञा 


अध्याय ६३३ जीवन की चौथी अवस्था में भिक्षु या परित्राजक रूप में 
भ्रमण करने का भादेश देता है ( चतुर्थभायुषो भाग परित्रजेत्‌ )। उसके जीवन 
की इस अन्तिम अवस्था को, जिसमें कि उसे कभी संनन्‍्यासी अर्थात्‌ जिसने संसार 
का परित्याग कर दिया है और कभी यति अर्थात जिसने अपनी इच्छाओं का 
दमन कर दिया है, सुचारु रूप देने के लिए विहित कुछ नियम इस प्रकार है $-- 

वह बिना अग्नि और ग्रृह के ( अनिकेत: ) रहे; दिन मे एक वार नगर मे 
भिक्षाचरण के लिये जावे, कष्टों का ध्यान न रखे; दृढ मौन-ब्नत घारण कर 
घ्यान में अपना चित्त छगावे ( ६.४३ ) | 

केश, नख तथा दाढी अच्छी प्रकार काटकर, हाथ मे पात्र ( पात्री ) दण्ड 
( दण्डी ) तथा घट लेकर ( कुसुम्भवान्‌ ) ध्याव में चित्त लगाकर तथा किसी 
प्राणी को चोट न पहुँचाते हुए निरन्तर भ्रमण करें ( ६.५२ )। 

इस प्रकार शनै: दनै: सभी सासारिक बन्धनों ( संगान ) का परित्याग 
करके तथा सुख-दु खादि विरोधी द्वन्दों' की चिन्ता से मुक्त होकर ब्रह्म में मिल 
जाता है ( ब्रह्मण्यवतिष्ठते, ६.८१ )। 

४. अव हम शासन तथा व्यवहार संवन्धी कतिपय मतु के अध्यादेशो 
की प्रमुख विशेषताओं तथा नितान्त महत्त्वपूर्ण अर्थ और दण्ड विधियों और 
साक्ष्य के नियमो” पर विचार करेंगे । इन विषयों के विवेचन को, 
जिसे किसी विधि संहिता का सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण विभाग होना चाहिए, 
मनु ने अपने ग्रन्थ के उत्तराद्ध में पहुँचकर प्रारम्भ किया है और वह 
भी मुख्य रूप से एक चौथाई भाग, अर्थात्‌ सातवें, आठवें तथा नवें अध्यायों में 
ही समाप्त कर दिया है । प्रथम छः अध्यायों मे चित्रित समाज की अवस्था 
साधारण तथा आदिम स्वभाव की है, और जनवर्ग के केवल चार प्रमुख भेद 
स्वीकार करती है, अतएव सातवें अध्याय मे विहिन शासन का एकमात्र स्वरूप 
पृतृक तथा वंशक्रमानुगत है। राजा देवी अधिकार द्वारा शासन करता है 

_र यद्यवि वह निरंकुश होता है, फिर भी, अपनी प्रजाओ के प्रति पितातुल्य 

कप * मैंने पाया है कि एम० वार्थ के जून १३, १८७४ की 'रेव क्रिंटके' मे 

दिये गये कुछ विचार मैंने पिछले पृष्ठो मे मनु के अध्यादेशों के विषय में जो 
35 कहा है उस पर प्रकाश डालते है ३--- 


्‌ इ्त्य 
यथा आदर तथा अनादर ( मानापमान ), सुख तथा दु.ख इत्यादि । 
3 मैने यहा हर 5 ह 
है मैने यहा एल्फिस्टन और मिल की इण्डिया की सहायता ली है । 
तुलनाथ शाकुन्तछ अंक ४५. त्वयि परिसमाप्तं वन्बु-कृत्यं प्रजाताम्‌ , 
तुझम ( राजा में ) प्रजाओं के प्रति एक वन्च के सभी कतंव्यो की परिसमाप्ति 


2 है हक] > पु 
हैं। 'डस्पॉटेस' को संस्कृत का दास-पति, अर्थात्‌ विजित जातियो का स्वामी 
वताया जाता है। 





धमंसूत्र या विधिप्रन्थ-मनु ( क्रमशः ) २०३ 


व्यवहार रखता है ( 'वर्तेत पितृवन्नृषु', ७.८० )। उसे एक प्रकार का देवता 
माना जाता था यह बात इस कथन से स्पष्ट है :-- 
. श्ष्टा ने सम्पूर्ण जगतु की रक्षा के लिये इन्ध, अनिछ ( वायु ), यम 
( धर्म के देवता ), सूर्य, अग्नि, वरुण, चन्द्र, कुवेर (धन के देवता) के तत्त्वों 
से सनातन कणो ( मात्रा: शाएवतीः ) को ग्रहण कर राजा को उत्पत्ति की । 
(७.३, ४ )। 

यदि राजा बालक भी हो तो उसे मनुष्य समझकर उसका अनादर 
नहीं करना चाहिए; वह मानव रूप मे एक महान्‌ देवता होता है (७८ ) | 

राजा को सात या आठ मन्त्रियों को नियुक्त करने का आदेश दिया गया 
है (७५४ ) जिनसे पहले उसे एकान्त मे मन्त्रणा करती चाहिये और तब 
सबको एक साथ सभा रूप मे बुलाकर उनके विचार जानना चाहिए। उसका 
प्रधान मन्त्री ब्राह्मण” होना चाहिए ( ७.४८ ) तथा उसे उसी पर विश्वास 
रखना चाहिये ( ५९ )। उसकी एक सुरक्षित सेना होनी चाहिए (७१०२, 
१०३ ); सेनापति (७.६५ ) तथा विद्वान एवं योग्य दुत होने चाहिएँ। 
निम्नलिखित नितान्‍्त महत्त्वपूर्ण है '--- 

युद्ध मे पछायन न करने का दृढ़ निश्चय (संग्रामेषु अनिवर्तित्वम ), 
जनता की रक्षा तथा ब्राह्मणो का आज्ञापालन ( शुश्रुपा ) राजाओं का सर्वोच्च 
कर्तंव्य है और ये उसे स्व में सुख प्रदान कराते है ( ७ ८८ ) ।' 

राजा के जीवन के ढग और उसके समय के विभाजन के विषय मे भी 
नियम बनाये गये है ( ७ १४५, इत्यादि )। वह रात्रि के अन्तिम प्रहर में उठे, 
तब सभा बुलावे, तब उसके बाद मन्त्रिपरिषद्‌ बुछाकर राज्य के कार्यों नथा 
राजा के आठ प्रकार के कतंव्यो पर विचार करे ( ७ १५४ ); तब पुरुषों के 
व्यायाम करे, भोजन करे और भोजन के समय यह ध्यान रखे कि उसका 
भोजन विषाक्त तो नही है (७११८ ); तब अपने परिवार की व्यवस्था करे; 
फिर उसे कुछ विश्वाम करने की आज्ञा होती हैं। इसके बाद वह अपनी सेना 
का निरीक्षण करे और तदुपरान्त धामिक अभ्यास करे। अन्त में स्वयं अस्त्रो 
से सुसज्जित होकर दूतो ( चार ) सन्देशवाहक तथा गुप्तचरों ( प्रणिधि ) के 
वक्तव्य सुने, जिन्हें बहुत महत्त्वपुर्णं माना गया है ।* दिन के अवसान के समय 





५ इस नियम का अनुसरण शिवाजी ने मराठा राज्य के सविधान में किया 
था, और पेशवा या आठ प्रधानों, 'प्रमुखमन्त्रियो' में से पेशवा ने अन्त में 
शिवाजी के दुर्वंल उत्तराधिकारी को पदच्युत कर के राज्य को हृथिया लिया । 

२ ९,२५६ मे राजा को 'चारचक्षुप.' भर्थात्‌ दुत ही जिसके नेत्र है, कहा 
गया है । 


र्ण३ ; | भारतीय प्रज्ञा 
रे हि । 

वह अल्प भोजन करे, सगीत का आनन्द ले औरब्शीघ्र शब्या “ग्रहण करे 
(७२२४५ )।' कूटनीति तथा युद्ध के नियम यह प्रदर्शित करते हैं कि भारत 
बहत से छोटे-बडे राज्यों में बटा था। शत्रु के नायकों के साथ षडयन्त्र किये 
जाते थे तथा समझौते को बल प्रयोग की अपेक्षा उत्तम माना जाता था 
(७ १९७,१९८ )। युद्ध मे राजा को वैयक्तिक वीरता का आदर्श उपस्थित ह 
करना होता था ( ७.८७ ) । प्रमुख अस्त्र धनुष था ( ७.७४ )। हाथी, रथ, 
घुडसवार और पैदल ये मिलकर चतुरंग सेना होते थे; और सेना के प्रयाण 
सबन्धी सुक्ष्म आदेश दिये गये हैं ( ७.१८७ इत्यादि )। है 


आन्तरिक शासन के विषय मे स्मृति मे यह स्पष्ट है कि देश कई भागों 
में बॉँटा था जिन पर राजप्रतिनिधि शासन करते थे और उन पर राजा 
निरकुश शक्ति स्थापित करता था। पुन: इसका अधिकार दूसरे अधीनस्थ 
मण्डलाघीशो मे विजिष्ठ था भौर ये मण्डलाधीदश अपनी शक्ति क्रम से 
नगरो के शासको को प्रदान कर विभक्त करते थे। इनमे सर्वोच्च मण्डला- 
धीश हजार ग्रामों पर, उसके बाद वाला सौ ग्रामो पर, उसके अधीनस्थ बीस 





) सम्राद का पद कोई पुष्प-शय्या नहीं था। यह महाभारत, दशकुमार 
चरित, तथा मनुस्मृति से भी स्पष्ट है। ऐसा प्रतीत होता है कि सूर्योदय से लेकर 
दिन ओर रात डेढ-डेढ घन्टो के आठ भागो मे बठे थे और उत्तका विभाजन इस 
प्रकार किया गया था $ दिन १. राजा वस्त्र घारण कर आय-व्यय के लेख का 
निरीक्षण करे; २. विधि कार्यों मे अपना न्याय दे; ३. प्रात'कालीन अल्पाहार करे; 
४ उपहार ग्रहण करे तथा पुरस्कार दे, ५ अपने मन्त्रियो के साथ राजनीतिक 
विषयो पर विचारविभश करे; ६. मनोरञज्जन करे; ७ अपनी सेना के दलो 
को देखे; ८. सेनाध्यक्षो की सभा बुलावे । रातच्ि--१. अपने . गुप्तवरों और 
राजदूतो के वक्तव्य सुने; २. भोजन करे; ३ कुछ धामिक ग्रन्थों 'को पढकर 
विश्वाम करें; ४. तथा ५. शयन करें; ६ उठकर स्नानादि शौचकर्म करे; 
७. अपने मन्त्रियो की गुप्त सभा बुलाकर पराम्श ले तथा अधिकारियों को 
आदेश दे; ८. धार्मिक कृत्यो को करने के लिये पुरोहित के पास जावे (विलसन ' 
का, हिन्दू बिएटर! १२०९)। मभेगास्थनीज ( स्ट्राबो १५.१,५५ ) का कथन 

कि भारतीय राजा दिन मे नहीं सो सकता किन्तु दिन भर न्याय कम कर 
सकता है । मैकाले द्वारा छिखित फ्रेडरिक महान्‌ की दैनिक चर्या के विवरण 
से तुलना कीजिए ( एसेज, पु० ८०५ ) 
७१८५ में छ; प्रकार की ( पडविधि ) सेना का उल्लेख किया गया 
इसके दो क्षन्य भाग हैं मधिकारी और सेवक । 


, धर्मसून्न या विधिप्रन्थ-मनु ( क्रमशः ) शक 


आमो पर, उसके अधीनस्थ दस पर (तुलना सेण्ट ल्यूक १९.१७ ), तथा सबसे 
निम्न एक ग्राम पर शासन करता था--- 
एक ,ग्राम का स्वामी (ग्रामिक. ) अपने ग्राम के अन्तर्गत हुए किसी 
अपराध की सूचना दस ग्रामो के स्वामी ( ग्राम दशेशाय ) को सूचित करे; 
दस ग्रामो का स्वामी, बीस ग्रामो के स्वामी को सूचित करे; वीस ग्रामों का 
स्वामी प्रत्येक बांत की सूचना सौ ग्रामो के स्वामी को दे, और सौ ग्रामो 
का स्वामी सहस्न ग्रामो के स्वामी को सूचित करे (७११६,११७ ) 
- दूसरा महत्त्वपूर्ण विषय कर है : जिसे सम्राट निम्न स्रोतों से प्राप्त करे-- 
१ भूमि की ऊपज पर कर, जो भूमि सम्भवत;, ग्रामसमाजों के सम्मिलित 
, अधिकार में थी यद्यपि समय-समय पर विशिष्ठ व्यक्तियों को भूमि के दात्त 
' मिले होगे; सिद्धान्ततटः राजा ही भूमि का एकमात्र स्वामी ( भूमेरधिपति' ) 
होता था! ( 5५,३९ )। २. परिश्रम से निर्मित वस्तुओं पर कर; ३. कुछ 
'घातुओं तथा प्राचीन निधियों के ऊपर कर; ४. क्रय-विक्रय पर कर, ५. एक 
अकार का व्यक्ति-कर; ६. अन्य प्रकार का शारीरिक श्रम द्वारा चुकाया 
जानेवाला कर । 
प्रथम के विषय मे, राजा पृथ्वी के अन्न का प्राय: षष्ठाश कर के रूप में 
ग्रहण करता था किन्तु आवश्यकता पडने पर (यथा, युद्ध और आक्रमण के 
समय ) वह अन्न का चतुथ शि भी ले सकता था । किन्तु यदि वह घनाभाव से 
मर भी रहा हो तब भी वेदज्ञ ब्राह्मण से कर न ग्रहण करे (७.१३३ )।६ 
निम्न अंश ऊपर के कर ग्रहणसम्बन्धी छ. शीर्षकों की व्याख्या करता है :--- 
१. राजा भूमि के उत्तम या अनुत्तम होने के अनुसार अन्न का छठा, 
आठवाँ या बारहवाँ भाग ग्रहण कर सकता है। (७.१३०) 
जो राजा बिना भरण-पोषण किये अन्न का षष्ठाश कर ( वलि ) रूप में 
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* बाद के समयो में एक प्रकार के मव्यमस्थ व्यक्ति ने जिसे जमीन्दार 
( मुसलमानों द्वारा दिया हुआ नाम ) कहते है, भूमि पर प्राय. पूर्ण स्वामित्व 
प्राप्त कर लिया अथवा रेयत अर्थात्‌ किसानों और राजा के बीच मध्यस्यत्ता 
का काम करता था । वह उत्पादन का एक अश किसानो से लेता था और एक 
निश्चित धन राजा को दिया करता था। 

* ज्ञाकुन्तल अड्डू २ में माढ्व्य राजा से कहता है--ऐसा कहना कि तुम 
उनसे बलि के रूप में अष्ठटाश ग्रहण करने भाये हो । महाभारत लौकिक कर्म 
करने वाले वाह्मणों से भी कर लेने का निधान करता है । स्ट्रावो (१५.१,४०) 
कहता है---प्रम्पूर्ण भूमि राजा की है, किन्तु भारतीय लोग फसल का चतुर्थाश 
लेने की शर्ते पर कृषि कर्म करते हैं । 
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ग्रहण करता है वह अपने ऊपर सम्पूर्ण श्रजाओं के सभी पापों को बुला लेता 
है ( पघ.३०८ ) । 

एक क्षत्रिय राजा, जो आवश्यकता ( आपदि ) के समय अपनी सामथ्यं के 
अनुसार प्रजा का पालन करते हुए चतुर्थ अश भी ग्रहण करता हैँ वह सभी 
दोष से मुक्त रहता है ( १०.११८ )। 

२. अपरच, वह वृक्षों (द्रु ), आमिप, मधु, घृत, सुगन्धि, औषधि, 
वनस्पतियाँ, पेय पदार्थ, पुष्प, मूल, फल, पत्तियाँ (पत्र), शाक, बदल, चर्म, 
मृण्मयपात्रो तथा सभी प्रस्तर निर्मित वस्तुओं की वाधिक वृद्धि का पण्ठांश ले 
सकता है (७१३१, १३२ )/ 

३ मूल से अधिक पशु, स्वर्ण, तथा चाँदी का पचासवाँ भाग राजा ग्रहण 
कर सकता है ( ७.१३० )। 

पुराने खजानो तथा पृथिवी के भीतर की धातुओं का आधा भाग राजा 
ग्रहण कर सकता है क्योकि वह प्रजा का पालन करता है तथा भूमि का परम 
अधिकारी होता है ( 5 ३९ )। 

४ क्रय-विक्रमय की दर को सम्यक निर्धारित करके, यात्रा में ( सपरि- 
व्ययम्‌ ) अन्न के मूल्य आदि के साथ मार्ग ( अध्वानम्‌ ) की दूरी का विचार 
करके उससे प्राप्त छाभ तथा उसकी रक्षा (योगक्षेम ) के व्यय का विचार 
करके वह व्यापारियों से वस्तुओ पर कर ग्रहण करे (७१२७ )। 


५. राजा अपने राज्य में छूघु व्यापारो पर निर्भर रहनेवाले निम्तवर्गों 
( पृथगू जनम्‌-- निक्ृष्टजनम्‌ , कुल्लुक ) से वाधिक कर के रूप में कुछ अल्प 
निधि ग्रहण करे ( ७.१३८ )। 

६ राजा निकृष्ट शिल्पियो एवं कर्मकारों ( यथा छोहकार आदि ) तथा 
दासवर्ण के मनुष्यों ( शूद्रान्‌ ) से, जो परिश्रम करके जीविका चलाते है, प्रत्येक 
महीने एक दिन कार्य छे (७ १३८ )। 

जहाँ तक न्याय का प्रश्न है यह भी स्वयं राजा ही ब्राह्मणों की सहायता 
से करता है, अथवा उसके सहायक रूप मे कार्य करने वाला ब्राह्मण तीन 
अन्य ब्राह्मणों की सहायता से करता है (८५९, १९ )। अध्याय ७ १४ मे 
कहा गया है :--- 

राजा के व्यवहार के लिए परमेश्वर ने प्रारम्भ में अपने ही पुत्र, धर्म, को 
अपने ईश्वरीय तत्त्वो से निम्ित कर दण्ड के धारण द्वारा सभी भूतों के रक्षक 
के रूप मे कार्य करने के लिये उत्पन्न किया | * 

इस दण्ड धारण के प्रमाद से उत्पन्न भयंकर फलो को ७.२० इत्यादि में 
वर्णित किया गया है। राजा वैधानिक विवाद को बढ़ावा न दे ( नोत्यादये- 
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त्कायंम्‌ , ८४३ ) | इसके होते हुए भी उसे प्रति दिन सभा मे आये हुए 
विवादों का निर्णय करने के लिये प्रस्तुत रहना चाहिए। न्याय का ढंग 
सरल और वंशकमानुगत है | ८.२३ में कहा गया है ;--- 


राजा शरीर को उचित वस्त्रों से सजाकर, तथा मन को समाहित 
करके न्यायपीठ पर ब्रैठे तथा जगन्‌ के संरक्षक देवताओं को प्रणाम करके 
मुज्दमें की कार्यवाही (कार्यदर्शन) प्रारम्भ करे । ( तुलता स्ट्रावो १५.१, ५५ ) 

विवाद में लगे हुए दलो का व्यक्तिगत बयान ले और वादी का दोषारोपण 
मौखिफ हो । स्थाबाधीश साक्षियों की परीक्षा ले और उनके मुखो का ध्यान- 
पूर्वक निरीक्षण करे ( ८5-२५, २६ )। भअपने निर्णय में न्‍्यायाधीक्ष आचार 
द्वारा पुर्ट स्थानीय व्यवहारों, पहले के न्यायाधीशों के निर्णयो ( ८ ४५,४६ ) 
तथा विधि सहिता (या शास्त्र ) के लिखित नियमो का ध्यान रखे ( ८३ )। 

अब में अर्थ तथा दण्डविधि के विस्तृत रूपों पर विचार करूंगा । निश्चय 
ही यह प्रिय विषय है. कि अर्थ तथा दण्ठ विधियों में स्पष्टत. भेद करना 
चाहिए । वे मनू द्वारा दिये गये बिधि के आठ वर्गमोंया शीर्षको में एक साथ 
, मिली हुई है ( अध्याय ७ ४-७ ) यथा :--- 

विधिया धर्म फी थट्टारह शझाखाएं ये है; १ ऋण प्राप्त करन ( ऋणा- 
दानम्‌' ); २ धरोहर रखना ( “निश्षेप: ); ३ ऐसे व्यक्ति द्वारा सम्पत्ति का 
विक्रम जो उत्त सम्पत्ति का वस्तुतः स्वामी नहीं है ( अस्वामिविक्रय ); 
३. व्यापार में साथ रहकर साझी वनऊर दूसरे के व्यापार में रग॒ना ( 'सम्भूय 
समुत्यानम' ); ५ दी हुई वस्तु का वापस न मिलना; [ दत्तस्थानपकर्म ); 
६ वेतन का न मिलता ( वेतनस्थ अदानम्‌ ) ७ सन्वि तोडता ( सविदो 
व्यविक्र: ), ८ क्रय-विक्रय की परिसमाप्ति; ( ऋव्य-विक्रयानुशय. ); ९ 
सेवक तथा स्वामी में अथवा पशुओं के स्वामी तथा उनका पालन करने वाले 
में विवाद ( विवाद: स्वामिपाल्‍्यों; ) १० सीमा विवाद के सवर्षों से 
सबद्ध नियम ( सीमाविवादधर्मा') ११ १२. दो प्रफ़ार के आघात, भर्थातृ प्रहार 
तथा दुर्वंचन या प्रह्मार द्वारा आक्रमण करना या कठोर वचनों द्वारा आक्रमण 
करना ( पारुष्ये-दण्डबाचिके ); १३. चोरी तथा अपहरण ( स्तेयम्‌ ); १४. हिंसा 
सहित लुटमार ( साहसम्‌ ) १५. व्यभिचार ( स्त्री-सग्रहणम्‌ ) १६ पति 
तथा पत्नी के कतंव्यो के विपय में नियम ( स्त्री-पुन्चर्म ) १७, पैतुंक सपत्ति 
या दायभाग का विभाजन ( विभाग ); १८. बूतक्रोडा तथा पशुओं, यथा 
लड़ने वाले मुर्गों, की बाजी ( द्यृतमाह्मयश्च ) | 

इन विपयो में प्रथम नौ, और सोलहवाँ तथा सत्रहवाँ अर्थ॑विधि के हैं; 
ग्यारहवें से पन्द्रहवं तक तथा अट्ठा रहवाँ दण्डविधि हैं, दसवाँ अंशत: अर्थविधि मे, 
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और अंशत: दण्डविधि में आता है। श्री जेम्स मिल की 'हिस्ट्री आफ इण्डिया! 
(भाग १. ए० १९४ इत्यादि ) में कुछ महत्वदृण विचार हैं जिनका संक्षेप मैं 
यहाँ देता हँ-- 
विधियों के, अर्थ ( सिविछ ) तथा दण्ड ( पेदछ ) इत दो विभाजनो के 
अतिरिक्त कोई दसरा विभाजन अधिक स्वभाविक नहीं प्रतीत होगा । व गीकिरण 
का दपरा स्पष्ट कारण--व्यक्तियो के विषय में कानुन तथा वस्तुओं के विपय में 
कानून--जों रोमन विधि में प्रचलित था तथा अत्नस्क्ृत होने से अंप्रेजी कानुन 
में भी चछा आया, कभी मनु के समय के हिन्दू विधिवेत्ताओं के मस्तिष्क में 
| आया | मनु के वर्गीकरण में प्रथम नौ वर्ग सविदाओं के विपय हैं, 
'किस्तु वर्गीकरण गँवारू और अपूर्ण है। यह “ऋण' से प्रारम्भ होता है जो 
संविदाओं का एक नितान्त परिप्कृत रूप है। क्रय तथा विक्रम के विषय को 
दो में भागों वाँटा गया है । किस्तु एक का सूची में तीसरा स्थान है तो दूसरे 
क्रा आठवाँ और इनके वीच विपरीत स्वभाव के विषय आते है। "साझेदारी 
दोनों विषयो के वीच का स्थान पाती हैं जिनमे किसी से भी इसका कोई 
संवन्ध नही है। 'वितन का न देता” 'सविदाभंग” के ठीक पहले एक भिन्न 
विपय के रूप में आता है हालाँकि इसे उसी श्ञीर्पक के अन्तर्गत रखना चाहिए 
था। तत्त्वत. सातवाँ विषय इतना सामान्य है कि इसमें सविदाओं के सभी 
विपय था जाते हैं। जब सविदा का विषय समाप्त होता है तो दण्डविधि 
की प्रमुख शाखाओ को प्रस्तुत किया जाता हैं। इन तथा कुछ और विपयो के 
बाद उत्तराधिकार का महत्त्वप्र्ण विषय बता है ।* 
अर्॑विधि शीर्षक के अन्तर्गत मनु के सर्वाधिक रोचक अध्यादेश सम्पत्ति 
के महत्त्वपूर्ण विषय से संबद्ध हैं चाहे वह संपत्ति अधिकार द्वारा या भोग 
द्वारा, (लाभ, भुक्ति, भोग ), ख़रीदकर (क्रय ), सविदा द्वारा ( संविद्‌ 
व्यवहार ), परिश्रम द्वारा ( ऋ्रयोग ) दान द्वारा ( प्रतिग्रह ) तथा उत्तरा- 
घिकार (दाय) रूप भे मिली हो। मैं निम्न उद्धरणों को प्रस्तुत करता हूँ :-- 
जिस व्यक्ति ने कई क्रेताओं तथा विक्रेताओं के समक्ष इसके विक्रय से 
( विक्रयात्‌ ) किसी प्रकार की सम्पत्ति प्राप्त प्राप्त कर ली हैं वह क्रय मुल्य 
देने के कारण न्‍्यायत: उस सम्पत्ति का स्वामित्व प्राप्त कर लेता है (5-२०१)। 
उत्तराधिकारी वालकों की सम्पत्ति को राजा अपने संरक्षण में उस समय 





* श्री जेम्स मिल्ल का अध्ययन करते समय मैंने यह पाया है कि उनकी 
कुछ दक्तियो को पर्याप्त सतकंता के साथ ग्रहण करना चाहिए, क्योकि वे प्रत्येक 
हिन्दू नामबारी वस्तु के पीछे हाथ घोकर पड़े हुए छगते हैं । 


| 
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तक रसे जब तक वह ब्रह्मचर्य जीवन समाप्त न कर ले या जब तक वह वयस्क 
( पोलहु वर्ष का ) न हो जाय ( ८.२७ ) | 

राजा सभी विक्रय-मोग्य वस्तुओं के बेचने और खरीदने का भाव उस 
स्थान की दूरो का विचार कर जहाँ से वे भेजी गई है तथा उस स्थान की दूरी 
का धिचार ऋर जहां उन्हें भेजना है, समय का तथा उन वस्तुओं से मिलनेवाले 
लाभ-हानि का विचार करके निर्वारित करे। पचि रात्रियो मे एक वार या पक्ष 
में एक बार बह उन व्यक्तियों की उपस्थिति में भाव नियत करे जो उसे जानते 
ह ( प.४०९२, ४०२ ) | 

जब फोर्ड सोई वस्तु मिले तो उसहा संरक्षण विन्नव्ध मनुष्य करें। चोरी 
करने के अपराधी किसी भी चोर को राजा के हाथी के पैरों तले ऊुचछवा कर 
मारा डाछा याय ( ८ ३४ ) | 

यह एक बहुत छुए समाज को असस्छृत दशा का प्रमाण है कि कुछ 
स्थितियों में मनुष्य को क्रम की हुईं वस्तु को छोटाने तथा सविदा भग करने का 
अधिकार वा--- 

जब फिसी व्यक्ति ने किसी वस्तु का (जो नट्टठ होनेवाली न हो, जैसे भूमि या 
ताथा ) क्रय या निक्रम किया हो भौर वह बाद में उसे उचित न समझे 
तो वह उस्ते पुन दस दिन के भीतर ( अन्तर्दशाहात्‌ ) छीटा या प्राप्त कर 
सकता है ( ८२२२ ) । 

विवाह को भी एक संविदा माना गया है किन्तु इसे तोडने की आज्ञा 

नहीं देनी चाहिए--- 

धदि कोर्ट व्यक्ति किसी दोपवती कन्या को बिना उसके दोपों को प्रकट 
किये विवाह में देता है तो राजा उसे छिवानवे पणों का दण्ड लगावे ( क्रुर्याद्‌ 
दण्ड पण्नवति पणान, ८२२४ ) ।' 

विवाह के मन्त्रों ( पाणिग्रहणिकामन्त्रा., ) का उच्चारण विवाह संविदा 
का निश्चित चिह्न ( नियत॑ं लक्षणम्‌ ) है। उन मन्त्रों में सातवे पद के अवसर 
पर कहे जाने वाले मन्त्र को (सखा सप्तपदी भव, दे० पृ० १९३, 
बुद्धिमानों ने विवाह सविदा को पूरा ( निष्ठा ) करने वाला ( चिह्न ) माना 
हैं (5.२२७ )। 

सभी पूर्वीय देशों मे, विश्येपतया प्राचीन समयो मे सम्पत्ति की असुरक्षा 
से दो प्रकार की प्रवृत्तियाँ उत्पन्न हुई हैं जिनका आधुनिक योरोपवासी 
आश्रय नही लेते । वे प्रवृत्तियां डर है बहुमुल्य वस्तुओं को गाड -कर अथवा 
सुरक्षा के लिये दूसरो के पास धरोहर रखना । इस प्रकार हम समझ सकते है 
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कि मनु की स्मृति ( अध्याय 5. १७५९ इत्यादि ) में 'निक्षेप! अथवा कानूती 
शब्दावली मे 'जमानत' के विषय को क्‍यों महत्त्व दिया दिया गया है | विधि 
की इस शाखा का वर्णन इस प्रकार प्रारम्भ होता है .-- 

धवुद्धिमान व्यक्ति सदंशी, सच्चरित्र, विधिज्ञ, सत्यभापी, अनेक संवन्वियों 
वाले, धनवान तथा माननीय व्यक्ति के पास घरोहर रखे ( निन्षपं निक्षिपेतु' 
८,१७९ )।' 

यदि न्‍्यासधारी निक्षेप को न लौटाये, और उसके साक्षी भी न हो, तो 
न्यायाधीश गुप्तचरो (प्रणिधि ) से उसके पास सोना जमा करवावे और 
यदि वह इस सोने को भी न लौटावे तो उसे इन दोनो न्‍यासो को लौटाने 
के लिए बाध्य किया जाय ( ८-१८१-१८४ )। 


समाज की अविकसित दक्ा का एक और प्रमाण उधार ली गई सम्पत्ति के 
प्रयोग के लिये दिये जाने वाले व्याज तथा अतिरिक्तमुल्य के विपय में दिये गये 
नियमों में मिलता है। कभी-कभी उसे उसी प्रकार की वस्तु के रूप से लौटाने 
की आज्ञा दी गई है', जैसे अन्न, फल, ऊन, पशु आदि उदार लेने पर । इससे 
प्रकट होता है. कि सामान्य लेन-देन में मुद्रा का प्रचछन अभी नहीं था 
( बाद के समय की याज्ञवल्क्यस्मृति २.२४१ में 'नाणक' के उल्लेख से तुलना 
कीजिए )। 


धन का व्याज ( कुसीद-बृद्धि ) जो सब एक बार ही लिया जाय ( मासिक 
इत्यादि रूप में नही ) उसे दिये गये घन के दुने से अधिक नही होना चाहिए; 
अनाज ( घान्य ), फल ( सदे ), ऊन ( लवे ), तथा भार ढोने वाले पशुओं 
( वाह्मे ) पर व्याज उनके मुल्य के पाँच गुने से अधिक नहीं होना चाहिए 
( पच्चता, ८ १५१ )। 

व्याज की दर ( वृद्धि ) केवल अधिक ही नही अपितु ऋण लेने वाले व्यक्ति 
के वर्ग के अनुत्तार अलग-अछग भी है किन्तु चक्रवृद्धि व्याज की स्वीकृति नहीं 
दी गई है ( ८५ १५३ )-- 


३ जि से 
__ उुलना कीजिए ड्यूट २३.१९,२० : तुम व्याज पर अपने भाई को कुछ 
न दो; रुपये का व्याज, खाद्यान्न का व्याज, किसी भी वस्तु का व्याज जो 
व्याज पर दी जाती है एक अपरिचित व्यक्ति को तुम व्याज पर दे सकते हो ॥' 
इत्यादि 
94 >> ५" ८ में 
मुल घन व्याज के जोड़ने से दूना होने पर मराठी में. 'दाम्दुपरट कह-' 


डाता है, बाजकल भी एक गाँव का महाजन ५० से ७५ प्रतिशत व्याज ले 
ल्ता है । 
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रुपया देने वाछा ( वार्घूपिक; ) वर्णक्रमानुसार ब्राह्मण से दो प्रतिशत 
( द्विक शतम्‌ ), क्षत्रिय से तीन ( जिकन्‌ ), वेश्य से चार ( चतुष्कम्‌ ) तथा शूद्र 
से पाँच प्रतिशत ( पच्चक्त्‌ ) व्याज प्रतिमास ले सकता है ( ८.१४२ )। 

८१५६, १५७ में नाविफो को उनकी नौका को जमानत पर दिये जाने 
बाले ऋण का रोचक नियम है जो यह प्रदर्शित करता हे कि मनु के समय में 
समुद्री यायाएं की जाती थीों। 

ऋण के भुगतान के लिए कठोर नियम बनाये गये है और अधमर्ण को 
न केवल श्टूण ढी चकाने को कहा गया है अपितु राजा के लिए दण्ड रूप में 
अतिरिक्त पन भी चुकाने की आज्ञा दी गई है। इस प्रकार-- 

जब ऋग उचित ठड़रे और उसका भुगतान हो तो अधमर्ण उस घन के 
क्षतिरिक्त पॉच प्रतिशनव (पञ्चक शतम्‌) शुल्क और देता है भौर यदि ( उचित 
होने पर भी ) वह जद्वीकार करे तो दस प्रतिशत अतिरिक्त दण्ड रूप शुल्क 
चऊाना पड़ता हैं ( ८१३९ ) 

चरवाहो ( पशुपाल ) तथा उनके स्वामियों से संबद्ध नियम बड़ी सावधानी 
से दिये गये हैं ( ८२२९ इत्यादि )। यहाँ एफ उदाहरण दिया जाता है 
( ८.२१२ )-- 

'धदि पशु पाक के न बचाने पर ( हीन॑ पुरुष कारेण ) कोई पशु खो जाय 
( नए्ट ) वा कीड़ो द्वारा नप्ठ कर दिया जाय (कृमिन्रि: ), कुत्तो द्वारा मार 
डाला जाय या गदयढ़ में ( विपमे ) गिर कर मर जाय तो स्वय पशुपाल को वह 
पश लौटाना पडता है । 

हम यह भी गौर कर सकते है कि कुछ प्रकार के कृपिकर्म के मजदूरों को 
उसी प्रकार का पारक्षमिक देने का विधान है--«- 





* मनु ने बाद के समय में प्रचलित धरना देने, भर्थात्‌ ऋण चुकाने को 
वाब्य करने के लिए दरवाजे पर बैठने की विधि को स्वीकृति नही दी गईहै। इस 
प्रकार बैठने वाला व्यक्ति उपवास करता है और जब तक वह भोजन नही 
करता अवमर्ण को भी भोजन नहीं करना चाहिए गौर यदि उत्तमर्ण की इस 
प्रकार मृत्यु हो जाय तो उसकी हत्या का पाप अधमर्ण पर आता है। मूछ रूप 
में अपने छिये या किसी दूसरे व्यक्ति की ओर से धरना देने वाला व्यक्ति ब्राह्मण 
होता था । एच० एच० विलसन की “रलासरी ऑफ इण्डियन टर्म्स देखिए । 

+ रुपये की मजदूरी के अतिरिक्त समान प्रकार की वस्तु मजदूरी मे देने 
की प्रथा आज भी अनोखी नही है | थोड़े ही दिन पूर्व अंग्रेजी राज्य में भी 
भूमिकर उसी प्रकार की वस्तु के रूप में दिया जाता था और बाज भी 
कई आदिमजातीय राज्यो में ऐसा ही होता है । 
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यदि मजदूरी पर कार्य करने वाले चरवाहे या पशुपाल को किसी अन्य 
प्रकार की मजदूरी न मिलती हो और उसे पारश्रमिक रूप मे दूध ही दिया 
जाता हो तो उसे स्वामी दस गायो में से (दशतों वराम्‌) सब से अच्छी गाय को 
दृह लेने की आज्ञा दे (८ २३१ )। 


सम्पत्ति से सवद्ध सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण विषय है उत्तराधिकार ( दाय ) का 
कानुन, जिसका विवेचन मनुस्मृति के नवें अध्याय में किया गया है। और यहाँ 
हम इस उल्लेखनीय स्थिति को पाकर चकित हुए विना नहीं रह सकते कि 
हिन्दू कानुन सम्पत्ति के स्वामी को कोई वसीयत का अधिकार नही प्रदान 
करता ।* निश्चय ही सस्क्ृत भाष में मृतपत्र वविल' या “स्टामेण्ट' के लिए. 
उचित शब्द नही है। यह ध्यान रखना चाहिए कि पितृ-प्रधान समाज में 
सभी सम्पत्ति सम्मिलित रूप से एक प्रकार की साझे की मानी जांती थी और 
पिता या परिवार का श्रेष्ठ व्यक्ति प्रमुख साझीदार समझा जाता था । 


भारत मे, जहाँ प्रथाये शताव्दियों तक रूढ़ वन गई, पारिवारिक सम्पत्ति 
के समान अधिकार का यह आदिम विचार कुछ दिन पूर्व तक चलता आया । 
जैसा कि हम देख चुके है, परिवार एक सच्भातवान्‌ समाज है जिसके जोड़ने 
वाले बन्चन है परिवार के जीवित व्यक्तियों द्वारा मृत व्यक्तियों के लिये 
सम्मिलित रूप से दिये जाने वाले पवित्र उदकदान । पिता की मृत्यु के वाद 
पुत्र या निकटतम सम्बन्धी सपिण्डता के सरल अधिकार द्वारा, अर्थात्‌ शक्षाद्ध कर्मों 
के समय ( देखे पृ० २४५ ) मृत पिता, पितामह और प्रपितामह के लिए अपूप 
( पिण्ड ) तथा जल इत्यादि की सम्मिलित रूप से दी गईं वलियो से प्राप्त होने 
वाले अधिकार द्वारा सम्पत्ति का उत्तराधिकार प्राप्त कर लेते हैं। यह जान 
लना चाहिए कि यद्यपि सम्पूर्ण परिवार का सम्पत्ति पर सम्मिलित अधिकार 
होता है, फिर भी, माता पिता के जीवन में सम्पत्ति का बटवारा नहीं हो सकता 
और उनकी मृत्यु के वाद भी ज्येष्ठ पुत्र को परिवार की सम्मिलित सम्पत्ति 
के प्रमुख अव्यक्ष का स्थान ग्रहण करने की आज्ञा दी गई है * 


सवसे वड[ भाई सम्पूर्ण पैतृक सम्पत्ति ('पित्य घनम्‌! ) को अपने हाथ 
मछ सकता है। शेप परिवार उसके अधीन ( तमुपजीवे ) उसी प्रकार रहेगा 
जैसे पिता के अबीन रहता था (९.१०५ ) 
पक कल किक मल कक कक ५ कह 
है| ५ 42 ] 
हमारी सरकार ने "हिन्दू विल्स ऐक्ट' ( १८७० का ११ ) के अनुसार 
इसे कानूनी ठहरा दिया है | इसके पहले हमारे न्यायालयों ने कुछ लेखपत्रों को 


हल दी थी जो वसीयत से मिलते जुलते होते ये पर उनके नाम भिन्न 
ठ्‌ || हे 
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उचित रूप से छोटे भाइयो पर व्यवहार रखनेवाले भाई को छोठे भाई 
माता तथा पिता के समान समझे ( ९ ११० ) 


इन सब के होते हुए भी यदि भाई चाहे तो उन्हें अलग होने की भी 
आज्ञा दी गई है और अध्याय ९ ११२ आदि मे पारिवारिक सम्पत्ति के बँटवारे 
के विस्तृत नियम दिये गये है; योग्यता तथा अवस्था के भनुसार भेद किया 
गया है और कुछ को सम्पत्ति के अधिकार के लिये अयोग्य ठहरा दिया गया है 
जो हमारे विचारों के अनुमार नितान्‍्त अन्यायपूर्ण ठहरता है 

माता पिता की मृत्यु के बाद सभी भाई एक स्थान पर एकत्र हीकर 
पैतृक सम्पत्ति का बँँटवारा कर सकते है, किन्तु माता पिता के जीवन-काल में 
उन्हे ऐसा करने का कोई अधिकार नही ( ९.१०४ ) 

या तो वे एक साथ रहे ( सहवसयु ) या बामिक प्रयोजनों से अलूग-अलूग 
रहे । यत. धार्मिक कर्मों ( यथा पच्चमहायज्ञा ' दे० पु० २४२ ) की बंटवारे 
से बद्धि होती है अत बंठवारा वेबानिक है (९१११ )। 

सबसे बड़े पुत्र को वहुमुल्य चल सम्पत्ति के साथ सम्पत्ति का बीसवाँ भाग, 

मझले पुत्र को चालीसवाँ भाग ओर सबसे छोटे पुत्र को ८० वॉ भाग मिलता 
है (९११२ ) 

इस प्रकार बँटवारे ( उद्धार ) द्वारा शेष वस्तु को सभी भाइयो में बराबर- 
बराबर विभाजित किया जाय, यदि कोई उद्धार न हो तो वे इस प्रकार 
वैटवारा करें --सवसे बडे पुत्र को दूना हिस्सा मिले, उसके बाद के पुत्र को डेढ़ 
हिस्सा, ( यदि ये दोनो विद्या तथा योग्यता में बढकर हो ), भौर इनसे छोटे 
पुत्रों को एक एक हिस्सा मिलना चाहिये (९११६, ११७ ) 

जो भाई कुकर्मों के शिकार है ( यथा जुआ, यौत व्यभिचार इत्यादि) 

उन्हें उत्तराधिकार में कोई भाग नही मिलता ( चाहेन्ति, ९.२१४ ) , 

परत्वहीन व्यक्ति ( क्लीव ), जातिच्युत ( पतित ), अन्धे, बधिर, मूढ, जड़, 
गँगे, विकलाड़ या विकलन्द्रिय व्यक्ति भी सम्पत्ति के अंशभाग्री नही होते 
(९२०१) 

किन्तु एक बुद्धिमान्‌ उत्तराधिकारी सामान्य निष्पक्षता से ऐसे सभी 
व्यक्तियों को अपनी सामथ्यं के अनुसार भोजन तथा वस्त्र ( ग्रासाच्छादननु ) 
प्रदान करे अन्यथा वह घोर पाप का भागी होगा ( ९.२०२ ) 

यह द्रष्टव्य है. कि स्त्रियों को सम्पत्ति के विभाजन में कोईं सीधा अधिकार 
नही दिया गया है: 
तीन व्यक्तियों की कोई अपनी सम्पत्ति नही बतलाई गई है ( अधना: ) 


न भारतीय प्रज्ञा 


पत्नी, पृत्र॒ तथा दास। जो कुछ भी धन का उपार्जन वे करते हैं सभी उस 
व्यक्ति का होता है जिसके अधीन-वे होते हैं ( 5.४१६ )। 

इन सबके होते हुए विवाह-संस्कार तथा उसके उपरान्त वधू की श्राप्त 
वैवाहिक अश ( शुल्क ) या उपहार उसकी निजी सम्पत्ति माने जाते है। इन्हें 
ही स्त्रीधन' या स्त्री का ( पृथक्‌ ) धन' या दहेज कहते है, जो आज भी इसी 
नाम से प्रचलित है, और जो मनु के अनुसार छ: प्रकार का होता है.-- 

जो कुछ भी हो स्त्री को वैवाहिक अग्नि के निकट (अध्यगिति) मिले, जो कुछ 
भी हो उसे पिता के घर से पति के घर जाते समय मिले ( अध्यावाहनिकम्‌ ); 
ग्रेम ( प्रीति ) के चिह्न रूप में पति से प्राप्त उपहार, अपने भाई, माता तथा 
पिता से इसी प्रकार का मिला हुआ उपहार-ये सभी स्त्री के अपने धन हैं 
(९.१९४ )। 

अविवाहित कनन्‍्याओ को भी पिता की मृत्यु के उपरान्त अपने भाइयों को 
मिलने वाले हिस्सों में अंश मिलने का नियम है ( ९,११८ ) भघोलिखित 
( ९.१३० ) कथन द्रष्टव्य है -- 

पुरुष का अपना पुत्र स्वयं उसके समान है और पुत्री पृत्र के ही.तुल्य है । 
तव ( यदि उसके पुत्र नही होते ) उस पुत्री के जो उसका ही अश है (आत्मनि 
तिष्ठन्ती) अतिरिक्त दूसरा कोई व्यक्ति सम्पत्ति का अधिकारी कंसे हो 
सकता है ? है 

अव मैं मनु की दण्डविधि के सूक्ष्म विवेचन पर आता हुँ | उनकी दण्डविधि 
की तीन नितान्त प्रमुख विशेपताएँ ठीक वे ही है जो प्राचीन दण्डविधि में पाई 
जाती हैं, अर्थात्‌ कठोरता, असमानता, तथा “जंसे को तैसा” के कल्पित न्याय 
में निष्ठा । इनमे अन्तिम से इस प्रकार के दण्ड उत्पन्न हुए जो आगे चलकर. 


अपराध के बनुपात से अनुचित ढंग से शून्य और कभी-कभी वर्बर निर्दयता 
से युक्त हो गये । इस प्रकार,--- | ह 


* प्राय: इसे स्त्रिधन ( $धतकपा ) लिखते हैं; श्री हरबर्ट कोवेल १८७१ 
के अपने टेगौर ला लेक्चर्स ( ए० २८ ) में कहते है कि यद्यपि इस सम्पत्ति को 
एकमात्र पत्नी का माना जाता है फिर भी पति का इस पर समान अधिकार 
हो:। है जिससे वह किसी भी आपत्काल में विना हिसाब दिये उसका उपयोग 
कर सकता है। स्त्रीपघन आजकल उपहार अर्जन तथा उत्तराधिकार से मिलता 
है और दायभाग का यह कथन है कि पति का पत्नी की आपित सम्पत्ति तथा 
निकट सम्बन्धी के अतिरिक्त किसी अन्य व्यक्ति से उसे मिले हुए उपहारो पर 
आधकार होता है । 


इस विपय पर श्री मिल ने सर वि० जोन्स का उद्धरण दिया हैं जो 


बे 


] 


'धमंसूमत्र या विधिग्रन्थ-मनु ( क्रमशः ) | २६५ 


एक निम्त जाति का व्यक्ति जिस अंग से अपने से श्रेष्ठ वर्ण वाले पर प्रहार 


नर “करे उसका वही अग काट लिया जाय ( ८.२७९ )। 


रे 


गा के 


यदि एक जन्म वाला शूद्र द्विजातीय व्यक्तियों का दुर्वचनों से ( वाचा 
दारुणया ) अपमान करे ( क्षिपन्‌ ) तो उसकी जीम काट ली जाय (2.२७०) । 

यदि वह उसके नाम या जाति का अपमानपूर्वक उच्चारण करे ( यथा, रे 
यज्ञवत्त दुष्ट ब्राह्मण ) तो दस अगुल हरूम्बा दहकता हुआ लोहे का डण्डा उसके 
मूह में घुसेड दिया जाय ( ८२७१ ) ) 

यदि वह मदोन्नमत्त होकर किसी ब्राह्मण को क्तंव्य का उपदेश हे ( यथा 
तुम्हे ऐसा करना चाहिए! ) तो राजा उसके मुख तथा कानो मे खौलता हुआ 
तेल डलवावे ( ८,२७२ ) ह 

चोरो के हाथ काट डालने चाहिएँ और उन्हें शुली पर लटका देना चाहिए 
(९२७६ )। 

धोखा देने मे पकड़े गये स्वर्णकार का शरीर छूरे से टुकड़े-टुकड़े काट दिया 
जाय ( ९.२९२ ) 

सभवत दण्डविधि मे सर्वाधिक आपत्तिजनक, निर्दय प्रतिकार नही है जो 
कदाचितु वास्तविक व्यवहार की अपेक्षा सिद्धान्त का ही विषय था, अपितु 
ब्राह्मणो के प्रति प्रदशित की जाने वाली उदारता है। यह देखा जा सकता है 
कि अपराधी के पद एवं उसके वर्ण के अनुसार एक क्रमिक दण्डमान का विधान 


किया गया है। इस प्रकार --- 
ब्राह्मण यदि सभी प्रकार के दुष्कर्मों का अपराधी हो ( सर्वपापेष्वषि 


_ स्थितम्‌ ) तो भी राजा को कभी उसका वध नही करना चाहिए; बिना दरीर 


को क्षति पहुँचाए और उसकी सारी सम्पत्ति देकर वह उसे राज्य से बाहर 
निकाल दे । पृथ्वी पर ब्राह्मण के वध से बढकर कोई पाप नहीं है। इसलिए 
राजा को कभी भी ब्राह्मण का वध करने का विचार तक नही करना चाहिए 


(८ ३८०,रे८१ )। 





उनकी तरह प्रत्येक हिन्दू वस्तु को श्रतिकूल रूप मे नही उपस्थित करते : 
आदिम राजशक्तियों के अग-भग के दण्ड मानव को दहला देने वाले हैं। हम 
जानते है कि हमारे प्रभु ने जसे को तेसा ( (४१ ९ए९ ० 7 था ९ए७ 3700 8 
+000. ए०ए (0०77, मैथ्यू ४.३८ दे० लेव० २४२०, ड्यूट० १९.२१ ) 
विपय पर क्या उपदेश दिया है। ड्रेको तथा प्राचीन मिस्रवासियों के नियमो से 
तुलना करें | स्ट्राबो ( १५.१.५४ ) हिन्दुओ के विषय मे कहते है : “जो मिथ्या 
साक्ष्य देता है उसके अंग काड लिए जाते हैं तथा जो किसी का अंग-भंग करत 
है उसका अंग-भंग कर दिया जाता है । 


ले 


२६६ भारतीय प्रज्ञा 


ब्राह्मण का अपमान करने पर क्षत्रिय से एक सौ पण ( शर्त दण्डम्रहंति ) 
दण्ड रूप में लेना दाहिए; वेश्य यह अपराध करें तो उससे डेढ़ या दो सौ पण 
लेना चाहिए, और शूद्र यदि यह अपराध करे तो वह शारीरिक-दण्ड* का भागी 
होता है ( बधमहंति, ८२६७ ) । 

अध्याय ११ ५४ मे पाँच घोर अपराधों ( महापातकानि ) को गिताया 
गया है जिनको सबसे बड़ा अपराध माना गया है, यद्यपि निश्चय ही योरोपीय 
दृष्टिकोण से सभी समान रूप मे निम्न नही है-- 

१ ब्राह्मण की हत्या ( ब्रह्महत्या ) २. मदिरा पीना (सुरापान); ३. ब्राह्मण 
का सोना चुराना ( स्तेय ); ४. गुरु की पत्नी के साथ संभोग ( गुवद्धनागमः ); 
तथा ४. इस प्रकार के पापियों के साथ सम्पर्क । 

इनमें से कुछ पापो के लिये न्‍्यायसगत वेबानिक दण्डो की अपेक्षा स्वेच्छा- 
पूर्वक की जाने वाली कठोर तपस्यथाओ का विधान किया गया है (दे० पृ० २०९) 
और ११४९ में उन्हें अगले जन्म का एक मात्र फल बताया गया है। प्रथम 
के लिए मनुष्य अगले जन्म मे क्षय रोग से ग्रस्त होगा ( क्षयरोगित्वमू, ११.७३ 
भी देखिए ); द्वितीय के लिये उसके दाँत श्याव होगे; तृतीय के लिए उसके 
नख गिर जायेगे ( कौयस्यम्‌ ) ।* 

अपरच १२.५४-५७ में इससे भी कही अधिक भयकर परिणाम बताये 
गये हैं । ऐसा बताया गया है कि इन महापातको के अपराधी असंझ्य वर्षों तक 
भयकर नरको ( घोरान्‌ नरकान्‌ ) में पडे रहते हैं और उसके वाद नई योनि 
श्राप्त करते है। इनमे से किसी एक नरक में ( पृ० २१७ ) दी्घकाल तक कष्ट 
उठाकर ब्राह्मण की हत्या करने वाला [ ब्रह्महा ) कुत्ता, सुअर, गदंभ, वृषभ, 
वकरा, भेंड, हिरण, पक्षी या जातिहीन चण्डाल की योनि अपने पाप के अंश के 
अनुसार पाता हैं; सुरापान करनेवाला कृमि, कीठ, पतज्भ आदि का जन्म 
लेता है; सोना चुराने वाछा हजारो बार मकड़ी, सर्प तथा हिंसक दैत्यो आदि 
की योनि पाता है । 

दूसरे वर्ग के पाप ये है. 

अपने को भिथ्या रूप से अधिक उच्च दर्ण का बताना, गुरु की झूठी तिन्‍्दा,, 
पुनरावृत्ति मे प्रमाद करके घेद के मन्त्रो को भूलना ( ब्रह्मोज्ञता ), झूठा साक्ष्य 
2 आम जप कर सलिक कह 0 ; 

3 बच का आर्थ मृत्युदण्ड "किया जा सकता है किन्तु कुल्लुक इसका अर्थ 
कोडे से मारा करते हैं। 

* इस कारण अध्याय ३ १ ५३, १५४ में कहा गया है कि सुद्ष्म रोग युक्त, 


रझूण नख वार ( कुनखिन्‌ ) तथा श्यावदन्त वालो ( श्यावन्तक ) को श्राद्धों से 
वच्चित रखना चाहिए | 


-धमंसूत्र या विधिग्रन्थ-मनु ( क्रमशः )' २६७. 


देना ( कौटसाक्ष्यम्‌ ), अंपवित्र अन्न का भक्षण, निक्षेप को चुरा लेना, भगिनी 
' आदि निकट की स्त्रियों के साथ संभोग, निम्न वर्णों की स्त्रियों के साथ मैथुन ॥ 
तीसरे वर्ग के अपराधों ( उप-पातकों ) की एक लम्बी सूची ११.५९-६६ मे 
दी गई है, जिनमे कुछ ये है -- 

गाय का मारना (गोवध.); वेदाध्ययन् की (अर्थात्‌ दैनिक ब्रह्मययज्ञ ) उपेक्षा: 
पवित्र अग्नि की उपेक्षा; व्याज लेना ( वार्धष्यम्‌' ); तालाब, बगीचा, पत्नी या 
पुत्र को बेचना; यथाकालू उपनयन न करना ( ब्रात्यता ); किसी प्रकार की 
सोने आदि की खान का अधीक्षण (सर्वाकरेष्वधिकार.); हरे वृक्षों को ईंधन 
के लिये काटना; आत्मस्वार्थ से ( आत्मार्थम्‌ ) धामिक कम करना; धर्म विरोधी 
पुस्तको का पाठ ( असच्छास्त्राधि गमनम्‌); सगीत तथा नृत्य का दुव्यंसन 
( कौशील व्यस्य क्रिया ); नास्तिकता । 


इनमे से भी कई पापो के लिये स्वेच्छा से की गई तपस्यायें एकमात्र 
दण्ड होती है। इस प्रकार, गाय का वध करने वाले को अनेक कट्टसाध्य कार्य 
करने होते हैं। गोपालक का कार्य कर प्रायश्चित्त करना होता है, गायो को चोट 
से बचाते हुए, तीन महीने तक सब प्रकार के मौसम में दिन-रात चलते हुए, 
तथा उनके खरों से उठी हुई धुर फॉककर बिताना पड़ता है (११. 
१०८-११५ )। 

परीक्षा या शपथ ( दिव्य ) द्वारा अपराध के निर्णय को भी मनु ने माना 
है, हालॉँंकि इसके दस विभिन्न रूपो मे सभी का विवेचन उन्होने नही किया है, 

'जेसा कि बाद की रचनाओ में किपा गया है--- 

( जिस व्यक्ति की सत्यता में सन्देह हो ) उससे अग्नि उठवावे, या जल में 
डुबावे ( अप्सु निमज्जयेत ), या उसे अपनी पत्नी और बच्चो का सिर एक-एक 
करके छने को कहे । जिस व्यक्ति को भरि्नि की लपटे नही जलाती, जल ऊपर 

- फेक देता है ( आपो नोन्‍्मज्जयन्ति? ), 'जिस पर कोई विपत्ति नहीं पडती उसे 
उसी क्षण निर्दोष समझना चाहिए ( ८ ११४, ११५ )। 


) थे दस प्रकार ( जिनमे से कुछ याज्ञवल्क्य ने भी दिये है, देखें आगे ) 
इस प्रकार है--१ 'तुला', भर्थात्‌ तराजू २. अग्नि, ३ जल, ४. विप, ५ कोश : 
ऐसे जलू को पीना जिसमे मूर्ति धोई गयी है; ६ तपण्डुल ४ चावल के कण 
चबाकर निगलरना, ७. तप्तमाष . खौलते हुए तेल मे से एक माप वजन का 
सोना निकालना, ८. फाल : जलते हुए फाल को पकड़ना, ९. धर्माधर्म * मिट्टी 
से भरे हुए पात्रों में छिपाई हुई धर्म तथा अबर्म की मुर्तियाँ निकालना; १०. 
तुल्सी' : अर्थात्‌ तुलसी वृक्ष की पत्तियो को हाथ मे लेना, इस तुलसी वृक्ष को 
विष्णु का प्रिय बताया जाता है । 
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अब साक्ष्य की कतिपय विधियों का विवेचन शेप रह जाता है। न्यायालय 
में मिथ्या साक्ष्य देने वालो के विपरीत भयकर घृणा प्रदर्शित की गई है 
(८८२ )। विश्वसनीय साक्ष्य देने मे योग्य साक्षियों के चुनाव के लिये भी 
नितान्त कठोर नियमों का पालन करना होता है। किसी विवाद में एक तथ्य 
की पृष्टि करने के लिये कम से कम तीन साक्षियों की आवश्यकता पडती है--- 

यदि किसी व्यक्ति के यहाँ ऋण देने वाला ऋण के छिये आवे ( छृता- 
वस्थ; ) भर पूछने पर वह व्यक्ति ऋण लेना अस्वीकार कर दे तो राजा द्वारा 
नियुक्त ब्राह्मण के समक्ष उसका अपराध तीन साक्षियों द्वारा सिद्ध होता चाहिए 
( व्यवरे, साक्षि्रि, ८.६० )। 


साक्षियो को अपना साक्ष्य मौखिक देना होता है लिखित बयानों और 
उनके विपय मे कोई नियम नही दिया गया है, जिससे यह सभव हो जाता है 
कि इस प्रकार का साक्ष्य प्रारम्भिक काल मे, जब गनुस्मृति लिखी गईं, मान्य 
नही था या कम से कम प्रचलित नहीं था, हालाँकि याज्ञवल्क्य ने लिखित 
साक्ष्य को पूर्ण मान्यता दी है । यदि साक्ष्य परस्पर विरोधी हो तो स्याया- 
धीश विश्वसनीय साक्षियो के बहुमत के आधार पर निर्णय दे। यदि 
साक्षियो की सख्या बराबर हो तो वह उन लोगो के साक्ष्य का आश्रय ले जो 
धामिक सदृगुणों के लिये विख्यात हैं ( ८.७३ ) | याज्ञवल्क्य ने भी इसके अनु- 
हूप ही एक नियम का प्रतिपादन किया है। यह विचारणीय विपय है 
कि स्त्रियाँ नियमत: स्त्रियों के अतिरिक्त अन्य किसी के लिये साक्ष्य 
देने से मुक्त रखी गई है ( ८.६८ ) | अपरठ्च, साक्षियों की विश्वसनीयता के 
ये भेद योरोपीय व्यक्ति को बहुत कुछ असाधारण और मूर्खतापूर्ण प्रतीत 
होगे * जिस व्यक्ति को पुत्र हे उसे पुत्री वाले व्यक्ति से अधिक विश्वस्त माना 
गया है ( ८.६२ )। कदाचित इसलिये की पुत्र वाले का सामाजिक समृद्धि में 
अधिक योग दान समभा जाता है। क्षुधार्त, पिपासात्त या श्रान्त व्यक्ति को 


साक्ष्य देने के सभी अधिकारो से वज्चित रखा गया है (८६७ )। तिम्त का 
कारण बहुत स्पष्ठ नही है-- 


चोट पहुँचाकर डाका डालने ( साहसेषु ), चोरी, व्यभिचार ( स्तेय संग्रह- 
णेषु ), निनदा तथा प्रहार ( वाग्दण्डयो: पारुष्ये ) के मामलो में न्यायाधीश 


साक्षियों की (योग्यता ) अधिक कठोरता से परीक्षा न ले (न परीक्षेत 
साक्षिण , ८.७२ )। 
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* साक्षियों के विषय मे याज्ञवल्क्य के नियमों से तुलना कीजिब जो मनु के 
नियमों के विकसित रूप है। 
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मुझे लगता है कि नीचे दी गई शिक्षा उस अनुकूल प्रभाव को कम करने - 
के लिये दी गई है, जो मानवो की विधियों को सामृहिक रूप में तथा परि- 
स्थितियों के सदर्भ मे देखने पर निर्मल मस्तिष्क पर पड़ता है । 

'कुछ स्थितियों में यदि कोई व्यक्ति धर्मंसंगत प्रयोजन से ( धम्मतः ) सत्य 
को जानते हुए भी उस तथ्य का मिथ्या बयान दे तब भी वह स्वग॑ंच्युत नही 
होता; इस प्रकार के कथन को दँवी वाणी कहा जाता है । 

जहाँ कही सत्यभाषण से किसी ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य या शूद्र की मृत्यु 
रूप परिणाम होने वाला हो वहाँ असत्य भाषण किया जा सकता है, क्योकि 
इस स्थिति में सत्य से असत्य श्रेयस्कर है ( ८.१०३, १०४ )। 

इसी प्रकार की एक शिक्षा याज्ञवाल्क्य स्मृति मे भी आती है परन्तु उसमे 
एक प्रायश्चित का विधान किया गया है। 

५. अब मै मनु स्मृति के ग्यारहवे अध्याय मे वर्णित कुछ प्रायश्चित्तो या 
तपस्यायो पर विचार करूँगा । 

प्राजापत्य ( प्रजापति के नाम पर ख्यात ) ब्रत करने वाले द्विज को तीन 
दिनो तक केवल प्रातःकाल एक बार भोजन करना चाहिए, तीन दिनो तक 
फिर केवछ एक बार सायकारू भोजन करना चाहिए, तीन दिनों तक बिना 
माँगे हुए ( किन्तु भिक्षारूप में विये गये ) अन्न का आहार करना चाहिए 
और उसके बाद तीन दिनों तक कुछ भी भोजन नही करना चाहिए (११.२११)। 

अतिक्रच्छ नामक ब्रत करने वाला द्विज पहले की तरह ( जैसा इसके पूर्व 
वर्णित है ) तीन दिनों तक तीन बार केवछ एक एक कौर (ग्रास ) भोजन 
करे और अन्तिम तीन दिनो मे पूर्ण न्रत करे । (११२१३ ) 

त्पक्ृच्छ ( उष्ण तथा कठिन ) ब्रत करने वाला ब्राह्मण उष्ण जल, उष्ण 
दुग्ध, उष्ण घृत, उष्ण वायु ग्रहण करे ओर इनमे से प्रत्येक को क्रमश: तीन 
दिनो तक स्नान करके प्रहण करे (११ २१४) | मन को वश में रखने वाले तथा 
चित्त को ध्यान मे लीन रखने वाले व्यक्ति द्वारा बारह दिनो तक किये गये 
उपवास को पराक ब्रत कहते है जो सभी पापो को दूर करता है ( ११.२१५ ) 

एक दिन तक दूध, दही, घृत तथा कुश घास से गरम किये गये जल को 
मिलाकर गाय के गोबर तथा मृत्र का भक्षण और एक दिन तथा रात को 

पूर्ण उपवास सान्‍्तपन नामक ब्रत कहलाता है ( ११.२१२ )। 

अन्तिम ब्रत किसी भी ऐसे व्यक्ति को करना होता है जो जान बूझ कर 

जाति अ्रष्ट करने वाला कर्म ( जाति अ्रंशकरं कम” ) करता है; यदि वह कर्म 
अनजान में हुआ हो तो प्राजापत्य करना होता है ( देखें ११.१२४ ) | 


पा भारतीय प्रज्ञा 


पत्वग॒व्य व्रत में ऊपर सान्तपन ब्रत के अन्तर्गत उल्लिखित गाय के पाँच 
विकारों को निगला जाता है। “इसे अन्न, सवारी, शबय्बा, बासन, मूल, फूल 
तथा फल चुराने के अपराध का पर्याप्त प्रायश्चित्त कहा गया है ( ११.१६५ )। 
अन्य विलक्षण ब्रत तथा प्रायश्चित्त भी गिनाये गये हैं-- 

मोहवश सुरापान कर लेने वाला द्विज ( प्रायश्चित्त के लिए ) उसी. 
सुरा को खौछाकर ( अग्निवर्णाम्‌ ) पिये । यदि इस क्रिया से उसका शरीर 
पूर्णतः जल जाय तो वह पापमुक्त हो जाता है ( ११.९० ) | 

जब पारमार्थिक ज्ञान ( ब्रह्म ) जो उसके शरीर में विद्यमान रहता हे 
( कायगतम्‌ ), एक वार सुरा से सिक्त हो जाता है तो उसका ब्राह्मण पद चला 
जाता है और ,वह शूद्र की अवस्था से पतित हो जाता हैं ( ११.९७ )। 

जो व्यक्ति किसी ब्राह्मण को बत्‌' ( 'हम्‌' ) कहता है या (ज्ञान में ) 
अपने से श्रेष्ठ व्यक्ति को 'त्‌* कहता है वह स्नान करे, शेष दिन कुछ भी 
भक्षण न करे, और ब्राह्मणों के पैरो पर गिरकर उत्तकें क्रोब को शात्त क्रे 
(११,२०४ )। 

यदि ( सोमयज्ञ मे, देखिए पृ० ११ पर टि० १) सोमपान कर चुकने वाला 
कोई ब्राह्मण किसी ऐसे व्यक्ति के श्वास को सूंघ ले जो सुरापान करता है 
तो उसका पाप जल के नीचे तीन वार प्राणायाम करने तथा घृत निगल लेने 
से दुर होता है ( ११४९ )। 

ञत्यन्त क&प्रद ब्रतों में एक चान्द्रायण ब्रत कहलाता है जो ६.२०; ११ 
२१६-२२१ में वणणित है। हम इसका एक सक्षिप्त विवरण दे चुके है ( देखें 
१० ११२ ) बीर यहाँ उससे अतिरिक्त केवल उन कुछ अपराधों पर विचार 
करना रह जाता है जिनके लिये यह ब्रत किया जाता है-+ 
हा किसी पुरुप या स्त्री को उठा ले जाने, क्षेत्र या घर का अपहरण कर 
2 कक विना भाज्ञा के कूए या जलागय से जल ग्रहण करने का प्रायशिचत्त 
कक 0 गया है ( ११.१६३ )। यह उन । कर्मो के लिये भी 
हे ह्‌ सकर जाति उत्पन्न होती है और जाति वहिष्कार होता 
है (१११२५ )। 


अधघोलिखित विवरण से यह स्पष्ट होगा कि वेदपाठ को सबसे वडा 
आरयश्चित्त माना गया है- 


है 


एककाग्रचित्त होकर 'साविन्नी (या गायत्री दे० पृ० २१) का तीत 
बडे ज मम 3 
हजार वार जप करके और गोसदन में एक महीने तक गाय का दूध पीकर 


हक व्यक्तियों से दान लेने के पाप से मुक्त हो जाता है ( बसत्रतिग्रहाव, 
१९७ ) | 


धरसूत्र या विधिग्रन्थ-मनु ( क्रमशः ) २७१ 


अपने छोटे-बड़े सभी पापो से छुटकारे की इच्छा रखते हुए ( चिकीष॑न 


अपनोदनम्‌ ) उसे एक वर्ष तक दिन में एक बार “अब' तथा “यविक चेद्म्‌ 
( ऋग्वेद ७.८९,५ ) से प्रारम्भ होने वाले मन्त्रो का जप करना चाहिए। 


निषिद्ध दान लेते पर या दूपित अन्न खाने पर वह तीन दिनों तक 'तरत्स 
मनन्‍्दी धावति' ( ऋग्वेद ९.५८ ) से प्रारम्भ होने वाले सुक्त का जप करने से 
पापमुक्त होता है ( ११.२५२,२५३ )। 

यदि वह अनेक पापो से युक्त ( वह्व ना: ) भी हो तो एक माह तक 
सोमा रूद्रा ( ऋग्वेद ६.७४ १, अर्थवेद ७.४२ १ ) से प्रारम्भ होने वाले 
सूक्त का पाठ करने से ( भभ्यासस्य ) तथा “अर्येमतत वरुण मित्रम! (ऋग्वेद 
४.२ ४) से प्रारम्भ होकर चार मन्त्रों का बहती हुई जलघारा मे तपंण के साथ 
पाठ करने से वह मुक्त हो जाता है (११ २५४) । 

ध्यान लगाकर उपनिपदों सहित ( सरहस्य ) ऋक यजुस तथा सामवेद 
की सम्पूर्ण संहिताओं और ब्राह्मणो का तीन बार पाठ करने पर वह सभी 
पापों से मुक्त हो जाता है ( ११.२६२ ) । 


६ छठा और अन्तिम शीष॑क है कर्म फल” । मैं सम्पूर्ण हिन्दू सिद्धान्तो 
की, जिनमें कर्मों के फल भोगने तक आत्मा के तीन विभिन्‍न कोटि की योनि 
में भटकते रहते का सिद्धान्त भी है, विशेषता प्रकट करने वाले कुछ अंशो को 
उद्धृत करूँगा । 

अध्याय १२ ३, ९, ११, २३९, ४० मे कहा गया है कि उत्तम, मध्यम 
त्तथा अवर योनियों मे देहान्तरप्राप्ति, सत्त्त, रजस तथा तमस्‌ ( देखें पृ० ६५ 
टि० २ ) के प्रभाव से उत्पन्न अच्छे या बुरे कर्मों, वचनों या विचारों का फल 
होती है; करमंणा पाप के लिये मनुष्य को वनस्पति या स्थावर रूप ग्रहण करना 
पडता है; वचन के पाप के लिये पक्षी या पशु की योनि तथा विचार के पापों 
के लिए निक्ृष्ट वर्ण के मनुष्य की योनि प्राप्त होती है; किन्ठु तीन प्रकार के 
आत्मनिग्रह से (प० १४० टि० ९, पृ० १८४ पर ) सभी जन्मों से मुक्ति 
'तथा अन्तिम मोक्ष की प्राप्ति होती है :--- न ' 

जो सत्त्वगुण से युक्त होते हैं वे देवता का शरीर प्राप्त करते है (देवत्वम्‌ ); 
'जो रजस्‌ से युक्त है, वे मनुष्य बनते हैं; जिनमें तमस्‌ ( अन्धकार तथा जडता ) 
का आधिक्य होता है वे पशु बनते हैं ( १२. ४०' ) । 

किन्तु १२. ४१,५० मे योनियो मे आत्मा के भ्रमण की तीन कोटियों में 
से प्रत्येक को तीन प्रकार के जीवो मे बॉँदा गया है, जिनकी वृद्धि तथा विभाग 

शसे सिद्धान्तो पर आध्ृत है जो बहुत स्पष्ठ तथा सुबोधगम्य नही हैं-- 


की 


२७२ भारतीय प्रज्ञा 


१. (+) सात्विकी उत्तमा-नन्रह्मा, खष्टा, मरीचि आदि; (ख) मध्यमा 
सात्विकी यज्ञकर्त्ता (यज्वन.)--€षि, मृतिमान्‌ देवता (>देवान-देवता:विग्रहवत्य:), 
नक्षत्रदेवता, पितृगण, साध्य आदि; ( ग ) सात्विकी अधमा सन्यासी--तपस्वी, 
ब्राह्मण, स्वगीय विमानों में चलने वाले (वेमानिक.), चान्द्र ज्योतिष्चक्र के 
देवता, तथा दैत्य आदि ( १२. ४८-५० ) । 

२. (क) उत्तमा राजसी गति--नान्धवें, गुद्यक, यक्ष, अप्सराएँ इत्यादि; 
(ख ) मध्यमा राजसी--राजा क्षत्रिय, राजा के पुरोहित इत्यादि; (ग )' 
अथमा राजसी--गदा चलाने वाले ( झल्ला: ), मल्लयुद्ध करने वाले ( मल्ला.) 
नट, युद्ध की वृत्तिका वाले, चूतकर तथा मद्यपान करने वाऊे ( १२. ४५-४७ ) 


३. (क) उत्तमा तामसी गति---चारण, पक्षी ( सुपर्णा ज्पक्षिण: ), घोखेबाज 
मनुष्य, राक्षस, पिशाच, आदि; ( ख ) मध्यमा राजसी--हाथी, घोड़े, शूद्र, नीच 
म्लेच्छ, सिह, चीते, सूअर; ( ग ) अधमा तामसी-वनस्पतियाँ तथा स्थावर दृक्ष 
स्थावरा + वृक्षाष्य ), कृमि, कीट, मत्स्य, सरीयृप, कच्छप, ढोर तथा विभिन्न 
प्रकार के पशु ( १२ ४२-४४ ) । 

करने और न करने से संबद्ध वाह्यत* छूघु पापों का भी किसी व्यक्ति की 
जीवन गति को पतित बनाने या उसे रोगयुक्त बनाने मे बड़ा विलक्षण प्रभाव 
देखने में आता है :--- 

अपने गुरु की निन्‍दा करने से ( परीवादात्‌ ) मनुष्य गदहे का जन्म पाता 
है; उनका तिरस्कार करने पर कुत्ता होता है; यदि उनकी सम्पत्ति का बिना 


उनकी आज्ञा के प्रयोग करे तो वह कंमि होता है; और उनसे असूया रखने 
प्र कीट की योनि प्राप्त करता है ( २. २०१)। 


यदि कोई व्यक्ति अन्न की चोरी करे तो वह चूहे का जन्म पाता है। यदि पीतछ 
की चोरी करे तो हस का जन्म पाता है । यदि जल की चोरी करे तो जलप्लव 
वनता है। मधु की चोरी करने पर मवख्ी का, दूध की चोरी करने पर कौए का, 
रस की चोरी करने पर कुत्ते का, और घी की चोरी करने पर नेवेल का जन्म 
पाता है (१२ ६२ )। 

अपने वर्ण के कतंव्य की अवहेलना करने वाला ( धर्मात्स्वकात्‌ ) ब्राह्मण 
उत्कामुख्र राक्षस के रूप मे जन्म लेगा । इस प्रकार का क्षत्रिय विष्ठा तथा शत 
भक्षण करने वाला राक्षस होगा और वैश्य पूतिमास-भक्षक राक्षस होगा 
( उल्कामुख, कट पूतन, तथा मैत्राक्षज्योतिष्क, १२. ७१,७२ ) | 
. अन्न चुराने वाछा ( भावी जीवन मे ) मन्दारिति का रोगी होगा, ( वेदो 
के ) शब्दों को ( विना साक्ष्य के पाठ करके ) चुराने वाला मुक होगा, वस्त्र 


धमंसूत्र या विधिग्रन्थ-सनु ( क्रमशः ) र७्झे 


चुराने वाला श्वेत्कुष्ठ का रोगी होगा, अश्व चुरानेवाछ्ा लँगड़ा होगा ( ११. 
५१ )। तुलना पु० है [ 


नि +- यारा 


* इस व्याख्याय में ब्राह्मणों के विषय में मेगास्थनीज ( ३०० ई० पु० ) 
के कुछ वर्णनों को दे देना अच्छा होगा । ( स्ट्रावों १५.१,५९ )--“वे मृत्यु की 
तेयारी करते के लिये कठोर तप करते है जिसे वे एक वास्तविक एवं आनन्दमय 
जीवन में जन्म मातते है । उनका विश्वास है कि मतृष्य पर घटित होने वाला 
कुछ भी अच्छा या बुरा नही है । संसार की सृष्टि हुई और यह नश्वर है। यह 
गोले के सदण है। जिस ईश्वर ने इसकी रचना की और जो इस पर शासन करता 
है वह इसके प्रत्येक भाग में व्याप्त है। जछू-तत्व की सर्वप्रथम सृष्टि हुई; चार 
तत्वों के अतिरिक्त एक पाँचवा तत्व भी है; पृथ्वी विश्व के मध्य मे है। ईसके 
अतिरिक्त, प्लेटों के समान वे आत्मा को अमरता और नरक के दण्डो के विषय 
में कई कथाय गढते हैं ! जहाँ तक सामान्य हिन्दुओ का प्रश्त है--वे लेखन कला 
से अनभिज्ञ हैं; उनके लिखित कानून नहीं है; वे प्रत्येक वस्तु की व्यवस्था 
स्मृति द्वारा करते हैं (१५.४३,६६) । वे दास नही रखते ( ५४ ); वे जूपिटर 
प्लवियस, गगा नदी तथा ग्राम देवताओं की पूजा करते है, पर्वंतो पर निवास 
करने वाल डिओनिसस ( ज्िव ) की तथा मैदानों मे रहने वाले हेराकलीज 
(विष्णु) की पुजा करते है (१५ ५८,६९) । वे यज्ञों के अतिरिक्त और कभी सुरा 
नही पीते ( ५३ )। किसी व्यक्ति को दूसरे वर्ण के व्यक्ति से त्रिवाहित करने 
की आज्ञा नही है, न तो एक जीवन-बक्ति छोडकर दूसरी जीवन-वृत्ति ' स्वीकार 
करने की आज्ञा है । वे अनेक कार्यो मे भी नही रूग सकते जब तक कि वे 
दाशनिको की जाति के नहों (१५४९ )। ये दार्शनिक दो प्रकार के है : 
ब्रासमनीज्ञ तथा गार्मनीज, ब्राह्मण तथा श्रमण या बोद्ध (साधु ५९) | दोनो ही 
तपस्या करते है, और दिउ. भर बिना हिले डुले एक ही आसन में रहते 
हैं” ( ६०; तुलना १५.६१, ६३ )। ' 


१८ भा० प्र० 


व्याख्यान ११ 


स्मृति-मनु (क्रमशः ) 


अब मैं मन की कतिण्य अत्यन्त महत्वपुर्ण शिक्षाओं को स्मृति के विभिन्न 
भागों से लेकर उतका यवास नव जवब्दश भापाचुवाद इन चार शीर्पको के 
अन्तर्गत प्रस्तुत करने का प्रवत्त करूँगा : आचार या व्यवहार के नियम; 
व्यवहार या शासन तथा न्याय सबन्धी निबम; प्रायश्वित्त अर्थात्‌ ब्रत एवं 
त्पस्थाये; कम फ्छ अर्थात्‌ कर्मो के पुसम्कार एवं दण्ड । 


आचार या व्यवहार के नियम 

एक ब्राह्मण अपते उच्च जन्प के कारण देवताओं में परम देवता 
कहलाता है। वह समस्त जगत्‌ के लिये सत्य का मानदण्ड है ऐसा श्रुति 
का वचन है ( ११ ८४ ) | 
विद्या! अपने स्वर्गीय गृह से उतरकर ब्राह्मण के पास आकर वोंली, 
'मैं तुम्हारा अभीए भण्डार बनने आई हूँ, मुझे असुया रखने वाले को 
मत देना, किन्तु पत्रित्र, आत्मसंयमी धर्मात्मा तथा प्रमादरहित 
ब्रह्मतारी रक्षक को प्रदात करना । इस प्रकार ऐसे व्यक्तियों के पास 
पहुँचकर मैं अमोष्र वक्ति से सम्पन्न हो जाऊँगी ( २११४, ११५) । 
ब्वेत केश वाले व्यक्ति को ही देवता लोग दृद्ध समझ कर आदर नहीं 
देते, केवल वही व्यक्ति जो यथार्थतः ज्ञानी हैं* युवक होते हुए भी 
वृद्ध होता है । २.१५६ )। 

छक्रडा का हाथी, चमड़े का हिरण और बिना विद्या के ब्राह्मण--- 
तीनो ही केवछ नाम धारण करते है (२१ ५७) । जिस प्रकार कछुपक 
वारश्र॒त्त के साथ कुदाल से जमीन को खोदकर मधर जल के स्रोत 
#प्ति करता हूं उसा प्रकार जो व्यक्ति जिज्ञासापूर्वक् सत्य का भन्वेपण 


करता है वह अपन मुह के मस्तिप्फ मे भरे हुए ज्ञान के भण्डार को 


शर्त करता हे । ( २११८ ) 
माता कट के साथ सच्तान का जन्म देती हैं। पिता उसे कष्ट उठाकर 
पालता-गता है । जैये-जेंसे पुत्र बढता हैं वह उत दोनों की चिन्ताओ 


यम 8 

4 अे६ १ , ने को शा नल ८ ॒ः 9) 

' २११७ मे विद्या या ज्ञान के तीन-वर्ग किये गये हैं--१. लोकिक; रे- 
चेंदिक़; ३ आध्यात्मिक या आत्मा से सवद्ध । 

: स्ट्रावो ( १५ १,१५७ ) हिन्दुओं का विवरण देता है । 


ै 


स्वति-मनु ( क्रमशः ) ह रण 


तथा कंष्टो के बोझ को बढ़ाता जाता है। ईस प्रकार उस पर ऐसा ऋण 
लद॒ जाता है कि उसे वह सकडों वर्षों तक भी प्रयत्न करके नही चुका 
सकता ( २२२७ ) । 
पुत्र | सोचो कि किस प्रक्रार तुम अपने पिता, माता और गुरु को 
प्रसन्न रख सकते हो--उनकी आज्ञा का पालन करो, भक्तिपुर्वक उन 
के गुरु-ऋण को चकाने का प्रयत्त करो, यह तुम्हारा परम कतंव्य 
और धर्म है ( २२२८ ) । 
मृत्यु शय्या पर पडा हुआ जो व्यक्ति अपने चारों ओर कुपुत्रों को ही- 
पाता है उसकी दशा एक ऐसे मनुष्य की होती है जो सड़ें हुए काठ 
'के पटरे पर जल की बाढ़ को पार करने की इच्छा करता है 
(९.१६१ )। 
पीडित किये जाने पर भी अपने पिता, माता, गुरु तथा अग्रज का 
अनादर मत करो ( २.२२६ )। 
विष से भी अमृत ग्रहण करो, अपविच्र पृथ्वी के पिण्ड से विशुद्ध सोना 
ग्रहण करो; शत्रु से भी उत्तम आचरण की शिक्षा लो और बालक से 
भी सुन्दर वचन ग्रहण करो । सभी से कुछ ग्रहण करो; यदि तुम 
विनम्र हो तो निम्न वर्ण के मनुष्यों से भी विद्वत्ता की शिक्षाये ग्रहण 
करो ( २.२३८, २३९ )। 
पीडित किये जाने पर भी दूसरे व्यक्ति को आघात न पहुँचाओ; किसी 
को विचारों या कर्मो से पीडा न पहुँचाओ; अपने समान बन्धुओ के 
प्रति कप्तकारक वचन मत बोलो ( २१६१ )। 
सत्य बोलो; अप्रिय और असत्य भाषण मत करो ( ४ १३८ )। किसी 
का अपमान मत करो; घैय के साथ दूसरो की कटूक्तिघों को सहन 
करो: ऋद्ध व्यक्ति के साथ कभी क्रोध मत दिखाओ; शापो के बदले 
आशीर्वाद दो ( ६ ४७, ४८ )। जिस प्रकार सारथि उद्धत घोड़ो को 
वश में रखता है, उसी प्रकार यदि तुम बुद्धिमान हो तो अपनी 
इन्द्रियों को वश मे करो जो अनियन्त्रित होकर तुम्हे दूर खीच' ले 
जा सकती हैं ( २ ८८ ) | जब कोई याचना करे तो कुछ दे दो, चाहे 


२ ४ १६५ में गहस्वासी को बेद में वारंगत ब्राह्मण, क्षत्रिय, और सर्प के साथ 
दुर्व्यवहार न करने का विशेष रूप से आदेश दिया गया है क्योकि ( कुल्लुक 
के अनुसार ) ब्राह्मण के पास मन्त्र तथा अभिचारों की शक्तियों से नष्ट कर देने 
की अदृष्ठ क्षमता होती है और अन्य दो के पास ह॒ष्ठ शक्ति ( दृष्टशक्त्या ) होती 
है । तुकी० ब्नाह्मणो की शक्ति विषयक श्लोक जो पृ० २३१ पर बनृदित हैं । 
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वह स्वल्प ही क्यों न हो; स्वार्थरहित तथा प्रसन्नचित्त होकर अपने 
सामरथ्यं के अनुसार दो । इतना विचार अवश्य रखो कि जिसे दान दे 
रहे हो वह उसका पात्र है या नही ( ४.२२७, शर८ ) | 
अपने घामिक कार्यो पर गव॑ मत करो; निर्धनों का दान दो; परन्तु 
अपने दान की चर्चा मत करो । गवे से धर्म के पुण्यफल पिधघल जाते 
हैं; दान देने के पुण्य प्रदर्शन से नष्ट हो जाते हैं ( ४.२३६,२३७ ) । 
पापी अपने मन में सोचते है कि हमे कोई नहीं देखता; परन्तु 
परमात्मा उन्हें देखता है; उनके हृदयों मे विद्यमान सर्वत्र आत्मा 
उन्हें देखता है । मेरे भले मित्र, तुम सोचते हो कि “मैं अकेला हू परल्‍्तु 
तुम्हारे भीतर एक ऐसा जीव है जो तुम्हारे प्रत्येक, कार्य पर दृष्ठि 
रखता है; तुम्हारे सदुगुणो और दुर्गुणों का ज्ञान रखता हैं 
(८ ८५,९१ )। ह॒ 
आत्मा अपना ही साक्षी है; यह अपना स्वयं रक्षक है; है मनुष्य 
शोक मत करो, तुम्हारा आत्मा महान्‌ आन्तरिक साक्षी है (८5.८४) । 
आकाश, पृथिवी, समुद्र, चन्द्रमा, सुयं, अग्नि, वायु, ल्‍ात्रि तथा दोनों 
पवित्र सन्व्याएँ' और धर्म, सभी मनुष्यों के कर्मों को सम्यक जानने . 
वाल है ( ८.८६ )। 
पाप करके अपने पाप को ब्रत और तपस्या के आवरण में छिपाने का 
प्रयत्त मत करो ( ४ १५१८ ) | 
वेदों का अध्ययन, यज्ञ कम, दान देना, कठोर ब्रताचरण, ये कोई भी 
उस व्यक्ति को स्वगें नही पहुँचा सकते जिसके अन्तरात्मा का पतन 
हो चुका है (२९७ )। 
यदि अपने भीतर निवास करने वाले महान देवता से तुम्हारा कोई 
विरोध नही है तो स्तान के लिये गंगा मत जाओ और तीर्थ यात्रा 
के लिये कुरुक्षेत्र मत जाओ ( ८ ९२ )३ | | 
अवर्म का आचरण एक बीज से समान अधर्मी को फल देने में चूकता 
नही, यदि अधर्मी उसका फछ नही भोगता तो उसके पुत्र और पौत्रो 
को भोगना पड़ता है ( ४,१७३ )। 
मन्तोप सुख का मुछ है, असन्तोप दुख का । प्रसन्‍न होना चाहते हो 
तो समभाव रखो (४ १२) | 
| ० २३९ पर सन्व्याओं का विवरण देखिए । 
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3 देखिए पृ० २४२ टि० १ ५ 


+ 


स्मति-मनु ( क्रमशः ) 


अत्त का आदर करो, इसे भक्तिपूवक ग्रहण करो. सनन्‍्तोष और 
आनन्द के साथ इसे ग्रहण करो; इसे धृणा से मत देखो। 
अधिक भोजन न करो, क्योंक्ति अतिभोजन गहित है, स्वास्थ्य के लिये 
घातक होता हे, मृत्यु का मार्ग बन सकता हैं और धर्म तथा 
पारलौकिक सुख्त के मार्ग मे बाधक होता है ( २५४,५७ ) | 
इच्छाएँ उपभोग से शान्त नहीं होती; घृत डालने से अग्नि वुझती 

ही अपितु और अधिक तेज़ होकर जलने छगती है ( २.९४ )। 
सासारिक प्रतिप्ठा से उसी प्रकार दूर रहो जैसे मनुष्य विष से दूर 
रहते है । अपमानित ही रहो, अपमानित व्यक्ति शान्ति से सो सकता 
हैं शान्ति से जागता है; और अपमान करनेवाले का नाश हो जाता 
है (२.१६२,१६३ ) । 
प्रतिदिन अश्वान्‍्व होकर अपना नियत कर्म करो और भावी संसार 
का सच्चे सहचर या मित्र-रूपी गुणों का भण्डार जुटाओ, जैसे चीटियाँ 
अपने भण्डार की ढेरी छगा देती हैं; क्योंकि जब तुम दूसरे छोक को 
जाओगे तो पिता, माता पत्नी, पुत्र, बन्धू कोई भी साथ नहीं 
रहेगा । तुम्हारे सदगुण ही एक मात्र सख्ला बनकर साथ रहेगे 
(४२३०,२३९ ) ! 
प्रत्येक प्राणी अकेला जन्म लेता है अकेला ही वह परलोक सिधारतों 
है; अपने दुष्कर्मों का फल वह अकेला ही भोगता है; सत्कर्मों का फल 
अकेले चखता है; जब वह संसार को छोड़ता है तो उसका शरीर 
एक काप्ठखण्ड या मृत्पिण्ड के समान पृथ्वी पर पडा रहता है, उसके 
वन्ध्‌-वान्चव उससे दूर हट जाते हैं, मृत्यु पर केवल धर्म ही उसके 
साय रहता है, वही उसे घोर अन्धचकार से भी पार करता है 
(४.२४०,२४२ ) ।! 
जो वस्तु तुमने बोई नही उसे तुम काट नही सकते; जिस प्रकार का 
वृक्ष तुम लगाओगे उस पर वेसा ही फल आवेगा ( ९४० )। 
दसरे पर आश्रित न रहो, अपने पर भरोसा रखो; अपने पौरुप मे 
विश्वास रखो, दूसरो की इच्छाओं का दास बनना कष्ट देता है। 
यथार्थ सुख आत्मविश्वास में ही है (४१६० )। 





२७७ 


४ डा० म्यूर में यह निर्देश किया है कि 'त्तमस्तरति दुस्तरम्‌' अर्थात्‌ 


दुस्तर अन्धकार को पार करता है, वात्रय अथर्ववेद ९.५.१ के इस स्थल से 
लिया गया हो सकता है 'तीर्त्वा तमासि बहुधा महान्ति' । 
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जो कार्य तुम्हे दिया गया है, उसे विना थके पूरा करने का प्रयत्न 
करो, अपने प्रयत्नों को नई शक्ति दो; पुन. थककर भी एक वार 
फिर पौरुष करो । ईस प्रकार तुम सफलता प्राप्त करोगे, सुख प्राप्त 
करोगे ( ९३०० )। 

कभी अपनी अवमानना न करो । यदि तुम्हारी प्राथमिक चेट्टाएँ 
असफल हो तब भी उन्हें दोप नदो। धेय के साथ मृत्युपर्यन्त 
समृद्धि प्राप्त करने की चेष्टा करो, उसे दुर्लभ मत समझो (४.१३७) | 
प्रत्येक कार्य में 'सफलता भाग्य” और पौरुप दोनो पर निर्भर 
होती है। दंव के कर्म मनुष्य के नियन्त्रण से परे है, देव का विचार 
न करो किन्तु पौर्ष करो ( ७.२०५ ) । 


अतिथि का सत्कार करो; उसे अपनी शक्ति के अनुसार आसन, 
गय्या, जल तथा पर्याप्त भोजन दो; उसका सत्कार करों, और विना 
उसे भोजन कराये स्वयं कुछ ग्रहण मत करो, अतिथिसेवा धन, यश, 
आयु और स्वर्गयुल्न प्रदान करती है (३. १०६; ४. २९ )। 

जो धनवान व्यक्ति स्वजनों के दुःखपुर्वक जीवन व्यतीत करते रहने 
पर भी अन्य अपरिचितो को घन देता है, वह यश के मध्‌ का पान 
करने की इच्छा करता है, किन्तु उसे विष ही मिलता है; वह 
निन्दित होकर नष्ट हो जाता है। इस प्रकार की उदारता निर्देयता 
का ही रूप है (११९) 

जो अपने को इस रूप में प्रकट करने का आडम्वर बनाता है 
जंसा कि वह वास्तव मे नही है वह घोर पाप करता है क्योंकि चोर 
के समान वह एक सज्जन के हृदय की चोरी करता है (४.२५५) । 
तुम अपने धर्म के कार्यों के लिए कष्ठ भले ही उठाओ फिर भी 
न्यायोचित फल के अतिरिक्त अन्य वस्तु की कामना मत-करो 
(४.१७१ )। 

इस ससार के अपने अल्पजीवन में इस प्रकार कार्य करो कि तुम्हारे 
वस्त्र, वाणी तथा ज्ञान का भण्डार, तुम्हारी आयु, व्यवसाय, साधना 
एवं वश के अनुकूछ हो (४.१८ )व। 


जो व्यक्ति अपनी इच्द्रियो, वाणी और चित्त को वश में रखता है, 


उत्तम कार्य करता है, एव सतत सावधान रहता है वह विद्याव्ययन 





* यहाँ देव, पृ० ६७ पर वर्णित अदृछ है । 
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के सभी फलों को प्राप्त करता है; उसे ब्रत या तपस्या करने की 

आवश्वकता नही होती (२१६० ) | 

किन्तु यदि कोई एक इन्द्रिय विचलित होती है तो उसके दोष से 

एक चर्म कोश से जल धीरे धीरे चू कर निकल जाता है (२.९९) । 

सनन्‍्तोष तथा कष्ट मे धैर्य, आत्म सयम, अस्तेय, सभी इन्द्रियो का 

नियन्त्रण, शुचिता", भक्ति, विद्या*, सत्यता, अक्नोध--ये धर्म के 

दस लक्षण हैं (६९२ )। 

मृत्यु की इच्छा मत करो, और न जीवन के पीछे दौडे । जिस प्रकार 
_ एक मजहूर अपनी मजदूरी जोड़ता है उसी प्रकार धै्यंपृवेक अपने 

समय की प्रतीक्षा करनी चाहिए ( ६४५ ) | 

पृथ्वी के कणो से निमित यह आत्मा का निवासस्थान जोक तथा 

वृद्धावस्था से आविष्ट है, रोग और कष्टों का घर है, अज्ञान तथा 

अन्धकार के बन्धनो से बँधा हुआ है, वुद्धिमान मनुष्य प्रसन्नतापूर्वक 

इसका त्याग करे | ( ६,७७ ) | 

ईस शरीर को छोडकर उसकी स्थिति वही होती है जो एक वृक्ष 

को छोडकर जाने वाले पक्षी की। इस प्रकार वह इस दु.खमय 

संसार रूप ग्राह के चंगुल से छूट जाता है? (६ ७८ ) । 


श्लियों तथा पत्नियों के धर्म 


कौमार्यावस्‍था में पिता अपनी पुत्री की रक्षा करे, युवावस्था मे पति 
अपनी पत्नी की रक्षा करता है, बृद्धावस्था में पुत्र माता की रक्षा 
करते हैं । स्त्री कभी भी स्वतन्त्र न रहे ( ५.१४८५; ९३ )। 

एक पतित्रता पत्नी, जो अपने पति के स्वर्ग को प्राप्त करता चाहती 
है । अपने पति की देवता मानकर पूजा करे और कभी उसे कष्ट 
पहुँचाने वाले कार्य न करे, चाहे पति किसी भी दशा में हो, कितना 
भी गुणहीन हो (५१५४, १२६ ) । 

जो अपने जीवित या मृत पति की, मन, वाणी, और द्रीर से पूजा 
करती है, वह स्त्री साथ्वी कहलाती है (५१६५ ) । 

स्‍त्री का यह कतंव्य है कि अपने पति के सम्पत्ति की सावधानी से 
रक्षा करे। वह इसके व्यय की, धर के सम्पत्ति की व्यवस्था की, 





* कुल्लुक ने 'घी' का अर्थ झास्त्रो मे निहित धर्मतत्व का ज्ञान किया है ॥ 
* विद्या, परमात्माविपयक ज्ञान--कुल्लुक । 
3 छृच्छादुग्राहतृ-संसार कष्टाद्‌ ग्राह्मदिव । 


व भारतीय प्रज्ञा . 


भोजन तथा भोजन के वस्तुओं के क्रम की अधिकारिणी होवे । वह 
सदैव प्रसन्‍त रहे, सभी गृह्यकर्मो मे कुशछ होवे, और व्यय करने में 
अधिक उदार न हो (५१५० )। 

मद्यपान, कुसज्भति, पति से पृथक रहना, इधर-उधर घृमना, बिना 
अवसर सोना तथा दूसरों के घरों में निवास करना---इन सबका वह 
परित्याग करे। ये छ. वाते स्त्री के यश को कलंकित कर देती हैं । 
(९१३ )। 

पति का जो कुछ भी चरित्र तथा स्वभाव हो वैसे ही गुण उसके 
स्वभाव में होने चाहिये, जैसे एक नदी समुद्र के साथ जाकर मिल 
जाती है (९२२) । 

जो स्त्रियाँ विवाह वन्धत और गरुणवान सनन्‍्तानों की इच्छा से अपने 
प्रिय पतियों से बँधी हुई हैं वे आदर की पात्र होती है, सुखी होती है 
और लक्ष्मी के समान अपने पतियो के घर की शोभा बढाती है 
(९२६ )। 

तभी मनुष्य एक पूर्ण मनुष्य बनता है जब॒ वह॒तीन हो जाता है-- 
वह स्वयं, उसकी पत्नी और उसका पृत्र, क्योकि इंस प्रकार विद्वान्‌ 
लोगो ने कहा है कि पति और पत्नी मिलकर एक होते हैं ( ९.४५ ) । 
सृत्य तक परस्पर दृढ़ प्रेम ही विवाहित दम्पति के धर्म का मुरू मन्त्र 
है (९१०१)। 

यदि पत्नी पति की मृत्यु के बाद भी जीवित रहती है तो वह पति- 
न्रता और दृढ़ प्रेमन्रत का पाठन करने वाली र ; अपने निर्मल यश 
की दूसरे के नाम के उच्चारण से भी कारूकित न करे ( ५.१५७ )। 


व्यवहार! ; शासन तथा न्याय सम्बन्धी नियम 


जगत के स्वामी ने हमारे कष्टो को देखकर, दया से द्रवीभत होकर, 
हमार ऊपर गासन करते के लिए और हमारी रक्षा के लिए राजाओ 
की सृद्धि की । रजा! के विता यह सवार भयापन्न होता है (७३ )। 
जो यदि बालक भी हो तब सी उसे मनुष्य समझकर उसका अनादर 
नेहा करना चाहिए । बह मानव स्वरूप में देवता होता है ( ७.८ )! 
राजा, उसके मन्त्रिगण, राजबानी, राष्ट टेप, सेना तथा मित्र, ये 
ज्य के सात अग है ( ९२९४ )। 


एस +-++- 


रु 
राष्ट्र (> देश ) के लिये 
“4 याज्ञवत्क्य ने जन अर्थात्‌ ,जनता शब्द का 
अयोग किया है | के 


' स्थृति-सनु (क्रमशः ) 


राजदण्ड का भय ही दुष्ठों का दमन करता है, सज्जनों का नियन्त्रण 
करता है, और राष्ट्र को सुखी बनता है ( ७.१५ ); अतएवं राजा को 
निर्भीक होकर दण्ड देना चाहिए, अन्यथा अधिक शक्तिशाली दुर्बलों 
पर अत्थाचार करेगे, दुए लोग सज्जनों को कष्ठ देंगे और शक्तिवाने 
लोग दु्बंलो को मछली की तरह भूनेगे;' कौआ यज्ञ के पविन्र 
घानो का भक्षण करने लगेगा; कुत्ता पकायी हुई हवि को खाने लगेगा; 
सम्पत्ति के अधिकारों में अन्याय होगा और वर्णों की श्रेष्ठता तथा 
निम्नता के नियम में व्यतिक्रम आ जायेगा; और सम्पूर्ण ससार के 
नियम अस्त-व्यस्त तथा उल्टे हो जायेंगे ( ७.२०,२१,२४ ) । 

किन्तु दण्ड उठाने के पूर्व राजा, पात्र, समय, न्याय के लिखित विधान, 
तथा अपनी शक्ति पर विचार कर ले ( ७.१६ )। 


जुआडी, ताचने गाने वाले, नास्तिक, वेद का विरोध करने वाले, 
अपना छोडकर दूमरे का कर्म करने वाले---इन सबको राजा अपने 
राज्य से बहिष्कृत कर दे ( ९.२२५ )। 

स्‍त्री, बालक, उन्मत्त व्यक्ति, वृद्ध, दरिद्र, रोगी इन सबके प्रति राजा 
कभी कठोर व्यवहार न करे; यदि यें अपराध करें तो इन्हें हल्का 
दण्ड दे या पाशबद्ध करे! ( ९.२३० )। 

जो राजा अपराधी को मुक्त कर देता है भौर निर्दोष व्यक्ति को दण्ड 
देता है वह अन्यायी होता है । वह दुष्टो को कॉटा समझे और उन्हें 
शीघ्र नष्ठ कर दे तथा सज्जनों और ग्रुणवान्‌ छोगो की रक्षा करे 
(९.२५२, २५३ ) | हे 

राजा या न्यायाधीश सधर्ष को प्रोत्साहन न दे किन्तु न्याय करते 
समय वह दोनो पक्षों के वीच निष्पक्ष होकर न्याय करे ( ८-४३ )। 
यदि धर्म अधर्म द्वारा बिद्ध होकर सभा में न्याय के लिए उपस्थित 
होता है और न्याय करने वाला उसको लगे हुए बाण को नही निका- 
लता हैं तो वही वाण न्याय करने वाले के हृदय को भी बीचता है 


(८१२)! 
धर्म मारा जाने पर मारने वाले को नष्ट करता है; रक्षित होने पर 





बडे 


ज्‌से 


२८१ 


४ इसका दाव्दशः अनुवाद होगा 'सबल निर्बलो को उसी प्रकार भूनेंगे 
मछली शूछ पर भूनी जाती है ( शूले मत्स्यानू इवापक्यन्‌ दुवकान 


वत्तरा )। 


* लत के अनुसार 'एक कोडे, हहनी या रस्सी से! । समझा जा सकता है 
कि कोड़े और ठहनी का प्रयोग बालकों के लिये ही बताया गया है । 


२८२ भारतीय प्रज्ञा 


रक्षा करने वाले की रक्षा करता है । अतएवं धर्म का हनन नही 
करना चाहिए अन्यथा धर्म हत होकर हम सबको नष्ट कर 
डालेगा (5१५ )। 

जिस प्रकार व्याध मृग का अनुसरण उसके शरीर से गिरी हुई रक्त 
की बूदों से कर लेता है उसी प्रकार राजा धर्म का हनन करने वाले 
को ढूँढ निकाले ( ८ ४४ ) 

राजा भलीभाति साक्ष्य, देश, रूप, काल, सत्य तथा स्वयं अपने पर 
न्याय के नियमों का पाछन करते हुए विचार करे (८४५ ) | 

धर्म का पालन करने वाले तथा ज्ञानी व्यक्ति चाहे जिस वर्ण के हो, 
तथा अपने कर्म को जानने वाले लोभ रहित व्यक्ति, साक्षी हो सकते 
है । इनके विपरात करने वाले व्यक्तियों को साक्षी नहीं माना चाहिए 
(८६३ )। 

राजा, श्रोत्रिय, ब्रद्मचारी, संन्यासी, कर्ज लेने वाले, मित्र, सहायक, 
दत्रु, अपराधी, रोगी, विकलेन्द्रिय, निम्न कर्म करने वाले, नाचने वाले, 
मत्त व्यक्ति, वृद्ध, वालक, सुरापान करने वाले, विकर्मी, चोर, भूख 


में पीडित व्यक्ति, क्रेधी और एक व्यक्ति--ये सभी साक्षी नहीं हो 
सकते ( ८ ६४-६७ ) | 


स्त्रियाँ केवल स्त्रियों के लिए ही साक्षी हो सकती है; द्विन केवछ 
द्विज के लिये ही साक्षी हो सकते हैं; दास, दास के लिए और निद्वष्ट 
वण वाले ही जातिच्युत व्यक्ति के पक्ष मे साक्षी हो सकते है (८.६८) | 
न्याय सभा में ऐसे व्यक्ति को साक्षी रूप में नहीं प्रवेश करने देना 
चाहिये जो निष्कपट होकर सत्य नही बोलता क्योंकि जो व्यक्ति 

सत्य नही कहता या उसका झूठा बयान करता है वह व्यक्ति भी 
अपराधी ही होता है ( ८ १३ )। 

जो साक्षी सत्यतापूर्ण साक्ष्य देता है वह सभी पापों से मुक्त होता 


>> कि. 
९, इस छोक में यश्ञ पाता है और स्वर्ग मे सुख पाता है 
(८ ८१,८5३ )। 


तह दुए व्यक्ति सीधे घोर नरक में गिरता है जो सभा मे एक भी 
नच्न का गछत उत्तर देता है। वह सेकडो जन्मों में यातनायें भोगेगा 
( हल ) | उसके सभी सुक्ृतो के उत्तम फल कुत्तों को मिल 
जायग बतएवं उसे सत्य वचन कहना चाहिए (८९०, १०१)। 

बुद्धिमान व्यक्ति को थोडी-सी बात के लिये मिथ्या शपथ नही खानी 


चाहिए, इस प्रकार व्यर्थ शपथ खाने वाला व्यक्ति नरक प्राप्त करता 
हूँ और नष्ट हो जाता है (८.१११ )। 


ध् 


हा स्वृति-सनु ( क्रमशः ) 


ग्रायथ्ित्त ; 'तपरयाएँ तथा व्रत 


- पाप करने वाला व्यक्ति अपने पाप के कथन से, तपस्याचरण से, तप 


के अभाव मे दान देकर तथा अपने किए हुए कर्म पर पश्चात्ताप 
करके ज्यो-ज्यों अपने पाप को प्रकट करता है त्यो-त्यो वह उससे 
उसी प्रकार मुक्त होता।है जैसे सॉप केचुल छोड़ देता है। 
( ११.२२७, २२८ ) | ह 

यदि मनुष्य पाप करता है तो केवल इतना ही कहना पर्याप्त नहीं है 
कि 'मै पाप नहीं करूँगा”, उसे उस पर पश्चात्ताप करना चाहिए और 
पुन उस प्रकार के पाप से दूर रहना चाहिये। तभी उस पाप से 
छुटकारा मिलता है ( ११.२३० )। 

अतएव मनुष्य ज्ञान या अज्ञान से जो कुछ भी निन्दित कर्म करता 
है उसे वहु अपराध त्यागने का निश्चय करके पुन' न करने का प्रयत्न 
करे ( ११२३२ )। 

इस प्रकार मन से कर्मो के फलो का विचार करता हुआ मन, वाणी 
तथा शरीर से सत्कर्म ही करें! ( ११ २३१ )। 

अपने पाप के कथन, पद्चात्ताप, तपस्या, तथा प्रतिदिन वेदों के 
अभ्यास से, पाँच धामिक कर्मों द्वारा३, दान द्वारा, घेये से एव कष्टो 
को सहन करके महापातकी मनुष्य भी पाप से मुक्ति प्राप्त कर 
सकता है (११.२२७,२४५ )। 

जो कुछ भी दुस्तर है, कठोर है, वह सब तपस्या के द्वारा प्राप्त किया 
जा सकता है--मन, वाणी तथा कर्म द्वारा किये गये पाप भी तपस्या 
से दूर हो सकते हैं । अतः तप का आचरण करे (११.२३८,२४ १)। 
जिस प्रकार विशाल जलाशय मे डालने पर मिट्टी का ढेला घुरू 
जाता है, उसी प्रकार तीनो वेदो मे लीन होने पर पाप नष्ट हो जाता 


है ( ११२६३ )। 
देवताओ तथा मनुष्यों के सभी सुखो का मर तप है । तप ही उनका 


मध्य और अन्त है, ऐसा विद्वानों ने कहा है ।" ( ११.२३४ ) 


२ ह्यापनेन, अनुतापेन, तपसा अध्यनेन च । 
3 अर्थात्‌ पाँच महायज्ञ; तु० १० २४२ | 
४ पु० २६९ पर ब्रतो का विस्तृत वर्णन देखा जा सकता है । 


२८३ 


१ यहाँ और आगे दिये गये उदाहरणो से मनु ने मन, वाणी तथा कर्म के 
तीन विभाजन किये हैं ( देखिए पु० २३३ पर टिप्पणी )। बौद्ध ग्रंथों मे भी ये 
ही त्रिविध वर्ग पाये जाते है । 


भारतीय प्रज्ञा 
२८४७ 


कर्मफल : कर्मों का भोग 
असंख्य आत्मा लिज्ध शरीर धारण कर! इस परमात्मा के शरीर से 
मिकलते है और वें निरन्तर भूतो को सक्रिय बनाते है ( १२-१५ )। 
मनुष्य जिस प्रकार के भाव से जिस प्रकार का कर्म करता है उसी 
प्रकार का शरीर पाकर उस कर्म के फल को भोगता है (१२८१ )। 
मन, वाणी, तथा देह से किये गये सभी प्रकार के शुभाशुभ कर्मों के 
फल होते हैं। मनुष्य को उत्तम, मध्यम और अधम गति कर्मों के 
कारण ही मिलती है (१२३ )। 
सत्व गुणवाला आत्मा देवताओं की योनि प्राप्त करता है, राजसी 
आत्माएँ मनुष्यों की तथा तापसी पशुओ की योनि प्राप्त करते हैं-- 
ये तीन मार्ग हैं (१२४० ) 
अतएव सभी मनुष्य सावधान होकर. ब्रह्मा, देवता, मतुप्य, पशु, 
वनस्पति, प्रस्तर की योनियो मे आत्मा के पुनर्जन्म पर विचार करे. 
और ऐसा विचार कर केवल सत्कर्मों में ही प्रवृत्त हों 
(१२ २२,४२,५० )! , 
जिस मात्रा में जीवात्मा विषयवासना मे लिप्त होता है उसी मात्रा में 
भावी योनियो मे इन्द्रियाँ तत्तत्‌ विषयो में अनुराग रखती हैं (१२ ७३) 
कर्मों के दोप से* उत्पन्न होने वाली मनुष्यों की गतियो, नरक में 
पतन तथा यम द्वारा दिये जाने वाले कष्टो पर विचार करे । 
पुनः जीवन में प्रियजनों से वियोग तथा अधिय कट्टो एवं जीवों से 
संयोग; शरीर पर रोग, वृद्धावस्था तथा मृत्यु की विजय का विचार 
करें; आत्मा के कप्टमय शरीर त्याग, तथा एक गर्भ से दूसरे गर्भ की 
यातनाओं को भोगते हुए सहख्रकोटि योनियों में विंचरण करने के 
कष्ठो पर विचार करे (६.६१,६३ )। तब योग से परमात्मा के 


सूक्ष्म रूप का ध्यान करे जो ऊपर-नीचे, सभी प्राणियों में, सर्वत्र 
समान रूप से विद्यमान है (६ ६५ )। 


जो परमात्मा के सर्वत्र विद्यमान होने का ध्यान रखता हैं वह कभी 
कर्मों का दास नहीं होता, किन्तु जो उसका दर्शन नहीं करता तैंहँ 
कभी मुक्ति नहीं पाता है ( ६७४ ) । हि 

जो अपने पापों की पुनरावृत्ति करते है वे घोर दुख श्राप्त करते हैं 
५ उपनिपदो के उद्धरणो से तुलना कीजिए पु० ३७,४१९ । 

? अवेक्षेत गतीन णा कर्मदोपसमुख्भवा: । 

3 योतिकोटि सहंस्लेपु स्पप्टीश्च अन्तरात्मनः । 
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जो अधिकाधिक बढता जाता है, और वे उत्तरोत्तर अधम योनि प्राप्त 
करते है ( १२७४ ) | 

वे गहित पशुओ का जीवन प्राप्त करेंगे, शीत तथा ताप के अनेक 
प्रकार के कष्ट, विविध रोग तथा भय के भागी होगे (१२ ७७,८०)। 
जो नियमपूर्वक अपने वचनो, मन्‌ तथा दारीर पर नियन्त्रण रखता 
है वही उचित रूप से त्रिदण्डी कहलाता है' ( १२.१० )। 


इस तरह अपने ऊपर तथा प्रत्येक प्राणी के प्रति त्रिविध नियन्त्रण 
रखते हुए काम तथा क्रोध का दमन कर वह सज्जनो की अभिमप्रेत 
सिद्धि को प्राप्त कररे ( १२११) । 


प्रत्येक जीवित प्राणी, जो सत्‌ है किन्तु नित्य नही है*, आत्मा मे 
विद्यमान है । जो ध्यान लगता है वह स्वयं को, तथा सभी वस्तुओं 
को परमात्मा? मे स्थित देखता है और पाप-कर्मो मे प्रवृत्त नही 
हो सकता ( १२.११८ ) । 


आत्मा ही सभी देवता है, आत्मा ही सभी संसार है, आत्मा ही 
शरीरी आत्मा के सभी कर्मों का कारण है ( १२.११९ )। वह सबका 
शासक है, स्वर्ण से भी अधिक प्रकाशमान्‌ है, परमाणुओ से भी सूक्ष्म 
है; ध्यान से ही देखा जा सकता है अन्यथा अज्ञेय है, सर्वव्यापक है, 
सभी को शरीर से युक्त करने वाला है, सभी भूतो को चक्र के समान 
अनेक जन्मों, मृत्यु एवं विनाश में घुमाने वाला है (१२९.१२२,१२४) । 


” यही त्रिदण्डित्‌ु है (देखिए पृ० १३९ पर टिप्पणी )। यह ब्रष्टव्य है 
कि भारतीय साधु का, जिसके विषय मे एरियन (७३ ) ने बताया हैं कि 
उसने अपने से सिकन्दर महान्‌ को चकित कर दिया था, नाम बताया गया है 
जो संभवत' उसी धातु से व्युत्पन्न है जिससे दण्ड' शब्द (दम दमन करना” ) 
दूसरों ने उसका नाम मन्द्रनिस ( 'मण्डघातु? ) बताया है। 

* इसका अर्थ, "जैसा डॉ० जोहेण्टगेन ने बताया है, यह है कि वह जिसका 
अस्तित्व वास्तविक है किन्तु जो किसी कारण का कारें होने के कारण नित्य 
नही है ।' तुलना, साख्यप्रवचन! ५.५६ । 

३२ डॉ० जोहेण्टगेन का विचार है कि इस श्लोक मे भत्मा' शब्द का 
परमात्मा” अर्थ अशुद्ध है। उनका विश्वास है कि ईसका अर्थ है मनुष्य का 
सम्पूर्ण आत्मा या अस्तिस्व! जो सम्पूर्ण विश्व का संक्षिप्त रूप माना गया है। 
अपने विचार की पुष्टि मे वे तत्त्व समास ५६ का निर्देश देते हैं । मनु ८.८४ 
भी देखिये, पृू० २७६ पर अनुदित । 


। 
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जो व्यक्ति इस प्रकार अपनी आत्मा के द्वारा सभी प्राणियों में ब्रह्म 
को स्थित देखता है, वह सभी में समता रद्धता हुआ परम पद को 
प्राप्त करता है ( १२.१२५ ) | 


याज्वल्क्य स्मृति 
मनुस्मृति के वाद सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण स्मृतिग्रथ है याज्ञवल्क्य का बर्मशास्त्र 
जो विज्ञानेश्वर लिखित प्रसिद्ध टीका, मिताक्षरा, के साथ इस समय बनारस _ 
तथा मध्य भारत मे प्रमुख प्रामाणिक ग्रन्थ हैं। मोलिकररूप में यह मिथिला या 
उत्तर विहार की शुक्लयजुर्वेदी शाखा से उद्भूत है, जिस प्रकार, जैसा कि 
हम देख चुके है ( पू० २०५ ) मानवो का धर्म॑शास्त्र दिल्ली के निकट किसी 
कृष्णयजुर्वेदी शाखा में उत्पन्न हुआ था । 
- अध्याय १.२ में स्मृतिकार ने कहा है “-- 
मिथिला के निवासी उस योगी ने कुछ काल विचार करके मुनियों से 
कहा. कृष्ण मृगो वाले देश में प्रचलित नियमों को सुनो ।? ( तु० मनु २.२३ ) 
याज्ञउल्क्य का ग्रन्थ मनुस्मृति से अधिक सूक्ष्म है, क्योंकि यह स्मृति 
वारह अध्यायों की अपेक्षा तीन अध्यायों में है । इससे यह निष्कर्ष निकलता 
हैं कि मानवो की स्मृति की अपेक्षा इस स्मृति के मूल रूप को वाद में सशोधन 
करने वालो ने अधिक सक्षिप्त रूप दे दिया । उस स्मृति के समान इस स्मृति के पहले 
भा पक इंद्ध तथा बृहद्‌ याज्ञवल्क््य स्मृति होने का आभास मिलता है। 
_जकछ यह अन्थ जिस रूप में उपलब्ध होता है वह सामान्य श्लोक-न्दों 
मे लिल्ला हुआ है। प्रथम अध्याय, जिसमे ३७६ एलोक है, मुख्यतः सामाजिक 
या वर्णाचारो पर है; दूसरे मे ३०७ श्लोक है ( जो प्राय शब्दश., अग्नि पुराण 
से लिये गये हैं) और यह मुख्यतः राजा के न्याय तया अर्थ एवं दण्ड विधि 
( व्यवहार ) पर हैं; तीसरे में ३३५ इलछोक है और यह प्रधानत' भक्ति, शुद्धि. 
तथा श्रायशिचित्त के ब्रतो ( प्रायश्चित्त ) आदि पर है। मिताक्षरा भाष्य भी 
इसी योजना का अचुप्तरण करता है और तीन भागों में विभक्त है । 
रत हे हि आप पा आप शाखा का अब भी प्रधान 
जो ९, किन्तु कांलब्रक अन्य रचनाओं का भी उल्लेख करते हैं 
जो हे शाखा के प्रमुख ग्रन्थ है । ४ 
हा 00 ०2 संस्करण का उपयोग किया है। सैंते इस स्मृति 
व्टवू० ए० मोन्ट्रिओं लिखित आमृख तथा अनुवाद का 


एवं घे को 
पं इसके कातिपय बच्षों के अनुवाद का भी सहारा लिया है जिसमे एक 
वद्ध्तादुण भूमिका भी जोड़ी गई है । 


५ 


स्वृति-मनु ( ऋमशः ) हि २८७ 


जहाँ तक याज्ञवल्क्य स्मृति के काल का प्रश्न है इसे अनुमानतः ईसा की 
प्रथम शताब्दी के मध्य का समय दिया गया है | निश्चय ही इसके प्रथम सकरूत 
के समय का ठीक-ठीक निर्धारण नहीं किया जा सकता, किन्तु आच्तरिक 
प्रभाणो से यह स्पष्ठत सूचित होता है कि इसका वर्त॑मान संस्करण मनुस्मृति 
के वर्तमान संस्करण से बहुत बाद का है । 

इस विपय मे मैंने निम्नलिखित बातें पाई है -- 

१ यद्यपि याज्ञवल्क्य स्मृति ने भारत के एक भिन्न एवं सुदूर पूर्वीय भाग 
में स्थित एक ( मिथिला ) जन पद में प्रचलित रीतियो एवं व्यवहारों का 
प्रतिनिधित्व किया होगा, तथापि प्रथम अध्याय की प्राय सभी शिक्षाएँ तथा 
द्वितीय एवं तृतीय अध्यायो की अधिकाश शिक्षाएँ मानवो की स्मृति में आने 
वाली समान शिक्षाओ के ही समाननन्तर है । 

२. यद्यपि यह सामान्यत' मनु पर आधृत है तथापि यह हिन्दू विकास की 
एक परवर्ती अवस्था प्रस्तुत करती है । इसका विन्यास काफी अधिक सुयोजित 
एवं कऋ्रमपूर्ण है। इसमे अल्पतर पुनरुक्तियाँ एवं विरोधाभास है और धर्म, 
नैतिकता तथा प्रदर्शन का अर्थ एवं दण्ड विधि के साथ कम विपर्यास देखने में 
आता है । 

३ अध्याय १३ मे धर्म के स्नोत मनु की अपेक्षा अधिक बनाये गये है 
यद्यपि बाद मे १.७ में मनु के चार प्रकार के धर्मंग्रल ( दे० पु० २०५ ) इस 
प्रकार बताये गये है --- 

धुराणो मे न्याय, मीमासा, धर्मशास्त्र, तथा ( छः ) वेदाड्भरो सहित वेद, 
ये विद्याओ ( विद्यानामु ) तथा धर्म के ( धर्मस्य ) चौदह आश्रयस्थान 
( स्थानानि ) है (१३ )। 

वेद ( श्रूति ), परम्परागत विधि (स्मृति), सज्जनों के आचार (सदाचार), 
और स्वयं अपनी चित्तद्ृत्ति, ये धर्म के मुठ कहे जाते है ( १७ ) 

४. इनमे से वे शिक्षाएँ, जो नये विषयो को प्रस्तुत करती है, अत्यधिक 
विकसित ब्राह्मण-धर्म तथा अधिक कठोर वर्ण-व्यवस्था का प्रमाण प्रस्तुत करती 
है । उदाहरणार्थ १.५७ में यह भादेश दिया गया है कि ब्राह्मण को चौथी पत्नी 
रूप में शुद्रा से विवाह नहीं करना चाहिए किन्तु' केवल तीन उच्चवर्णों की ही 
पत्नियाँ रखनी चाहिए, जबकि मनु ( देखिये पु० २४१ ) मे इस प्रकार की पत्नी 
होने की आज्ञा है । 

»» १२७१ २७२ से बौद्धों के केशरहित शिर ( झुण्ड ) तथा ग्रेरुए वस्त्रो 

१ बाद की स्मृतियों ने ब्राह्मणो को केवल अपने वर्ण की पत्नी तक सीमित 
कर दिया है । । 


२८८ भारतीय ग्रज्ञा 


( कापायवास ) का उल्लेख है जो वौद्ध-धर्म की स्थापना के वादे तथा उसके 
निष्क्रमण के पूर्व के समय का निर्देश करता है। यह मातना पड़ेगा क्रि बौद्धो 
का नामत* उल्लेख कही नहीं हुआ है। 

६. २,१८४ में राजा को मठो की स्थापना, अनुदान देने, तथा उनमें वेद 
के विद्वान ब्राह्मणों को नियुक्त करने का आदेश दिया गया है । 

७. २.२४१ में असली ( अकूठ ) तथा नकली ( कूटक ) दोनो प्रकार के 
नाणक्र, अर्थात्‌ एक प्रकार की मुद्रा का उल्लेख हुआ है, जत्रकि यद्यपि मनु ने 
सुवर्ण, पछ, निष्क, धरण तथा पुराण ( 5.१३५,१३७ ) नाम के सोने एवं चाँदी 
के वजनो का उल्लेंख किया है; तथापरि यह सन्देहास्पद है कि उनके समय में 
किसी प्रकार की राजचिद्वयुक्त मुद्रा प्रचलित थी या नही । 

८. लिखित दोपारोपण एवं सफाई के वयान ( लेख्य ) आवश्यक कर विये 
है (२६,७ ) तथा साक्ष्य के लिये लिखित विवरणों (लिवखितम्‌ ) की ही 
आज्ञा दी गई है (२.२२.) । १.३१.८ में भूमि के अनुदान-पत्र तथा ताम्रपत्रों 
के राजचिह्नाड्ित होने का उल्लेख है । 

९ विध्नविनाशक के रूप में गणेश की पुजा का १.२७० में स्पष्ठतः 
संकेत किया गया है तथा २.२९४ में 'ग्रह यज्ञ' अर्थात्‌ ग्रहों के लिये वलिकर्म 
का विधान किया गया है। 

१०. ३११० में स्मृतिकार (याज्ञवल्क्य ) ने एक ऐसे आरण्यक या 
उपनिपद्‌ के ( जो शुक्ल्यजुर्वेद से सम्बद्ध है ) विपय में बताते है, जिसे उन्होने 
स्वयं सूर्य से प्राप किया था तथा योगश्ञास्त्र या दर्शन की योग पद्धति! का े 
उल्लेख करते हैं जिस स्वयं उन्होने ( पतंजलि को ) प्रदान किया था ।* 

उपरोक्त वातो में से कुछ मनु एवं याज्ञवल्क्य स्मृति के बीच एक दीघ' 
समय का अन्तर होने के विषय में निर्णयात्मक प्रतीत होती हैं और उनके 
आयार पर हम उन छोगो से सहमत हो सकते है जो याज्ञवल्क्यस्मृति के 
वतमान स्वरूप को ईसा की प्रथम झताव्दी से पूर्व का समय देने मे हिचकते है ।* 
इपरे और उपरोक्त वाक्‍्यों में कुछ इस स्मृति के कतिपय भागों को जितना 
आराचीन माना जाता है उससे भी अधिक प्राचीन मानने को बाध्य करते हैं । 








: इस ग्रन्थ का पृ० ९८ देखिए ; यहाँ वे पतंजलि, जिनका समय कासन 
कै अबकी छगभग २०० ई० पृ० है, उल्लिखित नही है । 

,.__याज्िवल्कय के कुछ इलोक पव्चतन्त्र मे भी पाये जाते हैं जिसके प्राचीन 
लैंशा का समय ईसा की पाँचवी शताव्दी बठाया जाता है । प्रायः सभी संस्कृत 
रचनाओ मे प्राचीन ग्रन्थों से उपयुक्त श्छोको को मुल विपय के प्रातिपादन के 
लिये ग्रहण करने की भ्रवृत्ति सामान्य है । ;॒ 


स्टृति-सनु ( क्रमशः ) | २८९ 


में अब याज्वल्क्य स्मृति के तीन विभागों के उदाहरण प्रस्तुत करूँगा । 

१. अधोलिखित उदाहरण आचार” अर्थात्‌ सामाजिक रीतियों एवं 
प्राचीन व्यवहारों का विवेचन करने वाले प्रथम अध्याय से लिये गये है । 
विभिन्न अनुदित श्लोकों के अन्त मे दिये गये मनु के समान वाक्यों पर भी 
ध्यान देता चाहिए। चार वेदो एवं उनके अध्ययन के माहात्म्य का वर्णन 
भवलोकनीय है --- 

ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा वैश्य द्विज कहलाते है, क्योकि एक बार तो उनका 

जन्म माता से होता है और दूसरी बार मुजुर्मेंजछा के बन्धन ( 'मौज्जी बन्ध- 
नात्‌', १.३९; तु० मनु २.१६९ और देखिये पृ० २३८ ) । 

“द्विजो को मोक्ष प्रदान करने मे व्रेद, यज्ञों, तपस्याओ तथा सत्कर्मों से भी 
अधिक समर्थ है ( 'द्विजातीना नि.श्रेयसकर: पर ?, १४०, तु० मनु २१६६ ) । 

, जो द्विज) प्रतिदिन ऋग्वेद ( ऋच' ) का पाठ करता है वह देवताओ का 
मधु तथा दूध से, और पितरो का मचु तथा धृत से तपंण करता है (१४१; 
तु० मनु ० २ ५१५०७ ) । 

.. जो अपनी शक्ति के अनुसार प्रतिदिन यजुर्वेद ( यजूषि ) का अध्ययन 
करता है वह देवताओं को आज्य से तथा पितरो को मध्‌ से प्रसन्न करता है 
(१४२ )। 

जो प्रतिदिन सामवेद ( सामान्ति ) का पाठ करता है वह देवताओ को सोम 
और घृत से तथा पितरो को मघु और धृत से तुष्ट करता है ( १.४३ )। 

जो द्विज अपनी शक्ति के अनुसार प्रतिदिन अथवंवेद ( अथर्वाज्िरस , देखें 
.. पृ० २०७) का पाठ करता है वह देवताओं का मेद से तथा पितरो का मध 


एवं घृत से तर्पण करता है ( १.४४ ) | 
जो प्रतिदिन अपनी शक्ति के अनुसार शास्त्रीय विवादों ( वाकोवाकर्म्‌र ), 


पुराणो, नाराशंसी 7, पवित्र गीतो (गाथिका ), इतिहास तथा श्ञास्त्रो ( विद्या. ) 


६ ब्र॒ह्ययज्ञ या जपयज्ञ के महत्व का वर्णन करने में ये पाँच श्छोक मनु से 
भी अधिक स्पष्ठ है। ये शतपथ ब्राह्मण ११.४६ ४-८ तथा आश्वलायन 
गृहसूत्र ३.३,२ आदि पर आधृत हे । 

२ इसका अनुवाद 'संवाद” ( डायछाग ) हो सकता है | शतपथ ब्राह्मण ४ ६, - 
९.२० से ऐसा प्रतीत होता है कि वेदिक कथाश्ञास्त्र के कुछ भाग को वाको- 
वाक्यम्‌? या 'बरह्मोद्मम्‌ कहते थे । 

3 इस शब्द को मेरी संस्कृत-इंग्लिश डिक्शनरी में देखे। आश्वकायन 

गृहसूत्र मे दिये गये ब्रह्मयज्ञ संबन्ची नियमों से तुलना कीजिए, जिनका अनुवाद 
इस ग्रंथ के पु० १९६ पर दिया गया है। 
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का अध्ययन करता है, वह देवताओं ( दिवौकसः ) को मास, दुग्ब, ओदन, 
तथा मधु से, एवं पितरो को मधु तथा घृत से तृप्त करता है (१ .४५,४६ ) | 

यह नियम कि टििंज शूद्रा को पत्नी बना सकता है ( तु० मनु ३.१३. 
९.१४९ ) मुझे मान्य नही, क्योकि पत्नी में पुरुष स्वयं उत्पन्न होता है, ( जिस 
कारण मनु ९८ के अनुसार उसे जाया! नाम दिया गया है ) ! 

क्रमश ( प्रथम तीन वर्णों में ) तीन पत्लियाँ ब्राह्मण की, दो क्षत्रिय की 
तथा एक पत्नी वैद्य की होनी चाहिए। शूद्र केवल अपने ही वर्ण की कन्या से 
विवाह कर सकता है ( १.५६,५७ ) | 

वर्ष में इन व्यक्तियों की अर्घ से पुजा करनी चाहिए :--स्नातक ( देखिए 
पु० १९७ ), आचाय॑ ( दे० पृ० २२१ ), राजा, मित्र, जामाता; किन्तु पुरोहित 
की पूजा प्रत्येक यज्ञ के अवसर पर करनी चाहिए'। ( १.११०, तु० मनु 
३.११९ ) 

पृथिक को तथा वेद का ज्ञान रखनेवाले ब्राह्मण को भी अतिथि मानना 
चाहिए । जो ग्रहस्थ ब्रह्मलोक प्राप्त करने की इच्छा रखता है उसे इन दोनो का 
विद्येप रूप से सत्कार करना चाहिए ( ११११, तु० मनु १.१२०, १३० )। 

प्रत्येक कर्म मे सफलता देव तथा मनुष्य के भाग्य पर निर्भर होती है; 
किन्तु देव स्पप्ठत: मनुष्य के पूर्वजन्म के कर्मों के ( फल के ) अतिरिक्त और 
कुछ नही है ( १.३४८, तु० मनु ७२०५ )। 

कुछ लोग देव से ही या किसी वस्तु की प्रकृति (या शक्ति ) से ही सभी 
फल प्राप्त करने की कामना करते हैं; कुछ लोग काल की गति से और कुछ 
स्वयं अपने पौरुप से सिद्धि की कामना करते हैं; किन्तु अधिक वुद्धिमान्‌ व्यक्ति 
इन सवके मेल से सिद्धि की इच्छा रखते हैं ( १.३४९ )। 

२ अघोलिखित उदाहरण याज्ञवल्क्य स्मृति के व्यवहार या न्याय- 
व्यवस्था विषयक दूसरे अध्याय से लिये गये हैं ।--- 

प्रतिदिन अपने ( न्याय कर्म करने के ) फल को यज्ञ के फल के समान 


समभकर और प्रतिदिन सभ्यजनों को साथ लेकर विधिविवादों ( व्यवहार ) 
का निर्णय करे* ( १,३५९, तु० मनु ८5.१ )। 





* पारस्कर गह्मसूत्र १ १ ( स्टेन्जलेर ) मे इन छ. अध्य व्यक्तियों को प्रायः 
नाम से गिनाया गया है। 

+ अपने निवन्धों ( प्रोफेतर ई० बी० कोवेल का संस्करण भाग २ ४९ 
४९० ) में से एक मे कोलब्रूक ने भारतीय न्‍्यायसभा की रचना का हिन्दू 
स्मृतियों के अनुसार एक रोचक विवरण दिया है। आर्थिक तथा अपराद 


स्टूृति-मनु (क्रमशः ) २९१ . 


राजा उन वर्णों, परिवारों, .शिल्पियों के संघों ( श्रेणी ), विद्यालयों तथा 
जनसमूहों को जो अपने वर्ण के धर्म ( स्वधर्म, तु० पृ० १३५ ) से विचलित हो 


' गये हैं, शुद्ध करे एवं उचित मार्ग पर आरोपित करे (१.३६०, तु० मनु ८.४१)। 


राजा, स्वयं क्रोध तथा लोभ का त्याग कर विद्वान ब्राह्मणो के साथ 
लिखित धर्मंशास्त्र के अनुसार विवादों का निर्णय करे ( धमंशास्त्रानुसारेण, 


२.१, तु० मनु ८.१ )। 


॒ 


वह न्यायाधीशों के ख्प में ऐसे व्यक्तियों को नियुक्त करे जो वेद के 
अध्ययन में पारंगत, घर्मं को जाननेवाले, सत्य भाषण करनेवाले और मित्र 
तथा शत्रु के प्रति निष्पक्ष रहनेवाले हैं (२.२ )। 


संबन्धी न्याय का पालन राजा या सम्राट के प्रमुख धर्मो में एक है। इसलिये 
राजा की सभा को सर्वोपरि स्थान दिया गया है। उसके सहकारी विद्वान 
ब्राह्मण होते हैं जिनमे एक उसकी अनुपस्थिति में प्रधान न्यायाधीश का काम 
करता है। यह एक स्थान पर नही होती किन्तु राजा के साथ साथ ही सभा 
होती है । दूसरे प्रकार की न्‍्यायसभा, जो एक स्थान पर होती है, राजा द्वारा 
नियुक्त मुख्य न्यायाधीश ( प्राइविवाक ) की सभा होती है, जिसके तीन या 
अधिकाधिक सात ब्राह्मण सहायक होते हैं। तीसरी न्यायसभा छोटे न्याया- 
घीशों की होती है जो स्थानीय विवादों का निर्णय करती है। इनके , 
अतिरिक्त गाँव की भी न्‍्यायसभाएँ (पु ), तथा व्यापारियों, कर्मकारों 
इत्यादि (श्रेणी), तथा सम्बन्धियों की न्‍्यायसभाएँ (कुल) भी हैं जो छोठे मामलो 
मे न्याय देती हैं। सार्वभौम या सर्वोच्च न्यायालय की तुलना (जिनमें अन्य सभी 
- न्यायालयों के विवादों की पुन. सुनवाई होती है) विभिन्‍न अंगो को मिलाकर 
बनाई गई समिति से की गई है जिसके अंग हैं:---१. राजा, २. प्रमुख न्‍्याया- 
घीश, ३. सहायक ,न्‍्यायाधिकारी, ४. राज्य के मन्‍त्री, ५. राजा का घरेलु 
पुरोहित, ६. लिखित विधि, भर्थात्‌ धर्मशास्त्र, ७, स्वर्ण, अग्नि, जछू ( जो 
शपथ एवं परीक्षण के लिए प्रयुक्त होते हैं )) द. गणक, ९. लेखक ( कायस्थ ), 
१० विवाद के विषयों को उपस्थित करने वाला एवं निर्णयो का पालन कराने- 
वाला, ११. सन्देशवाहक, '१२. न्यायालय की देख-रेख करने वाला । श्रोता या 
दर्शकों को भी न्‍्यायसभा का अंग माना गया है। कोई योग्य व्यक्ति परामशीँ 
देने या राय देने के लिये स्वतन्त्र होता है। इन सबको मुच्छकटिक के नवें 
अंक मे बड़े सुन्दर ढंग से दिखाया गया है “जिसका उल्लेख हम अपने आगे के 
व्याख्यान में करेंगे । न्यायालय के वर्णन मे, जैसा प्रो० कोवेल ने कहा है 'श्रेष्टिन्‌ 
या व्यापारी वर्ग का प्रमुख तथा कायस्थ या लेखक न्यायाधीश के सहायक रूप 
मे बैठने वाले प्रतीत होती हैं । 
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यदि कोई व्यक्ति धर्म या व्यवहार के विपरीत किसी व्यक्ति द्वारा आहत 
हुआ राजा के पास न्याय की याचन्ा करता है ठो यह विधि-निर्णय का उचित 
स्थान ( व्यवहारपदम्‌ ) होता है ( २.५ )। 

वादी द्वारा की गई शिकायत को लिखित रूप में प्रतिवादी के सम्मुख रखा 
जानी चाहिए और उसके अभियोगपत्न पर वर्ष, मास, पक्ष, दिन, नाम तथा वर्णों 
आदि का विवरण होना चाहिए ( २.६ )! 

अभियोग का उत्तर उस व्यक्ति के सम्मुख लिखा जाय जिसने पहले न्याय: 
की याचना की है | उसके बाद वादी तत्काल उन प्रमाणों को लिखित रूप मे. 
प्रस्तुत करे जो वह अभियोग के समर्थन में देना चाहता है ( २.६,७ )। 

वैधानिक साक्ष्य ( प्रमाण ) तीन प्रकार का होता हैः--लिंखित बयान 
(लिखितम्‌), वास्तविक अधिकार ( भुक्ति ), तथा साक्षी (साक्षिण:) । इनमे से 
किसी एक के अभाव में किसी एक दिव्यपरीक्षा ( दिव्यान्यतमम्‌ ) का विधान 


है (२.२२, तु० मनु 5११४ ) । | 
तुला, अग्नि, जल, विप, मूर्ति के प्रक्षालन के उपरान्त हिट जछ का पान 


( कोश ), ये सभी निर्दोषता के परीक्षण के लिये दिव्य है (२,९५१, 9९ ६० 
२६७ टि० )। ' 

कम से कम तीन साक्षी होने चाहिएँ जो वेद के आदेशों या स्मृतियों के 
अनुसार आचरण करनेवाले और उपयुक्त वर्ण के हों (२.६९, तु० मनु ८५४६० 
दे० इस ग्रन्थ का पृ० २६७ ) । 

वादी तथा प्रतिवादी के पाएवं मे खड़े हुए साक्षियों से राजा इस श्रकार 
कहे:-- महापातकियों के घर जलानेवालो, स्त्रियों तथा बालको की हत्या' करने 
वालो के लिये जो छोक वताये गये है वही छोक मिथ्या प्रमाण देनेवाले व्यक्ति 
को मिलेंगे ( 'साक्ष्यस्थानृतम्‌', २.७३, ७४, तु० मनु ८८९ ) । 

रा कुछ पुण्यफल तुमने पहले के सा जीवनों में किये गये सत्कर्मो के हारा 
प्राप्त किये हैं वे उसे मिल जाते हैं जिसे तुम झठा साक्ष्य देकर परास्त करते हो, 
ऐसा जान छो* (२७४, तु० मनु ८ ९० )।.. 
के गा परस्पर विरोधी प्रमाण हो ( ढ्वैवे ) वहाँ उनमे बहुमत के प्रमाण 
कि ) मानना चाहिए; जहाँ दोनो मे समानता हो वहाँ गुणवान्‌ 
व सा को हक 03 मल गुणी व्यक्ति भी परस्पर दो प्रकार के 

रवाछ हो तो वहाँ सर्वाधिक गुणी व्यक्ति के वचन को ग्रहण करना चाहिए 
( २७८, तु० मनु ८.७३ )। ह द 
230. अद न आज आर किक अप क0पपमीजी नकल 


चृ बन 
मनु में सुकृत के फलो का कुत्तो को प्राप्त हो जाना कहा गया है। 


“स्म्ति-मन्ु ( क्रमशः ) २९३ 
जहाँ कभी किसी साक्षी के' प्रमाण से किसी भी वर्ण के व्यक्ति को मुत्युदण्ड 
मिलने की स्थिति हो वहाँ साक्षी असत्य भाषण कर सकता है। इस मिथ्या 


साक्ष्य देने के उपरान्त प्रायश्चित्त के लिये ( पावनाय ) द्विज सरस्वती देवी के 
लिये चरु की बलि दे ( २.८३, तु० मनु ८,१०४, १०५ )। 


जब हत्या या घनापहरण हुआ हो ( घातितेज्पहते ) जौर आम के बाहर 
इसका कोई चिह्न न मिलता हो, तो इसका अपराध ग्राम के शासक ( ग्राम- 
भर्तु. ) पर होता है और ग्राम को इसे चुकाना होता है ( २.२७१, २७२ )। 


जब ब्राह्मण चोर हो तो उसे तपे हुए लोहे से दाग कर राष्ट्र से बाहर 
निकाल दे (२२७० )। 


सेध लगानेवाले, अश्व तथा हाथी की चोरी करनेवाले, और बलपूर्वक 
हत्या करनेवाले को शूली पर चढा देना चाहिए (२.२७३, तु० मनु० 
९२७६,२८० )। 

वस्त्र चुरानेवाले के हाथ काट लेना चाहिए और गठरी काठनेवाले का 
अँगूठा तथा तर्जनी काट लेना चाहिए ( २.२७४, तु० मन ९.२७७ )। 

सबसे ऊँचा धनदण्ड उस व्यक्ति पर लगावे जो जानबूझ कर चोर या 
हत्यारे को भोजन, आश्रय, अग्ति, जल, परामशं, उपकरण या घन देता है 
( २.२७६, तु० मन ९.२७८ )। 

जो कोई व्यक्ति गलत तराजू, गलत राजाज्ञा, कम तोल के बटखरे, या 
नकली मुद्रा रखता है और उनके व्यवहार से अपना व्यापार चलाता है उससे 
सर्वाधिक घनदण्ड लेता चाहिए ( २ २४०, तु० मनु ९.२८४ )। 

जो व्यक्ति चिकित्सक बनने का ढोग करता है और वह यह धोखे का कार्य 
'किसी पशु के प्रति करता है तो प्रथम कोटि का दम ( धनदण्ड ) लेता चाहिए, 
यदि मनष्य के प्रति करता है तो मध्यम कोटि का, और यदि राजा के किसी 
अधिकारी के प्रति धोखा करता है तो सर्वोच्च दण्ड लेता चाहिए ( २.२४२ 
तु० मनु ९.र२८४ ) | 

। जो व्यक्ति ओषधि, तैल, नमक, सुगन्धित द्रव्य, अन्न, शर्करा या अन्य 
वस्तओ में मिलावट करता है उससे सोलह पण दण्ड रूप में लेना चाहिए 
। ३ २४५, तु० मनु छ.२०३, ९.२८६, २९१ ) 
: सर्वाधिक घनदण्ड उन पर गाना चाहिए जो घमुल्यो की दृद्धि और ह्ास 

' का ज्ञान रखते हुए भी अपना मनमाना मुल्य बनाकर कर्मंकारों और शिल्पकारों 
को हानि पहुँचाते हैं ( २.२४९ ) | 


५ 


डेप क्‍ भारतीय प्रशोः 


यदि राजा अन्यायर्पृबेंक कोई अर्थंदण्ड देता है तो वह वरुण को ह॒वि देने 
के उपरान्त उस घन का तीस गुना ब्राह्मणों को दे (२.३०७, तु० मनु ९. २४४) । 
३. तीसरे अध्याय मे ग्रायश्वित्त अर्थात तपस्या-त्रत एवं शुद्धि के नियम 
दिये गये है । इनमें से बहुत से नियम मनु के नियमों के समान ही हैं । यहाँ 
कुछ उदाहरणों को दे देना पर्याप्त होगा जो अत्त्येष्टि कम से सम्बन्ध 
रखते है :-- 
दो वर्ष से कम उम्र वाले बालक को भूमि में गाड़ना चाहिए, उसके लिए 
जल का तपंण न देवे । उसके अतिरिक्त किसी अन्य मृत व्यक्ति ( के शव ) को 
सम्बन्धीगण लेकर इमशान जावे ( 'आ शमशानतु” ३.१, देखें पृ० १९७, तु० मनु 
५.६८,६९,१० ३ । 
तब उसे सामान्य अग्नि ( लौकिक अग्नि ) से जलाया और उस समय 
यमसूक्त एवं पवित्र गाथाओ का उच्चारण किया जाता है ( ३.२ )। 
ऐसी विधि है कि मृत व्यक्ति के सम्बन्धी (मृत व्यक्ति के लिए ) उसके 
नाम तथा गोत्र का उच्चारण करके फिर मौन होकर एक बार तपंण करें 
( देखें पु० २०० )। 
किन्तु ब्रह्मचारी 'तथा जातिबहिष्कृत व्यक्तियों को उदकदान करने की 
थाज्ञा नही है ( २५, तु० मन्‌ ५.८८ ) | 
नास्तिक ( पाखण्डिन), अस्थिर आश्रय वाले व्यक्तियों ( अनाश्विता ), 
चोरों, अपने पति का वध करने वाली अथवा स्वतन्त्र जीवन बिताने वाली 
( आत्म त्यागिन्य; ) स्त्रियों के लिए उदकदान नही होता (३.६, तु० मनु 
५.८९, ९० )। द 
जब सम्बन्धी उदक देकर स्नान करके कोमल घास से आवृत्त स्थान पर 
वेठ जॉय तो बृद्ध जन और छोगों को प्राचीन इतिहासो के कुछ अंश सुनाये, 
यथा ( ३.७ ) :--- 
जो कदली के स्तम्भ के समान नि:सार तथा जलू बुदुबुद के समान क्षणभंगुर 
मानव जीवन मे सार प्राप्त करने की इच्छा रखता है वह मुर्ख होता है। यह 
पाँच तत्त्वो से निर्मित शरीर यदि अपने ही कर्मों की शक्ति से पुन” पाँच तत्त्वो 
में मिल गया तो इसमे शोक करने की क्या बात है ?' 
ेु पृथ्वी, समुद्र तथा स्वयं देवताओं का अवश्य ही नाश होता है, फिर 
हा ] के समान मरणशील है, क्यो नही मृत्यु के नियम का पालन 
हा म के वचनो को सुनकर वे घर लौटें, अल्प भायु वाले वालकः 
सवसे आगे-आगे चले; वे घर के द्वार के बाहर ही खड़े होकर नीम के पत्ती 
चाय (निम्बपत्राणि, ३.१२) । 


$ 


स्टृति-मनु ( क्रमशः ) २९८५ 


$ ः 

अपने मुख धोकर, अग्नि, जल, गोबर तथा सफेद सरसों का स्पर्श करके 

और पत्थर पर पैर रखकर वे घर मे प्रवेश करें ( ३.१३, तु० गह्मसृत्रों में 
दिये गये शवयात्रा के विवरण पृ० १९८-२०० ) | 


शव को छूमें से उत्पन्न अशौच ( 'शावमाशौचम्‌' ) तीन रात्रियो या दस 
रात्रियों तक रहता है ( ३ १८, तु० मनु० ५.५९,६४ ) । । 

जो इस स्मृति को परिश्रम के साथ स्मृति मे रखते हैं वे इस लोक में 
ख्याति और मृत्यु के बाद स्वर्ग प्राप्त करते हैं (३ ३३० )। 

जो श्राद्ध के अवसर इंस स्मृति के केवल तीन ही श्लोको का पाठ करता 
है वह अपने मृत पितरो को सदेव तुष्टि प्रदान करता है, इसमें सन्देह नही । 
इस ग्रन्थ का अध्ययन करके ब्राह्मण शुभं फल प्राप्त कर सकता है, क्षत्रिय 
विजयी हो सकता है और वेश्य धनधान्य से पूर्ण हो सकता है (३.३३२, ३३३) । 


मनु तथा याज्ञवल्क्य के बाद की अठारह गग्युख स्मृतियाँ 
इनमे से अत्पन्त महत्त्व के अठारह ग्रन्थो की सूची पृ० २०४ पर दी गई 
है। जैसा कि कोलब्रूक' ने वर्णन किया है, ये सभी किसी न किसी रूप में 
: विद्यमान है। इनमे से किसी के भी लेखक के विषय मे हमारा ज्ञान नही के बराबर 
है । इनकी उत्पत्ति नई विधियों की रचता करने तथा प्राचीन विधियों को 
विशिष्ठ देश तथा विशिष्ट काल के अनुकूल बनाने के ध्येय से किये गये परिवतंनो 
से हुई है । इन्हे प्राचीनता एवं प्रमाणिकता से युक्त बनाने के लिए सभी 
अठारह स्मतियों को मनु तथा याज्ञवल्क्य की स्मृतियों के समान विविध देव- 
- शास्त्रीय प्रबुद्ध मुनियों से जोड़ दिया गया है। असलियत यह है कि यद्यपि 
मनु और याज्ञवल्क्य अब भी हिन्दू न्यायशास्त्र के आधार बने हुए है तथापि 
अनेक नियमों को अधिक अर्वाचीन हिन्दू विधायकों द्वारा जगत्‌ के प्रथम तीन 
युगो के लिये ही अभिप्रेत और इस कारण वर्तमान चतुर्थ तथा सर्वाधिक 
पतित कलियुग मे प्रभावहीन माना गया है तथा इनके स्थान पर द्सरे 
ग्रंथो को प्रामाणिक माना गया है ( देखिए पृ० १८० टि० २)। इस प्रकार 

नारद रचित बताये जाने वाले ग्रन्थ मे कहा गया है :--- 

मृत भाई की विधवा से विवाह, अतिथि के छिये पशु का वध, श्राद्ध कर्म 





3१ उनके मिबन्धों का प्रोफेसर ई० बी० कोवेलर का संस्करण भाग १ 
पृ० ४६८-४७० देखिए। इन अठारह प्रबुद्ध विधायकों की रचनाएँ अथवा _ 
उनके संक्षेप कलकत्ता मे प्रकाशित हुए है । 

* सर डब्ल्यू जोत्स द्वारा उद्धृत भाग ८, पृ० १५३ 


बह ु भारतीय ग्रज्ञा 


मे मांस की वि, तथा तीसरे आश्रम (वानप्रस्थ में प्रवेश ), ये चौथे वय मे 
निपिद्ध हैं । 

प्राचीन नियमों द्वारा कतिपय स्थितियों में विहित निम्नलिखित कर्म भी 
चौथे वय में निषिद्ध है :-- 

मद्यपान करता, चाहे वह धार्मिक उत्सव के अवसर पर ही क्यो न हो'; 
युवा विवाहित स्त्री का पति यदि उसके कौमाय॑ नाश के पूर्व ही मर जाय तो 
उसका पुनः दूसरे वर को दान; द्विज पुरुषों का अपने से भिन्न वर्ण की स्त्री से 
विवाह,'जिसने समुद्र पर नौका से यात्रा की है ऐसे प्रस्ष के साथ सम्बन्ध 
किसी यज्ञ'पर वृषभ की वलि, आदि | 

पराशर स्मृति” के रचयिता का कथन है “--विभिन्न कालों के धर्म भिन्न- 
भिन्न होते है । मनु की स्मृति कृत युग की है, गौतम की त्रेतायुग की, शंख 
तथा लिखित की स्मृतियाँ द्वापर की हैं, और पराशर की स्मृति कलियुग की है। 

बहुत से आधुनिक विधिवेत्ता मनु से प्रारम्भ कर सभी स्मृति को एक 


रचना मानते हैँ ओर उनका कथन है कि इनके विरोधाभासों की व्याख्या की 
जा सकती है । 


मे यहाँ मनु तथा याज्ञवल्क्य के बाद की प्रमुख अठारह स्मृतियों से संवद्ध 
विषयो का कुछ विवरण देता हूँ :--१. मनु के दस प्रजापतियों ( १३५ ) में 
अन्यतम अत्रि की स्मृति इलोक मे और सुवोधगम्य शैली मे छिखी हुई है। 
२. विष्णुस्मृति भी श्लोक में है और इसे एक सुन्दर ग्रन्थ माना जाता है; इसका 
एक लघु सस्करण भी विद्यमान है। ३. हारीत की धर्मसंहिता गद्य मे है किन्तु 
इसका पद्चवद्ध सक्षिप्त रूपान्तर भी हुआ है। ४. उद्यनस्‌ या शुक्र का नीति- 
शास्त्र छन्द मे है और इसका छघरूप भी विद्यमान है। ५, प्रायः सत्तर हन्दों 
का एक छरुघु ग्रन्ध अज्धिरस्‌ रचित बताया जाता है जो मनु के प्रजापतियो 
तथा महपियों (१.३५ ) में एक हैं। ६. सौ इलोकों का एक ग्रन्थ, जिस पर 
कुल्तु कभट्ट ने टीका लिखी है, कथाशास्त्रीय दृष्टि से मतात्माओं के स्वामी यम 
६ मनुवंवस्वत के भाई ) द्वारा छिखित बताया जाता है। ७. आपस्तम्ब का 
नीतिशास्त्रीय ग्रन्थ गद्य मे है किन्तु उसका पद्च मे संक्षिप्त रूपान्तर भी विद्यमान 
है। ८. संबर्त की स्मृति का भी छन्दिक लूघ संस्करण है। ९. कात्यायन का 
घममग्रन्थ पूर्ण तथा प्रमुत्त है। १०. वहस्पति के घर्मशास्त्र का सक्षिप्त रूप है और 
इम विपय मे सन्देह है कि यह सक्षित रूप इसी धर्मशास्त्र का है या किसी 
दूसरे का | ११. पराश्रस्मृति को कुछ छोग चौथे अर्थात्‌ कलियुग के लिए * 


कम. ५-33>--+->+न-ननम 
* उदाहरणार्थ सौच्रामणी । 


र्‌ ५ ब्ब न्‍क्े 
ताफसर स्टेन्जलर ने याज्ञवल्क्य के आमुख में उद्घत किया है । 


ढ़ 


स्टृति-मनु ( ऋमशः ) | डे 


सर्वाधिक प्रामाणिक मानते हैं। इस पर माववादाये ने भाष्य लिखा है। 
१२. पराशर-पुत्र व्यास के नाम से भी एक विधिग्रन्ध है । १३, १४. शड्ख तथा 
लिखित द्वारा रचित दो पृथक्‌ ग्रन्थ छनन्‍्द मे विद्यमान है किन्तु गद्य मे लिखित 
दोनो के सम्मिलित घधर्मग्रथ का ही प्राय; कुल्लुक एवं अन्य आचार्यो ने उद्धरण 
दिया है। इसे द्वापर युग के लिये लिखा गया कहा जाता है। एक पद्च मे 
रचित धर्मग्रन्य मनु के दस प्रजापतियों ( १.३५ ) मे अन्यतम, दक्ष, का बताया 
जाता है, जो विशेष मद्दृत्व नही रखता। १६. स्पष्ट शैली में लिखित एक 
गद्यमय रचना को गौतम द्वारा त्रेता युग के लिये रचित बताया 
जाता हैं। १७. शझातातप का पधर्मग्रथ मुख्यतः ब्रत तथा प्रायश्चित्त पर 
है; इसका एक संक्षिप्त सस्करण छन्‍्द मे भी ।है। १८. भनु के प्रजापतियों 
(१.३५) में अन्यतम वस्तिष्ठ द्वारा रचित घम्मग्रन्थ में गद्य तथा पद्य दोनो ही हैं । 
पद्मपुराण इत्यादि मे विविध देवश्ञास्त्रीयः विधिनिर्माताओ से संबद्ध अन्य , 
धर्म संहिताओं मे मरीची, पुलस्त्य, भुगु, नारद (मनु १३५), काश्यप, विश्वामित्र, 
गार्य, वौधायन, पैठीनसि, सुमन्तु, लोकाक्षि, कुथुमि या कुठुमि तथा धौम्य 
रचित ग्रयो का उल्लेख करना पर्याप्त होगा | 
इनके अतिरिक्त प्राचीन घर्ंग्रहिताओ पर आधृत बहुत सी विधि संबन्धी 
रचनाएँ तथा टीकाएँ भर्वाचीन विधिवेत्ताओ द्वारा लिखी गई हैं और ये 
रचनाएँ भारत के विभिन्न भागो में प्रचलित तथा प्रमाण रूप मे मान्य 
हैं। ये मिलकर पाँच शाखाएं होती हैं जिनका मैं संक्षिप्त वर्णन यहाँ प्रस्तुत 
करता हूं । 
हिन्दू विधिशास्र की पाँच शाखाएँ 
ये शाखाएँ हैं --१ बंगाल; २. बनारस; ३. मिथिला ( उत्तर बिहार तथा 
तिरहुत ); ४, मद्रास (द्राविड ) तथा ५. वम्बई ( महाराष्ट्र ) की गाखाएँ ।' ' 
ह बहुत से ग्रत्थ ऐसे हैं जिन्हे इन शाखाओ मे से प्रत्येक मे विशिष्ट प्रामाणिक 
' अन्य के रूप में स्वीकार किया गया है। 
*. १. बगाल मे मनु और याज्ञवल्क्य दोनों ही विधि के मूल रचयिताओ के 
रूप मे नितान्त आदर की दृष्टि से देखे जाते हैं। हम पहले कह काये हैं कि 
मनुस्मृति की सर्वोत्तम टीका कुल्लुक भट्ट लिखित मन्वर्थमुक्तावली है ( पृ० 








१ यहाँ मैंने श्री० हरबठे कोवेल के टैगोर लॉ लेक्चर से सहायता ली है 
जिसकी प्रतियाँ कलकत्ता विश्वविद्यालय का सीनेंट मुझे कृपाकर बराबर 
देता रहा है । 


हु 
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२१३ ); मेघातिथि की भी टीका है ( जो अंशतः नष्ट हो गई है और जिसे 
दूमरे लेखक ने पूरा किया हैं )। एक गोविन्द राज की टीका हैं और उसके 
अतिरिक्त धरणीवर, भागुरि तथा अन्य आचारयों की भी टीकाये हैं। याज्ञ- 
वक्‍जय स्मृति के मिताक्षरा के अतिरिक्त कम से कम चार अन्य भाष्य है: 
अपरा् का भाष्य ( जो सब में प्राचीनतम है ), शुलपाणि की ( दीपकलिका 
नामक ) टीका; और विश्वरूप का भाष्य । शूलपाणि ने व्रत तथा प्रायश्चित्त 
वर एक और ग्रन्व लिखा है। विज्ञानेश्वर' की मिताक्षरा टीका [ जैसा कि 
हने देखा गया है ) याज्ञवल्व॑य स्मृति पर प्रमुख टीका है। इसका बंगाल मे 
बहुन अध्ययन किया जाता है किन्तु बंगाल शाखा में प्रमुख प्रामाणिक ग्रन्थ एक 
दूसरा ही प्रसिद्ध ग्रन्थ है जो स्वरूप तथा सिद्धान्त में इससे बहुते ठुछ भिन्न 
है। उसका नाम हैं दायभाग या उत्तराविकार विपयक ग्रन्थ और उसके रचपगिता 
हैँ जीमुतवाहन* जिन्हे कुछ छोग सिलार के वंश का राजकुमार मानते हैं। 
उन्होने सोलहवी शताब्दी के भारम्भ के पूर्व ही या तो स्वयं इसकी रचना 
की अबवा दूसरो से इसकी रचना करवायी । यह कह देना चाहिए कि मिंता- 
क्षरा और दायभाग दोनो ही मनु तथा याज्ञवल्क्य स्मृति .पर टीका होने की 
अपेक्षा उन्ही से विकत्तित हुए हैं। यद्यपि ये स्वयं को इन प्राचीन धर्म ग्रल्थो पर 
कान दोने का दावा करते है तथापि ये कभी-कभी उनमें प्रतिपादित नियमों 
फाअ पिक़ विक्षमित सामाजिक व्यवस्था के साथ मेल खाने के लिये मशोवित 
देते है । दूसरी स्थितियों में ये सन्देहास्पद विपयो का विवेचन कर 
सर कर अनेक लुप्त बातों की पूति करते हैं। पुन. इनपर भी वाद के विधि- 
पेलाओं ने टीकायें छिखी हैं जिनकी रचनाओ में अनेक महत्त्वपूर्ण विषयों पर 
ओर भी अधिक परिवतंन हुए है ।३ यथा :-- 
मिताक्षरा पर लिखी गई तीन प्रमुख टीकाओ के नाम हैं विश्वेष्वर भट्ट 
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१ | शादे नेश्व झड़ ब. प् ०» सियों ० 
वज्ञानेश्वर झडूराचायं द्वारा स्थापित संन्यासियों के वर्ग के हैं, और 
उसकी दीका ईसा की ९ वी शताब्दी में ही लिखी जा चुकी होगी | 


का फ्री हा ने अनृदित किया है । जीमृतवाहन की रचना को ही शायद 
पमरस्न फट हूँ जिसका केवल उत्तराधिकार विपयक अध्याय अवशिष्ट है । 
पे हु सनी नहत्वपूर्ण संस्कृत ग्रंथों मे पाठ की यवार्थवा का निश्चय टीका 
(डिस्ने हो प्रणादी दे कारण ही द्वो पाता है क्योंकि टीकायें सर्देव मूल पाठ 
पच्दी हे ऊदुपुत फरनी ई और इस प्रकार मूक में परिवर्तन नही दोने 
दी । पुल: सदलिय टीकाओं की असलियत और निःसन्दिग्धता को शी उसे 
पर लियी २९२ टी जाओ से हो जाता है । 


कर 


कक 
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की सुबोधिनी ( जिसे कोलब्रूक ने चौदहवी शताव्दी का माना है ); बलराम 
भट्ट रचित एक परवर्ती ग्रन्थ; तीसरी 'प्रतिताक्षरा' नाम की ननन्‍्द पण्डित लिखित 
है जो दत्तक मीमासा या सम्पत्ति के अधिकार विषयक ग्रंथ दत्तकमीमासा 
तथा वँजयन्ती ( देखिए इसके बाद का पृष्ठ ) के छेखक भी थये। दायभाग पर 
अनेक टीकाएँ हैं जिनमे से कुछ (जो प्रसन्न कुमार ठाकुर की अध्यक्षता मे प्रकाशित 
हुई हैं ) ये हैं--श्रीकृष्ण तर्कालड्भधार की टीका जो इसी लेखक की एक अन्य 
रचता 'दायक्रम संग्रह' के साथ साथ बंगाल में बहुत आदर से देखी जाती है; श्री- 
नाथाचार्य चुडामणि की टीका, अच्युत चक्रवर्ती की टीका तथा महेश्वर की 
टीका । इनमें से किसी के पहले हमे रघुनन्दत नाम के एक प्रसिद्ध ब्राह्मण 
द्वारा (जो सोलहवी शताब्दी के प्रारम्भ में थे) लिखे हुए ग्रन्थ को रखना होगा 
जो सत्ताइस अध्यायों मे तथा संस्कारों, रीतियो एवं उनके पालन के विषय 
पर है। उसके ग्रन्थ, जो जीमुतवाहन पर टीका प्रस्तुत करते हैं तथा उनका 
समर्थन करते हैं, स्मृति तत्त्व, तिथितत्त्व आदि कहलाते हैँ। इनमें प्रथम के 
अन्तर्गत व्यवहार तत्त्व तथा दायतत्व आते हैं ।* 

२. जहाँ तक बनारस तथा मध्यभारत की शाखा का प्रश्न है, यह स्मरणीय 
है कि इस शाखा के अनुयायी याज्ञवल्क्य स्मृति की मिताक्षरा टीका को 
प्रमाण मानते एवं उसका अव्ययन करते हैं ज॑सा कि प्राय' सभी पाँचों शाखाये 
इसे मान्यता देती है | किन्तु बनारस शाखा में मिताक्षरा की कुछ प्रचलित 
टीकाओ, यथा मित्रमिश्ररचित वीरमित्रोदय, और कमलछाकर लिखित विवाद- 
ताण्डव, को अधिक महत्व दिया गया है । 

५» ३. मैथिल या मिथिला ( उत्तर बिहार तथा तिरहुत ) की शाखा मे 
मिताक्षरा सहित याशवल्क्य स्मृति के अतिरिक्त वाचस्पतिमिश्र* रचित 
विवाद चिन्तामणि तथा व्यवहार चिन्तामणि का अध्ययन अधिक किया 
जाता है; इसके साथ चण्डेश्वर (जो लगभग १३१४ ई० मे हुये थे ) 
विवाद रत्ताकर तथा लखिमा देवी नाम की विदुषी द्वारा रचित विवाद 
चन्द्र का भी अध्ययत किया जाता है । रूखिमा देवी के विषय 
में कहा जाता है कि उन्होने स्वयं ग्रन्थ की रचता करके उसे अपने बन्धु 
मिसरूमिश्र के नाम कर दिया । 

१ १८२८ में कलकत्ता मे सुद्रित। रघुनन्दन को अक्सर स्मातंभट्टाचार्य 
कहा गया है । 

> प्राय इन्हे मिश्र कहते हैं। इनकी रचता का अनुवाद प्रसन्नकुमार 
“ठाकुर ने किया है जो कलकत्ता मे १८६३ ई०समे प्रकाशित हुआ है। अनुवादक ने 
'कुपाकर मेरे पास भी एक प्रेति भेजी है।... 
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४. द्वाविड़ या दक्षिण भारतीय शाखा में पूर्ववतु ही मिताक्षरा के 
अतिरिक्त देवन भट्ट रचित स्मृति चन्द्रिका तथा दत्तक चन्द्रिका है; माघवाचार्य॑ 
लिखित पराभर स्मृति की ( पराशर स्मृति व्याख्या नाम की ) टीका है; 
विष्यू स्मृति पर ( वेजयन्ती नाम की ) तथा पराशर स्मृति पर नन्‍्दपण्डित 
की दीकायें हैं और गोंद लेने के कानून पर 'दित्तकचनर्द्रिका' नामक उनका 
ग्रन्थ भी है । 

५ परिचमी ( वम्बई तथा महाराष्ट्र की ) शाखा मे मित्ताक्षरा के 
भतिरिक्त नीलक्ण्ठ भट्ट रचित कुछ ग्रन्थ हैँ जिनमे व्यवहारमयुख* सबसे अधिक 

महत्वपूर्ण है | 


5२0 


205 कक कं 
पर ध््पि दर वि सा प्र 5० धनी ब्रज 
भस्वि सिविल संविस के श्री एच० बोरोदेली ( छ077065छि ) दारा 


एटा) 27३ 5 ग्रन्य + 2 हर प्र पे 
5 जहा उच बन्य का जनुबाद सूरत में १८६२७ ई०में मिशन प्रेस में छपा था । 


व्याख्यान १२ 


४, इतिहास या महाकाव्य--रामायण 


भारत मे प्रकृति के सम्पूर्ण दृश्यसधघात के समान ही साहित्य का रूप 
भी विशाल है। काव्य, जिसका जन्म हिमालय के भव्य दृश्यों के बीच 
और जिसका पालन-पोषण काल्पनिक शक्तियों को उत्तेजित करने वाली 
जलवायु में हुआ था, अन्त में यदि स्व यथार्थ गभीरता के साथ नही तो प्राच्य 
वैभव के साथ तो अवश्य ही विकसित हुआ । यद्यपि ग्रीस निवासियों के समान 
हिन्दुओो के भी केवल दो ही विशाल महाकाव्य' है---रामायण तथा महाभारत--- 
तथापि इन दोनो वृहत रचनाओं की तुलना “इलियड' और “डिसी' के साथ 
करना वसा ही है जैसे संसार के सर्वाधिक ऊँचे पर्वतो के हिमशिखरों से 
निकलने वाली, अनेक धाराओं के मिलन से उमड़ती हुईं विस्तृत मेंदानों मे 
विखरने वाली या विभिन्न गहन सरिताभो मे विभक्त होने वाली सिन्धु और 
गंगा नदियों की एटिका की सरिताओ या थेसली की पर्वत घाराओ के साथ 
तुलना । वस्तुत: इस विपय में आकार की विशालता उपलक्षित होती है ज॑सी 
कि संस्कृत साहित्य के प्रत्येक दूसरे विभाग में उपलब्ध होती है, और यह 
आकार की विशालता अधिक सीमित अन्तरिक्ष के अभ्यस्त योरोपीय मस्तिष्क 
के लिये नितान्त विस्मयजनक हैं । 

इन दो भारतीय महाकाव्यों की अधूरी रूपरेखा भी पाश्चात्य विद्वानों के 
लिए रोचक ही होगी; क्योकि सभी यथार्थ काव्यों मे, चाहे वह योरोपीय हो 
_या एशियाई, समानताएँ होती ही है; और पूर्व में जिस प्रकार की ख्याति 


१ इस व्याख्यान तथा महाभारत विषयक व्याख्यान का एक अंश मैंने 
९ मई १८६२ ई० को आक्सफोर्ड विश्वविद्यालय मे दिये गये अपने व्याख्यान मे 
प्रस्तुत किया था । बाद में वह अंश एक “इण्डियन एपिक पोएट्री! नामक रूघु 
ग्रंथ के रूप में प्रकाशित हुआ, जो अब भप्राप्य है। 

२ भेरा तात्पयं उस प्रकार के मंहाकाव्य से है जिसे हम स्वाभाविक तथा 
अक्तन्रिम कह सकते है और जो कलावादी ( कृत्रिम ) महाकाव्यो से भिन्न है । 
भारतीय महाकाव्य ( इतिहास ) या स्वयं 'इलियड” ही अरस्तु की इपोस . 
( 78905 ) की परिभाषा को सन्तुष्ट कर सकते हैं या नहीं यह एक अछग 

' प्रश्न है। क्॒त्रिम महाकाव्य ( काव्य ) का परवर्ती संस्कृत साहित्य में अभाव 
नही है और उनके उदाहरण आगे आने वाले एक व्याख्यान में दिये जायेंगे । 
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इन दोनो महाकाव्यों को मिली है, वैसी किसी भी काव्य को न मिल पाती 
यदि वे मानव स्वभाव के लिए सामान्य तथा अंग्रेजों और हिन्दुओं मे समान 
रूप से पाई जाने वाली अनुभूतियों तथा भावनाओं से आप्लावित न होते । 
अतएव मैं अगले तीन व्याख्यानों मे रामायण तथा महाभारत के स्वरूप 
तथा वष्यंविषयों का एक संक्षिप्त और सामान्य विवेचन प्रस्तुत करूँगा जिसमे 
इन दोनो की परस्पर कतिपय महत्वपुर्णं विवरणों में तुलना की जायगी तथा 
इलियड एवं ओडिसी से इनका भेद दिखाते हुये प्रत्येक शास्त्रीय विद्वान्‌ का 
ध्यान आकृष्ठ करने वाली नितान्त स्पष्ठ समानताओं या विपमताओ का भी 
निर्देश किया जायगा । 
निःसन्देह गीतकाव्य से भिन्न महाकाव्य की एक प्रमुख विशेषता यह है 
कि इसका संबन्ध आन्तरिक अनुभूतियों की अपेक्षा बाह्य क्रिया से अधिक 
रहता है । यही वह विशेषता है जो एपोस (8905 ) को प्रारम्भिक राष्ट्रीय 
जीवन की स्वाभाविक अभिव्यक्ति का रूप प्रदान करती है। जब शताब्दियों 
का प्रयत्न राष्ट्रो के मस्तिष्कों को अन्तमृखी कर देता है, और जब मनुष्य 
' चिन्तन और तके करने लगते हैं, भापा को समृद्ध करने छगते हैं, और विज्ञाव 
के भण्डार को भरने लगते हैं तो सुसंस्क्ृत काव्य का भी अभाव नही हो सकता, 
किन्तु महाकाव्यीय गीत का नैसग्रिक उद्भव राष्ट्रीय जीवत की उस अवस्था 
में उतना ही असंभव है जितना अस्सी वर्ष के बूढ़े के लिये अपने बचपन की 
देत्यो और दैत्यो का नाश करने वालों की कथाओं मे आनन्द लेना । प्राचीन 
काल के हिन्दू चरित्र को प्रतिविम्बित करने वाले रामायण तथा महाभारत 


में अतिद्योक्तिपृर्ण वीरता के कार्यों की आशएचयंजनक घटनाओ का प्राचुर्य 
होने का सहज ही अनुमान किया जा सकता है । 


भारत में महान्‌ योद्धाओ की प्रश्स्ति मे गीत-गायन की परम्परा प्राचीन 
काल में संभवत: उस समय प्रचलित थी जब ग्रीस मे होमर के काव्यों का 
3 या। ऋग्वेद के सृक्तो मे राम, अर्जुन और, युधिष्ठिर का कोई उल्लेख 
नही है, किन्तु इन्द्र और अन्य देवताओं तथा वीरों के कार्यों का, जिन्हें अधिक 
सभ्य आरयों की असभ्य बअनायों से रक्षा करने वाला माना गया था, का वर्णन एवं 
गान किया गया है, और उनकी प्रशस्ति में रचे गये इन गीतो मे ही हम 
भारतीय महाकाव्य के अक्कर ढूँढ सकते हैं। पुनः, हमें यह विदित है कि इतिहास 
था आख्यानों का मौखिक गान उस समय गअ्रचलित था जब गणश्यसुत्रो एवं 


| पतनिृैदनप-++-+-- र्‌ः विश्ल 
रामायण तथा महाभारत का अधिक पुर्वे षण मैंने 'इण्डियन एपिक 


रे 
गएट्री नामक छघुग्रन्थ के अन्त मे दिया था, यह शायद कुछ ओर विस्तृत 
हैप भें इसके बाद छप सके । 


ना 
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मनुस्मृति की रचना हुई थी ( देखिये पु० १९६ की अन्तिम परक्ति; पृ० २०७ 
टि०; तथा पृ० २४७ )। निश्चय ही इस प्रकार की कथाओ ने उस युग के 
लोकप्रिय जनवायको के विलक्षण कार्यों को रमगन्‍योजना की भव्यता से अनु- 
रंजित कर दिया जो प्राच्यदेशीय जलवायु एवं वातावरण से उत्तेजित कल्पनाओं 
वाले कवियो के लिए स्वाभाविक था। किन्तु यह बात विश्वसनीय नहीं छगती 
कि यदि वे ऐतिहासिक तथ्य के आधार पर आश्रित न होते तो अधिक 
लोकप्रिय होते । 
यहु निश्चित रूप से संभव है कि प्राचीन कार मे जब आये जातियो को 
पाँच नदियों वाले प्रदेश में पहली बार बसे हुए अधिक दिन न हुआ होगा 
तब कुछ नाम के बाहर से आए हुए प्रतिद्वन्द्दी कबीलो ने हिन्दुस्तान के 
मैदानों की ओर बढ़ते हुए भ्रभुवा-प्राप्ति के लिये सघर्ष किया होगा। यह 
भी हो सकता है कि उनके गगा के निकटवर्ती जनपदों में बसने के तत्काल 
बाद ही एक वीर नेता के नेतृत्व मे तथा युद्ध प्रिय किन्तु असभ्य प्वती कबीलो 
की सहायता लेकर आक्रमणकारियो का एक दल दक्षिण की ओर भारत प्रायद्वीप 
मे लंका तक बढ आया । दोनों ही स्थितियों मे दलनेताओ के वीरतापूर्ण कार्य 
स्वभावतः महाकाव्यीय कविता के विषय बन गये होगे तथा विन्ध्य एवं पडोस 
की पहाड़ियो के जगली आदिम निवासियों को काव्य मे वानरो* का रूप दे 
दिया गया होगा जबकि दक्षिण की क्षार्यों के पूर्व की शक्तिशाली जातियों को 
अनेक सिर बाले राक्षसों एवं खून के प्यासे देत्यो के रूप में उपस्थित किया 
गया ।* ये जातियाँ, जिन्हे आये भर्थात्‌ सभ्य के विरोधी अर्थ में “अनाये' अर्थात्‌ 


: सट्राबो (१५.२९ ) ने यह वर्णन दियां है कि एक बार बहुत से बन्दर 
-जंगलो से मिकले और मेसिडोनिया की सेनाओ के सामने खड़े हो गये । 
मेसिडोनिया की सेनाओ ने उन्हें स्पष्टतः सेना जैसी पंक्तियों मे खड़े देखकर सेना 
ही समझा और उन्हे शत्रु समझ कर उन पर आक्रमण करने की तैयारी 


कर दी । 
२ हमे मद्रास प्रेसिडंसी मे निवास करने वाली और तमिल, तेलुगू, कन्नड़ 


णवं मलयालम बोलने वाली विशाल द्राविड़ जातियों को भारत की पहाड़ियो 
- एवं जंगलो मे निवास करने वाली असभ्य आदिम जातियों के साथ एक मानते 
का अ्रम नही करना चाहिए । द्राविड जातियाँ ( जिनके प्रतीक महाकाव्यीय 
कविता मे रावणों एवं विभीषणों के रूप मे मिलते हैं ) सस्कुत बोलने वाली 
आर्य जातियो के पूर्व आई थी और संभवतः उनका भी उद््‌गम-स्थान 
मध्येशिया का वही क्षेत्र था, जहाँ से वे उन्ही पर्वतीय दरों से होकर पंजाब 
त्त्था उत्तरी भारत में आई थी । उनमे में भंशत. बढ़ते हुए आर्यों कें साथ मिल 
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असभ्य कहा जाता है, आय॑ निवासियों द्वारा शर्नें: शर्नं: दक्षिण कीं 
भोर या पहाड़ियों की ओर खदेड़ दी गईं। संभवतः ऋग्वेद की रचना के 
समय इन जातियो ने उत्तर में बहुत संघर्ष किया। उन्हें ऋग्वेद में दस्यु, 
यातुवान आदि नाम दिया गया है और आकृति में भयंकर, देवता न 


_ गई होगी । किन्तु अधिकाश द्राविड जातियाँ दक्षिण की ओर खदेड़ दी गई 
थी। वहाँ उन्होंने पर्याप्त स्वतन्त्र सभ्यता का विकास किया । उनकी भाषाएँ 
यद्यपि अन्तत: अल्पाधिक संस्कृत शब्दों के साथ युक्त हो गईं तथापि भाक्ृति 
में सरलोपणात्मक हैं ( सामान्यतः: जिसे तुरानी कहते हैं) और उनका अपना 
विस्तृत तथा महत्वपूर्ण साहित्य है। दूसरी ओर, पहाड़ी कवीले और अन्य 
जातियाँ, जिनकी प्रतीक हनुमान की वानरी सेना है, मब्य भारत की 
गोड़ जातियाँ, गोड़ो के पश्चिम की ओर पहाड़ी भील जातियाँ, गोण्डवाना तथा 
उड़ीसा के उत्तर की पहाड़ी श्र खलाओं के पुर्वीय जनपदो की ख़ोण्ड या खुस 
जातियाँ, पूर्वीय सीमा के खासिया और गारोस--उन विभिन्न तातर जातियों 
की आधुनिक प्रतिनिधि हैं जो विभिन्‍न कालो मे आईं | इनमे से कुछ 
संभवत: चीनी तातेरी तथा तिव्वत से आईं और बंगाल मे ब्रह्मपुत्र की ओर 
वढ गई। ये जातियाँ असीमित विभिन्‍न बोलियाँ बोलती हैं और परस्पर 
एक दूसरे की भाषा नही समझती । यदि तूरानी शब्द से भाषा तथा रीतिरिवाज 
में नितान्त भिन्‍न भारत की द्राविड़ तथा विभिन्‍न पर्वतीय जातियों से तात्पर्य 
है, तो जितनी जल्दी इस शब्द का भाशाशास्त्रो तथा नवंशविद्याविद परित्याग 
कर उतना ही उत्तम होगा । किसी भी स्थिति में तूरानी भाषाओं के दो 
वर्ग हो सकते है: उत्तरी भौर दक्षिणी । पहले के अन्तर्गत सामोयडिक एव 
फिनिश के अतिरिक्त तीन बहने, तुंगुसिक (या मंत्र ), मंगोल, तथा टर्की, 
थाती है, जबकि दूसरे वर्ग मे तिव्वती, स्यामी वर्मी तथा द्राविड भाषपाय 
आती है। एकाक्षर चीनी भाषा इन दोनों के बीच की है। वोलियों में 
कंदाचित हिमालयीय जातियो की बोलियाँ सभी पर्वतीय दक्षिण तूरानी 
भाषा व में रखे जाने के छिये सर्वाधिक उपयुक्त हैं। डॉ० काल्डवेल ने अपने 
विद्वात्तपूर्ण ग्रन्थ “कम्परेटिव प्रामर आफ साउथ इण्डियन लैग्वेजेज' ( दक्षिण 
भारतीय भाषाओं का तुलनात्मक व्याकरण ) में द्राविड परिवार की भाषाओं 
5 कलर मा उन आक्रमणकारियों ने दक्षिण की ओर 
पर्वतीय जातियों की अविकसचित चि ऐ ही (बम हक कर हे 
गा कोक मील अलग भापाएं 2 द्राविडीय भाषाओं, विशेषत: 

हाड़ियो की दो भाषायें ) गोण्ड तथा खोण्ड ( कु ) 


इतिहास या महाकाव्य--रामायण ह ३०५: 


माननेवाले, अमानवीय, ब्राह्मणर्नहसक, धर्म-कर्म विध्वसक तथा मनुष्य और 
अश्व के मास-भक्षक के रूप मे वणित किया गया है। ( ऋग्वेद १०,७८५, १६ 
मुइर का टेक्स्ट्स २४४५ )। महाकाव्यीय कविता मे उन्हे सामान्यतः राक्षस या दुष्ट 
देत्य कहा गया है जो देवो, सज्जनो एत्र धर्मक्रिया के घोर शत्रु है ।* इन्ही अनाये 
जातियो की क्षत्रियवश के वीर आर्य नेताओं द्वारा पराजय की घटना से तथा 
इन आर्य प्रवासियों की विभिन्‍न झाखाओ के बीच की प्रतिद्वन्द्रिता से वे 
स्थितियाँ उत्पन्न हुई जिन्होने इन दो महाकाव्यो को जन्म दिया । रामायण 
तथा महाभारत के प्रख्यात योद्धा म्रुद्यसूत्रो तथा मनुस्मृति (३२३२) में 
उल्लिखित इतिहासो के योद्धाओ से अभिन्‍न ही है इसे प्रमाणित नही किया जा 

सकता; किन्तु इतना तो स्पष्ट है कि तीन रामो और अर्जुन आदि के वीरतापूर्णं 


से सबद्ध है। समजी तथा बहुत से कोरवार लोग तेलुगु की ही एक विभाषा 
बोलते है | दक्षिणी घाटों के 'मले-अरसर' (पर्वतीय राजा) अशतः भ्रष्ट मलायम 
और अ्रप्ट तमिल बोलते है | लाम्बाडी या जिप्सी लोग हिन्दुस्तानी भाषा की ही 
एक बोली बोलते है । दक्षिण की असन््य जातियो मे छका के जगलो की वेदार 
जाति भी आती हैं 
* एक स्थान पर ( रामायण ३.१, १४ ) उन्हे काले रंग का, ऊनी बालों 
और मोटे ओठो वाला बताया गया है। निम्न अश३,१, २२ से है --“मनुष्यो 
, को खाने वाले अनेक रूपो वाले ,राक्षस तथा हिंसक पशु विस्तृत वनो में रहते 
हैं। वे नगर में रहने वाले भक्तों को कष्ट पहुचाते, है। वे भवकर अकार वाले 
तथा भद्दे राक्षस अपने दुश्चरित को अनेक निर्दयतापुर्णं एवं भयंकर कार्यों. 
द्वारा प्रकट करते है। वे अनाये दुष्ट जीव बहुत उत्पात करते है। अपने रूप, 
बदल कर और ज्ाड़ियो मे छिपकर वे साधुओं को डराते है। वे यज्ञीय पात्रों 
_तथा सुवा आदि ( ऋग्भाण्डम्‌ ) को फेक देते हैं, पकाये हुए चरु को दूषित 
कर देते है और रक्त से बलि आदि को नष्ट कर देते है। वे धर्मात्माओं के 
भयंकर दब्द करते है ।' विराब नाम के एक राक्षस को ( रामायण ३.७,५ 
मूहर २.२४७ ) पर्वत शिखर के समान विशालकाय, लम्बी टॉगो वाले विज्ञाल 
शरीर, टेढी नाक, डरावनी आखो, हरूम्बे मुख और निकले हुये पेटवाला 
तथा मृत्यु के समान मूँह खोलने वाला वर्णित किया गया है। पुराणों के 
निषाद भी इसी आकृति वाले है यद्यपि उन्हे आकार मे वौना बताया गया 
है और इसमे सन्देह नहीं कि निषादों से भी उसी जाति का अभिश्राय है । 
इसी प्रकार ग्रीक छोगो को अज्ञात जातियों तथा साइक्लोपीज, लेस्‍्ट्रीगोनीज, ' 
सेन्टॉरी आदि का वर्णन करते समय होमर तथा अन्य ग्रीसनिवासी लछेख़की ये 
अतिशयोक्तियों का सहारा लिया है और नितान्त तकंहीन कथाये गढ डाली है | 


२० भा० प्रू० 


३०६ भारतीय प्रज्ञा 


कर्म मनु के समय के तत्काल बाद, गीतों के विषय बन गये; ओर प्रथमत. इन 
योद्धाओ को महान्‌ शक्ति तथा तेज से युक्त मनृष्यो के ही रूप में प्रस्तुत किया 
गया था, जिनकी शक्तियाँ चाहे कितनी भी असाधारण क्यो न रही हों, मानव की 
शक्तियों से बढ़कर नही थी। जनता में कथा कहनेवालों द्वारा उनके कार्यों 
एवं साहसो के मौखिक वर्णन इन दोनो महाकाव्यों के मौलिक आधार वने 
और स्वभावत' वे क्षत्रिय तथा विजयी वर्ग की अद्वितीय सम्पत्ति थे। संभवत: 
ये कथाएँ पहले गद्य में कही गई थी, जिनमे शनै शर्न: सरलतम्‌ छन्‍्दों यथा 
अनुप्टुभ अथवा एलोक जैसे छन्दों का भी अन्तर्निवेश कर दिया गया । रे 


रामायण तथा महाभारत पर एक उडती नजर डालने वाला पाठक भी 
भधिक परवर्ती विस्तारों मे अन्तर्निहित सरल वीरचरित्र-वर्णन का आधार या 
मुल आसानी से ढूँढ सकता है। किन्तु इन काव्यो की प्रथम रूप रचना किस 
काल की कही जा सकती है ? पुन---ब्राह्मण घर्मं के विस्तार की वह प्रथम 
क्रिया कब घटित हुई जिसने इनके मौलिक स्वरूप को आच्छादित तथा परि- 
वर्तित कर दिया ? अन्तत --इनकी रचना कब पूरी हुई और किस समय ४ 
उस रूप में आये जिस रूप मे आज विद्यमान हैं ? 


पहले प्रश्न के उत्तर मे मुझे इस विचार के समर्थन में पाँच तक देने हैं 
कि दोनो भहाकाव्यो की प्राचीनतम अथवा प्राग-ब्राह्मगीय रचना पाँचवी 
शताब्दी ई० पूृ० के बाद की नही हो सकती । वे तर्क इस प्रकार हैं-- 

१. रामायण में सतीप्रथा का वर्णन नहीं है। महाभारत में पाण्डु की 
पुत्री माद्री अपने पति के साथ जल जाती है,* और वसुदेव की चार पत्नयाँ 
एवं कृष्ण की कुछ पत्नियाँ भी यही करती है? । फिर भी, यह उल्लेखनीय है कि 
युद्ध मं हत्‌ अनेक योद्धाओं की पत्तियों को इस प्रकार सती होते नही बताया गया 
है। इससे पता चलता है कि पंजाब के निकट उत्तर पश्चिमी भारत में सती 
प्रथा का प्रचलन प्रारम्भ हो रहा था, ( जहाँ प्राय: ३०० ई० पृ० मे इसके 
प्रचलित होने की बान हमे विदित है ) किन्तु रामायण की प्राचीनतम रचना 
के समय यह श्रथा सुद्गर पूर्वीय जनपदों मे नही पहुँची थी | किन्तु यदि एक 





* महाभारत के प्राचीनतम भाग में एक खण्ड पूर्णतः गद्य मे है। श्लोको 
की प्रथम रचना का श्रेय रामायण के प्रसिद्ध रचयिता वाल्मीकि को दिया 
गया है। इस मान्यता का लक्ष्य निश्चित रूप से उन्हे भारतीय कवियों में आय 
तथा प्राचीनतम कवि सिद्ध करना है । यह छन्द बेद में भी उपलब्ध होता है । 


4 दिपव॑ 
आंदिपव, ४५९६; देखिए ३०३० भी । 
3 मौसल्पर्व १९४ , २४९, 
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महाकाव्य से सती प्रथा का कोई वर्णन नही. और दूसरे में कुछ थोड़ी सी 
घटनाओ का उल्लेख है--यद्यपि कथा की परिस्थितियों मे इस प्रथा के वर्णन के 
अनेक अवसर आये हैं---तो इससे निष्कर्ष यह निकलता है कि दोनो ग्रन्थो की प्रथम 
रूपरेखा या योजना का समय तीसरी शताब्दी ई० पृ० से पहले रखना चाहिए 
जिस समय, ज॑सा कि हमे मेगास्थनीज़ से ज्ञात होता है, यह सामान्य रूप में 
सगछ तक प्रचलित थी । 

२. राम और पाण्डवो की कथाओ की निश्चित कथावस्तुवाले काव्यों के 
रूप में प्रथम रचना या पहली ढलाई बुद्ध के पहले की उस समय की प्रतीत 
होती है जब यह अभी प्राग्ब्राह्मणीय थी--जिससे मेरा तात्पयं यह है कि बौद्ध 
धर्म के ब्राह्मण विरोधी मत की वास्तविक स्थापना के पहले हुई थी | रामायण 
में बुद्ध और बौद्ध धर्म का स्पष्ट उल्लेख केवल एक बार आया है और वे श्लोक 
जिनमे यह उल्लेख आया है और जिनमें बुद्ध की तुलना एक चोर से की गई है 
क्षेपक माने जाते हैं भौर मौलिक काव्य के भग नही हैं। यह भी प्रमाणित 
नहीं किया जा सकता कि मौलिक महाभारत में कोई इस प्रकार का स्पष्ट 
उल्लेख आया है| इन सबके होते हुए दोनो महाकाव्यों मे, विशेषत. परवर्ती 
महाकाव्य से, उस हेतुवादी जिज्ञासा तथा बौद्ध संशयवाद के विकास के अनेक 
- उल्लेख ( जो परवर्ती विस्तारो के छिह्न से युक्त नही है, आये हैं, जिसका 
प्रारम्भ ५०० ई० पुृ० में हुआ था ।* 

३. अशोक के अभिलेशो पे यह स्पष्ट है कि तीसरी झताब्दी ई० पु० में 
हिन्दुस्तान में बहुमत जनता की भाषा शुद्ध सस्क्ृत नहीं थी । यह एक प्रकार 
की विभिन्न प्रान्तीय सस्क्ृत बोलियो का मिश्रण थी जिसे प्राकृत का सामान्य 
नाम दिया गया है। तब यदि इन लोकप्रिय काव्यो का प्रथम सकलन तीसरी 
शताब्दी मे हुआ हो तो क्या यह सम्भव है कि सवादो मे किसी प्राकृत भाषा- 
रूप का. प्रयोग नहीं किया गया होगा और न उसमे प्राकृत के अंशों को अवशिष्ट 
छोड़ा गया होगा जसा कि नाटकों में पाया जाता है--जिनमे सबसे प्राचीन 
मृच्छकटिक दूसरी शताब्दी ई० पृ० के बहुत बाद का नहीं माना जा 
: सकता ? यह सत्य है कि दोनो महाकाव्यो की मु कथा की भाषा, जो वर्तमान, 

पाठ में दूढी जा सकती है, सामान्यत सरल सस्क्ृत है जो किसी भी प्रकार 
. यत्नक्ृत या कृत्रिम नही है | किन्तु यह वही भाषा है जिसे पाँचवी शताव्दी ई० 





* विशेष रूप से ब्राह्मण जाबालि द्वारा अभिव्यक्त नास्तिक विचारों तथा 
रामायण के बगाली संस्करण के अध्याय १ १२ देखिए जहाँ श्रमण या बौद्ध 
भिक्षुकों का उल्लेख किया गया है ( पृ० १३३ भी देखिए ) 
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पु० में जनता की भाषा के सामान्य रूप में प्राकृत के व्यवहृत होने के पूर्व 
बहुसंस्यक जनता समझती थी । 


४, जब इन काव्यों की कथाओं को एक साथ ऋ्रमबंद्ध रूप मे पहली बार 
रखा गया तो उस समय, यह स्पष्ट है कि दखन और भारत के सुदूर पश्चिमी 
एवं दक्षिणी भागों मे आर्य फैल चुके थे । किन्तु अशोक के अभिलेखों से हमे 
पता चलता है कि मगध तथा पालिबोथ्‌ के राजाओं के राज्य का तीसरी 
बताव्दी में सभी विशाओ में फैलाव था, क्योंकि ये अभिलेख पजाब, दिल्‍ली, 
कटक और पश्चिम की ओर गुजरात तक मे पाये जाते हैं । ह 


प्‌. ग्रीक लेखक, डिआन क्रिसोस्टमस, जिसका जन्म प्रथम शताब्दी के मध्य 
में हुआ था और जिसे सम्राट्‌ ट्रोजन ने विशेप सम्मान दिया था, लिखता है 
(ओर० ५३.५५५ ) कि उसके समय मे हिन्दुओं द्वारा गायी जाने वाछी 
ऐसी महाकाव्यीय कविताओं के लेख विद्यमान थे जो होमर से नकल या 
अनुदित की गईं थी । जैसा कि प्रोफेसर लासेन ने प्रदर्शित किया है ( द्ण्डि 
अल्ट० ३ ३४६ ) थे विवरण भेगास्थनीज़ के वर्णनो से लिये गये होगे जिसने 
चन्द्रगुप्त के दरवार में निवास किया था (दे० पृ० २३१ टि०)। वे यह 
प्रदर्शित करते हैँ कि इलियड से मिलती जुलती कविताएँ कम से कम तीसरी 
या चौथी शताव्दी ई० पु० मे भारत में प्रचलित थी यद्यपि इससे यह निष्कर्ष 
नही निकछता कि हिन्दु कवियों ने होमर से कोई विचार ग्रहण किया था ।' 


से तथ्य इन दोनो काव्यो के प्रथम प्राग्त्राह्मणीय तथा प्राग्वौद्ध संस्करणों 





* डिआन किसोस्टमस का वर्णन इस प्रकार है ( राइस्के का स्करण, सं० 
२५३ ) - 'योरोपीय विद्वानों में यह प्रवृत्ति दिखाई पडती है कि वे हिन्दुओं को 
मौलिकता से रहित मानते हैं। मैं प्रोफेतर छासेन के मत से सहमत हूँ कि मेगा- 
स्थनीज को भ्रम हो गया था यद्यपि प्रतिद्वन्दी जातियों में महान्‌ युद्ध तथा 
दक्षिण भारत के राजा द्वारा सीता का अपहरण इलियड के विवरण से मिलता 
जुरुता है जिसने शब्दचौय॑ के विचार को जन्म दिया होगा । धृतराप्ट्र के कष्ट 
ध्रायम ( ए778० ) के कष्टो के समान है तथा पाण्डवों एवं कौरवों के बीच युद्ध 
के उपरान्त मृत बोद्धाओं की पत्नियों का विलाप हेकुबा "तथा अन्ड्रोमेसी 
(27070774०॥०) के विछापो से मिलता जुलता है जब कि अर्जुन तथा उनके युद्ध 
के वीरतापूर्ण कार्य एचिलीज और हेवटर के कार्यों के समान है। प्रोफेसर 
वेबर के अनुसार डिआन के अंश में भारतीय महाकाव्यीय कविता के अन्य 
रचविताओं द्वारा दिये गये प्राचीनतम विवरण हैं। उनका मत है कि भारतीय 
कव्यो ने वस्तुत* होमर से विचार ग्रहण किये । 
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का ५०० ई० पू० के छगभग का समय मानने के विचार को बल देते हैं । ईन 
मौलिक संस्करणों के रचयिताओ के नाम लुप्त प्रतीत होते है, जब तक कि 
यह त माना जाय (जो कि विल्कुल असभव लगता है ) कि राम की कथा बहुत 
आ्राचीन समय में काव्य के रूपमे वाल्मीकि ने लिखी थी । 


हम उनकी रचना की दूसरी श्रेणी पर आते है। हमने मनुस्मृति मे चित्रित 
आाह्मण घ॒र्म के (दे० पु० २०७ ) तथा इनके साथ ही बौद्ध सशयवाद के 
उदय का संभावित समय पाँचवी शताब्दी ई० पु० माना है। महत्त्वाकाक्षी 
आह्मणों ने, जिनका लक्ष्य धार्मिक तथा बौद्धिक प्राघान्य श्राप्त करता था, इन 
, विशाल राष्ट्रीय महाकाव्यो को, जिन्हें वे दबा नहीं सके, सामान्य जनवर्ग के 
विचारों को अपनी व्यवस्था के अनुकूल ढालने का साधन बनाया। यह भी 
संभव है कि उन्होने इन काव्यो को बौद्ध हेतुबाद के विकास को कुण्ठित करने 
| लिए प्रमुख यनन्‍्त्रों का रूप देने का भी विचार किया होगा । इन सबके आधार 
पर मेरा अनुमान है कि उन्होंने चौथी शताव्दी ई० पु० मे इन दोनो महाकाव्यों 
का पुर्ननिर्माण तथा पुनरूरसयोजन प्रारम्भ कर दिया । सक्षेप में वे, पहले जो 
कुछ केवल क्षत्रियों या युद्ध व्यवसायी वर्ग की सम्पत्ति थी, उसे ब्राह्मणीय रूप 
देने की ओर अग्रसर हुए । इस कार्य का भार कवियो पर सौंपा गया जो ब्राह्मण 
ये, और यह समृचा कार्य एक बार ही पूरा नही हुआ । इन गीतो को, जो 
नितान्त सरलता से क्षत्रिय वर्ण की स्वाबीनता का वर्णन करते थे, सुधारा गया, 
रूपको से गरूढ और दानवीय कथाओं तथा देवश्ास्त्रीय. चमत्कारो द्वारा 
उन्हें असभव बना दिया गया। किसी भी ऐसी .स्थिति का जो नब्राह्मणीय 
व्यवस्था के प्रतिकूल प्रतीत हुई, विशेष रूप से व्याख्यान करके निराकरण 
किया गया, उस पर टीका की गई और उसे रहस्यमय बना दिया गया ।' यदि' 
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$ उदाहरणार्थ जब शिकार खेलते हुए दशरथ एक बालक की हत्या 
कर देते हैं तो मरते हुए बालक के मुख से यह कहलाया जाता है कि 
यद्यपि वह एक मुनि का पुत्र है परन्तु ब्राह्मण नही है। और इस प्रकार 
राजा को ब्राह्मण की हत्या के पाप से मुक्त कर दिया गया है, जो मनु के 
अनुसार कोक प्रछोक में कही भी क्षम्य नही थी (मनु ८ ३५५)। पुन. क्षत्रिय 
रामचन्द्र की ब्राह्मण परशुराम पर--जो पुरोहित वर्ण के देवशास्त्रीय 
वीर है--विजय के वर्णन को रहस्यवाद के आवरण से ढक दिया गया है 
जबकि विश्वामित्र का मह॒षि वसिष्ठ के साथ संघर्ष तथा विश्वामित्र की 
क्षत्रिय होते हुए भी ब्राह्मण का पद प्राप्त करने की सफलछता का विस्तृत 
वर्णन करने वाले आख्यान में लम्बी चौड़ी अतिशयपोक्तियों का प्रयोग किया - 


हैः 
ः 
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जावालि सरीखे शास्त्रविरोधी व्यक्ति पर्दे पर छाये भी गये तो इसी प्रयोजन 
से कि उनके तकों का खण्डन किया जा सके और उनके चरित्र को गहित 
दिखाया जा सके । महान क्षत्रियवशों की उत्पत्ति ब्राह्मण ऋषियों से बत्ताई 
जाने लगी । राजाओं को विना ब्राह्मण मस्त्रियो की आज्ञा के कुछ भी न करते 
का आदेश दिया गया ।* जबकि महात्‌ वीर भी वस्तुत। क्षत्रिय या मनुप्य 
नहीं थे अपितु देवताओं से ही उत्पन्न हुए थे । 

रामायण के विपय मे, हम देखते है कि कथा की एकता एक से अधिक रचबि- 
ताओ की रचना के न होने के कारण छिन्न-भिन्न नहीं हुई है । इसके एकमात्र 
लेखक हैं वाल्मीकि जिन्होंने यह कार्य अकेले ही पूरा किया होगा । बतएव एक 
स्पप्ठ तथा सामजस्यपूर्ण कथानक से युक्त होने के कारण इसका काव्यीय स्वढूप 
कभी नए्ट नहीं हुआ । दूसरी ओर,-पाण्डवो एव कौरवों के बीच हुए महायुद्ध 
की कथा को ब्राह्मणीय रूप प्रदान करने के लिए कवियों की एक श्टद्धर कीः 
आवश्यकता पड़ी जिन्होने अपनी निजी रचनाओं को ग्रन्य की मौलिक योजना 
में बैठा दिया, जिससे उसकी वैयक्तिकता और उसके प्रथम लेखक का नाम भी 
मिरन्तर नये विपयो की वृद्धि के साथ लुप्त हो गया | इस कारण हमे महाभारत 
के एक से अधिक ब्राह्मणीय सस्करण एवं विस्तार मानने पड़ेंगे जिन्हें 
रामायण के विपय मे मानने की आवश्यकता नहीं । अपर निरन्तर बढ़ने 
वाले विपयो के विशाल संघात का, जिसके नीचे पाण्डवों की मौलिक कथा 
प्रायः ओझल हो गई और जिसके नीचे काव्य कही जाने की योग्यता असम्वद्ध 
इतिहास मे जाकर मिल गई, विन्यास करने तथा ऋ्रमबद्ध करने के लिए व्यास 
नाम के एक काल्पनिक संकलनकर्त्ता की आवश्यकता पडी । 


दोनों महाकाव्यों का ब्राह्मणीय रूप में प्रथम क्रमबद्ध संकलन, मेरे, विचार 
से, रामायण के विपय मे प्राय: तीसरी शताब्दी ई० पु० के आरम्भ में, तथा 
महाभारत के विपय में ( जिसकी मौलिक कथा सम्भवत. रामायण की कथा से 
भी अधिक प्राचीन है ) और भी बाद के समय में हुआ होगा--स्षभवतः दूसरी 
शताब्दी ई० पूृ० में । ब्राह्मणीय महाभारत की उत्तरकालीनता की पुष्टि बौद्ध 
विचारो तथा यवतो या ग्रीक लोगो के सम्बन्धो के अपेक्षाकृत अधिक निर्देशों द्वारा 
होती है, जब कि यवन या ग्रीक छोगो का हिन्दुओ के साथ कीई उल्लेखनीय 


करे म् 
गया है, जिनका स्पष्ट ध्येय ब्राह्मण के पद को दुष्प्राष्य प्रतिष्ठा से युक्त तथा 
अन्य लोगो को इस पद की प्राप्ति से विरत करना है । 


भृ (6 
कक रामायण मे राजा दशरथ को ब्राह्मण मन्त्रियों से परिदित्त बतायः 
या है। है 
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सम्पर्क सिकन्दर के आक्रमण के दो या तीन शताव्दी बाद तक नही था । 

दोनो महाकाव्यों के वर्तमान रूप की अन्तिम रचना को एक तीसरे या 
उससे भी बाद के युग का मानना आवश्यक हो जाता है। और यदि हम रामायण 
मे उत्तर काण्ड जैसे पूरक अंश को, तथा महामारत में भगवदुगीता, हरिवश 
तथा राम और क्ृष्ण की परमात्मा से तादात्म्य प्रदर्शित करने वाली कथाओं 
जैसे अंशो को इन दोनों महाकाव्यों के अभिन्न अंग के रूप में स्वीकार करें 
तो इन अशो को आरम्भिक ईसवीय शताव्दियो का मानना पडेंगा। पुन३ इन 
दोनो महाकाव्यों की अन्तिम रूपरचना में हमे यह ध्यान रखना चाहिए कि 
राम पर देवत्वाधिरोपण कृष्ण की देवत्वकल्पना की अपेक्षा एक अधिक प्राचीन 
विष्णु पूजा की अवस्था को प्रस्तुत करता है। और जिस रूप में रामायण 
इस समय विद्यमान है उसमे महाभारत की अपेक्षा बहुत ही कम अर्वाचीन 
क्षेपक हैं । 

अतएवं दोनो भारतीय महाकाव्यों के ब्राह्मणगीय रूप को क्रमश: तीसरी 
तथा दूसरी शताब्दी ई० पृ० का समय देने, तथा महाकाव्यीय कविता का 
विवेचन पाण्डवों की कथा की अपेक्षा, राम की कथा से प्रारम्भ करने के मेरे 
कारण स्पष्ट हो जाँयेगें। यह स्मरणीय है कि एक काव्य की दूसरे काव्य से 
पुवेकालीनता को किसी निश्चित कालगणना विषयक आधार पर नहीं रखा 


अनफनीी  अ 5“ 7 
* प्रोफेसर वेबर की रचनाओो, विद्येपतया इण्डियन एण्टिक्वेरी मे, हाल ही 


में दिये गये उनके विचारों के निष्पक्ष अध्ययन के बाद मैंने ९ मई १८६२ को 
दिये गये 'इण्डियन एपिक पोएट्री! पर अपने व्याख्यान के कुछ कथनो को कुछ 
ह॒द तक सशोधित किया है । किन्तु मैं इस विचार से सहमत नही हो सकता 
कि वाल्मीकि की रचना ईसाई सन्‌ के प्रारम्भ के समय की है। मैं इस विचार 
से भी सहमत नही कि रामायण दशरथ जातक नामक बौद्ध कथा के बाद 


या कुछ सीमा तक उसकी नकल है, जिसमे राम को सीता के भाई के रूप 
मे दिखाया गया है और रामायण के वर्तमान संस्करण मे पाये जाने वाले 
इलोको के अनुरूप इलोक भी है | मेरा यह भी विचार नही हैं कि यह विशाल 
भारतीय महाकाव्य इस या किन्‍्ही दूसरी बौद्ध कथाओ के बीज से पनपा है । 
मैं इस सिद्धान्व को तो और भी मान्यता नहीं देता कि हिन्दू महाकाव्यों ने 
होमर की कविताओ से विचार ग्रहण किये और न मै श्री टेल्व्वायज़्ञ छ्वीलर - 
के इस सुझाव को मानता हूँ कि रामायण की कथ। ब्राह्मणो एवं लंका के बौद्ध 
के, जिन्हे राक्षस रूप मे वणित बताया गया है, बीच वेमनस्यथ की भावना व्यक्त 
करने के लिये गढी गई थी । 


भारतीय प्रज्ञा 
5 र॒ तु 


जा सकता | वबस्तुत: महाभारत, काया वी ब्राचाततम निवास स्थान के 
अत्यन्त निकटवर्ती जनपद में असंस्कृत उपनिवेशपत्तित्रों के संथप का वर्णन 
करता है, जब कि रामायण एक अधिक व्यवस्बित राज्य ( कोसल ) तथा 
अधिक व्यवस्वित एवं सुखसावन पूर्ण राजधानी ( अयोध्या ) से मत्रद्ध है । 
इन दोनों में से किसी की कथा का सक्षिप्त वर्णन प्रारम्न करने के दूत यह 
अधिक स्पए्ठता से विचार वार लेना उत्तम होगा कि कब्र और फंसे ईश्वरीय 
अवतार के सिद्धान्त ने इन दोनो महाकाव्यों में प्रवेश किया भर उन्हें वह घामिक 
तथा पवित्र स्वरूप प्रदान किया जो तबसे अक्षुण्ण रहा हैं, और जो उनकी 
तुलना अन्य राप्ट्रो के महाकाव्यो से करते समय उनहों अछग करने वाली 
प्रमुख विश्ेपता है । स्ट्रावो तथा डिओडोरस में सुरक्षित मेगास्वनीज़ के वर्णनां 
से हम जानते हूँ कि विष्णु के वीरों के रूप में अवतारों की पूजा ईसा से 
३०० वर्ष पूर्व हिन्दुस्तान में प्रचलित थी (१० २७३ पर टि० देखिए )। 
महापुरुषों को देवताओं का रूप देने की प्रवृत्ति संभवत्तः ब्राह्मगों की अपनी 
व्यवस्था मे श्रेष्ठ क्षत्रिय बोद्धाओं को भी सम्मिलित करने की इच्छा से प्रारम्भ 
हुई | इस प्रवृत्ति का उदय युद्धश्वीछ वर्ण को सम्मान देने की इच्छा से नहीं 
अपितु एक आवश्यकता से हुआ । भारत में वौद्ध प्रतिक्रिया ने ब्राह्मणीय 
एकाधिकार को छिन्‍न भिन्‍न कर दिया और एक प्रतिद्वन्दी मत की स्थापता 
की । कतिपय प्रतिक्रियाओं एवं घामिक विश्वासों का समान रूप से लोकप्रिय 
विस्तार व्राह्मणघर्म के स्वयं अस्तित्व के लिये आवश्यक प्रतीत हुआ और जनता 
के समक्ष अपने देवताओं को बौद्ध घर्म की प्रतिद्वन्द्रिता में अधिक आकंपक 
रूप देकर उपस्थित करता आवश्यक हो गया । इस कारण पहले के मानव 
वीरो, राम और क्ृप्ण, को ब्राह्मणों ने देवत्व के पद पर बैठा दिया और 
अन्ततोगत्वा स्वयं बुद्ध को भी बपने मत मे भगवान विष्ण के दस अवततारों 
से एक अवत्तार के रूप मे उपस्थित किया | 
उश्चर के अवतार का कल्पना हिन्दू मस्तिष्क में इससे भी पहले घर कर 
चुकी थी | यह संधव हैं कि उस आदिम देश मे जो ग्रीसवासियों एवं हिन्दुओं 
के पृूवजा का एक ही निवासस्थान था मनुप्यो ने अपनी प्रथम घारमिक 
ह््ह्ण्फाजज्णततता 5 ++++->+त८ 


वीरता, सा दसएुण वहादरा, तथा व्यक्तिगत भक्ति की पूजा करन वाले 
सदव भारत मे उपलब्ध रहेगे | लिखित तथ्य है कि बहत से पंजाबी 
ः , हिन्दुओं ने एक महान्‌ वीर तथा श्रेष्ठ व्यक्ति जोन निक्कोलनन की “निकक्कि 
. चबन (70569) नाम से पूजा करनी प्रारम्भ कर दी थी। उन्होंने इस 


इजता को रोकने का प्रवत्त किया किन्तु उनकी परवाह न कर लोग पूजा 
करते रहे । 
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ग 


भावनाओ को प्रकृति के मुख्य तत्त्तो एवं शक्तियों की, बिना स्पष्ट रूप तथा 


“ निश्चित विधि के, आदर्श रूप मे कल्पना करके एवं पूजा के रूप मे सन्तुष्ट किया । 


न 


ये प्रकृति के तत्त्व थे प्राणवायु, वर्षा, वात, तूफान, अग्नि तथा सुर्यें, जिन पर 


कृपिप्रधान एवं चरवाहों की जाति होने के कारण उनका सुख निर्भर था। यह 
प्रकृति का प्राचीनतम घ॒र्मं था जिसे आये जातियो ने, जब पहली बार 
अपने मुछ निवास के देश को छोडा तो, साथ ले आईं और अपने भ्रमण के समय 
भी पालन किया; और इसी धर्म मे हम उनके अनुवर्ती धामिक दश्शन के अंकुरों 
को ढूँढ सकते हैं । जब वे अपने नये निवासस्थानों मे बस गये तो उनकी घामिक 
भावनाएँ स्वभावत प्रार्थताओ, सूक्तों एवं सरल याज्ञिक क्रियाओं के रूप में 
'फूट पड़ी । धर्म अथवा एक मदहृत्तर शक्ति के ऊपर आश्वित॒ होने की बुद्धि तथा 
उसके अस्तित्व का यथार्थ ज्ञान प्राम करने की इच्छा उनके विकास के साथ 
विकसित हुई और उनके बल के साथ ही प्रवक होती गई। किन्तु सभी 
समयो एवं देशो में वहुस ख्यकर मानवसमाज का धर्म शीजक्ष ही मानवीकृत देवों 
की पूजा का स्वरूप धारण कर लेता है। भारत तथा ग्रीस मे अनेक 
देवताओं वाले पुराकथाशास्त्र का उसी स्वांभाविकता से उदय .हुआ जिस 
स्वाभाविकता से स्वयं काव्य की उत्पत्ति हुईं। इनमे प्रथम का उद्धूब' 
दूसरे, अर्थात्‌ काव्य, से हुआ भौर वह वस्तुत उन उच्च आकाक्षाओं की 
काव्यीय अभिव्यक्ति थी जो आर्य स्वभाव की विशेषता है। ग्रीसवासियों 
के समय हिन्द्रमो ने भी सीधे प्रकाशित वचन का आश्रय न लेकर शीघह्ष ही न 
केवल बाध्य प्रकृति की शक्तियो को अपितु सभी आन्तरिक भावनाओ, इच्छाओ 
नैतिक तथा बौद्धिक ग्रणो, एवं मन की सभी शक्तियों को भी मानवीय रूप से 
युक्त तथा देवता का रूप दे दिया। शीघ्र ही वह प्रत्येक भव्य उपकारक 
चस्तु को विश्व के अधिष्ठाता परम ज्ञानमय ईश्वर की प्रत्यक्ष अभिव्यक्ति 
समझने लगा और प्रत्येक मृत वीर या हितकारी व्यक्ति को उसी सर्नेज्ञ एव 
सर्वेग्याप्त शासक का प्रतिविम्व मात्र सानने लगा। अतएवं इस प्रकार विश्व 
में प्रत्यक्षत. अभिव्यक्त इस परमसत्ता के विविध गुणों एवं कर्मो को स्पष्ट करने 
के लिए हिन्दू तथा ग्रीसवासी दोनो ने ही अपने-अपने देवमण्डल को अनेक 
देवी तथा अर्धद॑वी कृतियों से भर दिया, उन्हे पुरुष तथा स्त्री के परिधान में 
सजा दिया और उनके विषय में विविध काल्पनिक तथा प्राय भयंकर कथाओ, 
कहानियो एवं रूपको को गढ डाला जिसे विवेकहीन बहुसंख्यक मानवसभाज 
ने उनमे प्रतीक में अभिव्यक्त विचारो का रचमात्र ज्ञान पाये बिना वास्तविक 
चटनाओ के ,रूप में स्वीकार कर लिया । भारत मे हम इन मानवीकृत देवो की 
यूजा के विचारों के विकास को उनके उद्गम-स्थान, ऋग्वेद, तक मे ढूँढ सकते है 


३१४ 'भारतीय प्रज्ञा , 


और वहाँ से उन्हें एक-एक कर मनुस्मृति, महाकाव्यीय कविताओ तथा पुराणो 
में विकसित होते देख सकते है। ऋग्वेद में विष्णु देवता को प्राय सौर शक्ति 
की एक अभिव्यक्ति, किवा सूर्य का एक रूप, बताया गया है; और जो विशेषता 
उसे दूसरे देवताओ से भिन्‍न करती हैं वह है उसका आकाश को तीन पाद- 
न्‍्यासों से पार करना, जो सूर्य की प्रतिदिन की तीन अवस्थाओं, उदय, मब्यात्वे 
तथा अस्त का प्रतीक हैं। इसके बाद वह बारह आदित्यो या वर्ष के 
बारह मासों में सूर्य के बारह विभिन्न रूपो में सर्वप्रथम स्थान प्राप्त 
करता है। ब्राह्मणों मे उसे यज्ञ से अभिन्न दिखाया गया है और एक बार 
वामन बताया गया है ( शतपथ ब्राह्मण १४.१,१,६; १२,९५५ ) ! मनुस्मृति 
मे ब्रह्म या विश्वात्मा को ब्रह्मा या सभी वस्तुओं के स्रष्टा के छूप में स्वतः 
विकसित हुआ कहा गया है और इस देवता के अनेक दूसरे दृश्य स्वरूप भी 
स्वीकृत किये गये हैं, जैसा कि हम वेद में पाते हैं। अव्याय १३. १२११ में 
विष्णु तथा हर (८ शिव ) को मानव शरीर में विद्यमान बताया ग्रवा है,, 
जिसमे विष्णु मासपेशियों में गति प्रदान करते है और हर बल देते है । 


' इन सबमे एक वैयक्तिक ईश्वर मे विश्वास रखनेवाल धमम के लिए मानव 
हृदय की इच्छाओं को सन्तुष्ट करने वाली कोई वस्तु नहीं थी | वह वेयक्तिक 
ईश्वर एक इस प्रकार का ईश्वर था जो मानव समाज के साथ और यहाँ तक 
कि तुच्छकोटि के जीवो के साथ भी सहानुभूति रखने वाला, अपने सभी जीवो 
से प्रम रखन वाला तथा उनकी विपत्तियों में उन्हें सदेव सहायता श्रदात्त करने , 
वाला था। दूसरी ओर क्रिया तथा सत्कर्मो, तपस्या तथा इच्द्रिय दमन, चिन्तन 
तथा उच्च आव्यात्मज्ञान के बर्म के लिये मानव के गूढ स्वभाव के दूसरे अवयवो 
की आवश्यकताओ की पूर्ति के लिए भी कोई वस्तु पर्याप्त नहीं थी । भैतए्व 
शीत्र ही विश्व के परमात्मा को मानव की बढती हुई अधिकरणनिष्ठता के 
आज अधिक मानवीकृत रूप मे देखा जाने छगा | उसे एक ऐसे जीव के 
रूप मे देखा जाने लगा जो केवल मनुष्य की रचना ही नहीं करता था अपितु 


मान सहानुभ ही 
ऋा के साथ सहानुभूति भी रखता था ओर जो देवता मनुष्य या पशु सभे 
यो के साथ अपना निकट संबन्ध बनाये रखता था। 


ही के हे अप कर  ि सृष्टि करने की इच्छा 
जब लव त गे का उत्तर देने के लिये यह कल्पना की गई कि 
एकमात्र यथार्थ हे ला 03 ने ( नपु० ब्रह्मतू से कर्ता कारक जो 
के धर्मो से अवद्ध हक अ आक निविकार, तीनो गुणो था किसी प्रकार 
पदार्थों की सृष्टि करने अप्रभावित है--अपने ही आनन्द के लिए विश्व के 

सृप्टि करते की इच्छा की, और रजस गुण घारण करके वह ब्रह्मा 


४, इतिहास या सहाकाच्य--रामायण ३१८५ 


( कर्त्ता कारक पु० ) अर्थात्‌ स्रष्टा के रूप में पुरुष बन गया । पुन' इसके बाद 
भी आत्मोद्भव की क्रिया के विकसित होने के साथ साथ उन्होने विप्णु के रूप 
में सत्त्त्नामक दूसरे गुण से तथा विध्वसक शिव रूप मे तीसरे तमस्‌* गुण से 
स्वय को युक्त करने की इच्छा की । इस त्रिविध अभिव्यक्ति [( त्रिमुति ) के 
सिद्धान्त का यह विकास, जो सर्वप्रथम भारतीय महाकाव्यो के ब्राह्मणीय 
संस्करण में दिखाई पडता है, इसके पहले वेद में भी अग्नि के त्रिविध रूपो 
( दे० पृ० १९ ) तथा अग्नि, सूर्य एव इन्द्र देवताओ की देवत्रयी में ( पृ० २० 
टि० ) वथा अन्य रूपों मे प्रतिबिम्बित हो चुका है ।'* 

वस्तुत: मनुस्मति की बजाय वेद ही बाद के अवतारों का स्रोत 
था। (सूर्य से सम्बद्ध ) वंदिक विष्णु ही ससार के पालनकर्ता विष्णु 
बन गये तथा (इन्द्र एवं मरुतों से सम्बद्ध ) प्रबल वात के देवता, रुद्र , 
संसार के सहारक शिव बन गये। शिव के रूप में परमात्मा की सृष्टि 
तथा पालन का कर्म त्याग कर विनाश कर्म करने की कल्पना की 
गयी है। ये तीनो विभिन्न कर्म तीन विभिन्न देवताओं को साँपे गये जो 
स्वयं सीमित हैं और कल्प के अच्त में प्रढय के सावेभौम नियम का 
पालन करते हुये पुन केवलात्मा मे विलीन हो जाते है। किन्तु चूँकि यह 
आवश्यक था कि सहार करनेवाले देवता का भी मानव समाज से सम्बन्ध हो 
भौर चूंकि हिन्दु धर्म के एक मौलिक सिद्धान्त के अनुसार मृत्यु के बाद 
नया जीवन होता है और सभी विनाश-कर्म के बाद पुनः सृष्टि होती ह इसलिये 
यह स्वाभाविक था कि इसमे प्रथम क्रिया की अपेक्षा दूसरी क्रिया को ही मानक 
के साथ सम्बन्ध की श्ुखला माना जाय । इस कारण उनके सहारक के 


कार्य को ख्रष्ठा के कार्यों से बदछे दिया गया, स्वय उन्हें ही शिव 
अर्थात्‌ कल्याणकारी कहा गया और उनके - स्वरूप को किसी नाश 





) कुमारसम्भव २.४ में निम्न वचन है :--- 

नमस्त्रिमुतंये तुभ्य प्राकसृष्टे केवलात्मने | 
गरुणत्रयविभागाय, पर्चाद्भेदमपेयुपे ॥ 

'हे भगवन्‌ सृष्टि के पहले एक रूप धारण करने वाले और सृट्ठि प्रवृत्ति- 
काल मे तीनो ग्रुणो को अधिष्ठित कर क्रमशः त्रिमृति रूप धारण करने वाले, 
आपको प्रणाम है । 

- ऋग्वेद के तेंतीस (३ के ग्यारह गुने ) देवता ( 'बिभिरेकादशैर्दवेधि- 
यातम्‌' १.३४, ११; १.४५.२) इसी त्रिविध रूप के विचार की ओर सकेत 
करते है । कु हि 


जे हु 
न रे + 
घ हा 
५ 
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क्रिया सम्बन्धी चिह्न की अपेक्षा सृजनहारी लिज्ु का रूप दिया गया 
( जिसमें यौत भावताओं का समावेश नहीं है )। असल में इसी मूर्ति के रूप मे 
उनकी समूचे भारतवर्ष मे पूजा होती है।' फिर भी उन्हे मानव स्वरूप में भी 
चित्रित किया गया है, जो अपनी पत्नी पार्वती” के साथ हिमालय के पव॑तों मे 
निवास करते है और राक्षसों को कुचछने तथा उनका नाश करने के कर्म मे 
लगे रहते हैं। अपने नीले कण्ठ के चारो ओर सर्प तथा मुण्डो की माला पहनते 
हैं और वाह्य चिह्नो के सम्पूर्ण समुह से (यथा श्वेत बृषम जिस पर वे चढते 
हैं, चद्रवलूय, त्रिशुल३, बाघम्बर, हस्तिचर्म, डमरू, पाश आदि से ) युक्त हैं; 


१ प्राय, बारहवी छताव्दी मे भारत के बारह भमुख नगरों में, बारह 
मन्दिरो मे बारह प्रमुख छिड्»ो की स्थापता की गई थी, जितमे सोमनाथ 
मन्दिर का लिज़ू एक था । जननेर्द्रिय का प्रतीक स्त्री जननेन्द्रिय के प्रतीकयोति 
से घिरा होने पर भी भक्तिभावना में व्यवधान नही उपस्थित करता । आधुनिक 
काल में शिव की पूजा के पतन का कारण बहुत कुछ इसमे ही अन्तहिंत है, 
जैसा कि तन्‍्त्र नाम की रचनाओ एवं शाक्तों के व्यवहारों मे पाया जाता है । 
शिव को अधं॑नारी, आधा पुरुष आधघा स्त्री, रूप मे प्रस्तुत करना प्रजनन शक्तियों 
के संयोग का प्रतीक है। कुछ लोगो का विचार है कि लिड्भ सहित शिव 
देवता को आर्यों ने मुलनिवासियों से ग्रहण किया । शिव शब्द का अर्थ होता 
है कल्याणकारी और सर्वप्रथम वात देवता ( रुद्र ) के लिये प्रशसात्मक अर्थ में 
प्रयुक्त होने के कारण विनाश के देवता के नाम से सम्बद्ध हो गया । 

* देवता की शक्ति या सक्रिय क्षमता को उसकी पत्नी के रूप मे श्रस्तुत 


किया गया है और जो छोग स्त्रीशक्ति की पूजा करते है उन्हे शाक्त कहते हैं । 
पर्वत की पुत्री पाती, जो दुर्गा नाम से बंगाल में पूजी जाती हैं, शाक्तो या , 


तन्त्रिको की आराघना का प्रमुख लक्ष्य हैं । 

3 यह तीन नोको वाला प्रतीक सृष्टि, प्रछय तथा,पुन सृष्टि को सूचित 
कर सकता है। उनकी तीन आँखें भी है (जिनमे एक मस्तक पर है ) 
जो या तो तीन वेदो या तीन काछो, भूत, वर्तमान या भविष्यत्‌ का सकेत 
द्तो है ( जिस कारण उन्हें ज्यम्वक कहा गया है )। उनके पाँच मुख हैं जिससे 
उन्हें पच्चानन कहते हैं। अर्ध॑चन्द्र भी समय के माप पर उनके शक्ति का प्रतीक 
हैं। उन्हें कई स्थछो पर आठ रूपो में अभिव्यक्त कहा गया है--आकाश, वायु, 
अग्नि, जल, पृथ्वी, सूर्य, चन्द्र तथा ऋत्विजू (जिस कारण उनका नाम, 
अ्रमूति पडा है)। उनका कण्ठ समुद्र से मथकर निकाले गये विषपान से 


नीला पड़ गया, जिसे यदि वे पी न गये होते तो वह सम्पूर्ण ससार को नष्ट 
कर डालता । 


४. इतिहास या महाकाव्य--रामायण ३१७ 


जिसका अतिशयोक्तिपूर्ण वर्णन हिन्दू प्रतीकवाद को एक ऐसा स्वरूप प्रदान करता 
है जो योरोपीय दृष्टिकोण से विचार करने पर बालिश और भोड़ा है। पुन: 
महादेव या परमदेवता शिव एक अन्य मानवीक्ृत रूप में भी मानव समाज से 
संबद्ध है जो अभी बताये गये रूप से नितान्‍्त भिन्न है । वह रूप है, धुलधुसरित 
केशवाले' एवं नग्न योगी का ( 'दिगम्बर, धुर्जटि ), जो अपनी पत्नी से दूर 
होकर वन से निवास करते है तथा स्थिर और अविचल ( स्थाणू ) होकर एक 
ही स्थान पर स्थित रहते है, मनुष्यों को अपनी ही तपस्या द्वारा यह शिक्षा देते 
है कि प्रथमत' तप, शरीर निग्नह, तथा इंच्छा-दमन द्वारा शक्ति प्राप्त की जाय 
तथा द्वितीयतः समाधि के महान्‌ गुण को प्राप्त किया जाय जिससे सर्वोच्च 
आध्यात्म ज्ञान की प्राप्ति होती है और अन्ततः परमात्मा के साथ लय 
(योग ) या वास्तविक ऐक्य की अवस्था आती है ।* 





* द्विव के भक्त योगी भी इसी प्रकार की जटाएंँ रखते है (दे० पृ० १००) 

+ महाभारत के सौप्तिकपवव में वर्णन है कि ब्रह्मा ने शिव को प्राणियों की 
रचना करने के लिए कहा और शिव ने अपने को इस कार्य के लिये योग्य 
बनाने के लिये जल में तपस्या की । 

3 समाधि के देवता के रूप मे शिव को योगेश या योगिन कहा जाता है। 
निश्चय ही कतिपय पुराणो मे योग की उत्पत्ति ( दे० पृ० १०० ) शिव से 
बतायी ' गयी है 2 कुमार सभव के सर्ग १.४५, तथा ३४५-५० मे, तथा 
मृच्छकटिक के प्रथम मगलपाठ या नान्‍दी में शिव के आसन तथा समाधिस्थ 
दशा की शारीरिक अवस्था का वर्णन है। वे अपने जंघो पर यंड्ूबन्ध' नामक 
आसन में (प० ९९ टि० ३ ) अपनी प्राणवायु को रोककर तथा चक्षु को 
नासिकाग्र पर स्थिर करके बेठे हुए हैं। जब वे इस अवस्था में थे तो कामदेव 
ने उनके हृदय में हिमालय की पुत्री, पाव॑ती, के भ्रति प्रेम उत्पन्न करना चाहा, 
जिससे कि शिव के पुत्र उत्पन्त हो सके और वह उस तारका सुर का नाश 
करे जिसने अपनी तपस्याओ 5: द्वारा ब्रह्मा से अनेक वरदान माँगकर सम्पुर्णं 
विएव को अपनी प्रजा वना लिया था। अपनी तपस्या के भंग होने से 
क्रुद्ध शिव ने अपने नेत्र की ज्योति से काम (प्रेम ) देव को भस्म कर दिया । 
तब स्वयं पार्वती ने शिव के मार्ग का अनुसरण किया और तपस्या का ब्रत 
प्रा रभ्भ कर दिया, जिसके द्वारा उन्होने शिव को प्रसन्‍्त किया और उनकी पत्नी 
वन गईं | इसके वाद कातिकेय, अर्थात्‌ युद्ध का देवता, उत्पन्त हुआ जिसने 
तारक का वध किया । यही कुमार सम्भव की कथा है । शिव की पूजा में शरीर 
पर जे जाने वाली भस्म तथा माला के रूप मे रुद्राक्ष की गुरियों का बहुत 

महत्त्व हैं 
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ब्रह्मा, विष्ण तथा शिव के ये तीन रूप, जिनके कार्यों में कभी-कभी विपर्यास 
भी हो जाता है, महाकाव्यों में विकसित तथा उनके अनुवर्ती पुराणों में और 
भी अधिक उद्घाटित हिन्दू धर्म के तीन पहलुओ को प्रदर्शित करते हैं। पहला है 
क्रिया तथा कर्मों का योग, दूसरा विश्वास और प्रेम का धर्म ओर तीसरा है 
तपस्वा, चिन्तन तथा अध्यात्मज्ञान का धर्म । इतमें अन्तिम को सर्वोपरि माना 
जाता है क्योंकि यह केवलात्मा में लय द्वारा सभी कर्मों की समाप्ति तथा सभी 
वेयक्तिक सत्ता तथा अस्तित्व के पुर्ण नाश का व्येय रखता हैं 


मध्ययुग में क्रमश ब्रह्मा, विष्णु तथा शिव नाम से अभिव्यक्त इन तीन 


९ इस प्रकार ( शिव पूजा के समान ही ) विष्ण पूजा को भगवदुगीता में 
परम आध्यात्म ज्ञान से सवद्ध किया गया हैं। भारत के कुछ भागो में दत्तात्रेय 
नामक महात्मा की त्रिमूत्ति का सम्मिलित रूप होने के कारण पूजा की 
जाती है । 

२ द्रह्मा, स्रष्ठा, की अपना कार्य कर चके होने के रूप में कल्पना की गई है; 
इस कारण उनकी पूजाका छोप हो गया और केवल एक जगह, अजमेर 
( राजपूताना ) के पुष्कार मे, ब्रह्मा की पूजा का चिह्न अभी विद्यमान है । 
अन्य दो हूपो की पूजा भी समय के साथ कम होती गयी । अन्त में शिव की 
पूजा का पुनरुद्धार महान्‌ आचार्य तथा सुधारक शड्डूराचार्य ने आठवी शताब्दी 
में किया ( जिन्हें शिव का अवतार भी माना जाता है ) और विष्णु या कृष्ण 
की पूजा का पुन. प्रचलन बारहवी शताब्दी मे रामानुज ने और पन्द्रहवी शताब्दी 
के अन्त में वल्‍्लभाचार्य ने किया । आज कल शिव ब्राह्मणों एव उच्च वर्गों के 
इप्ट देवता है जब कि क्रृप्ण इनसे इतर लोगो के । वनारस शिव की पूजा का 
गट है ( जिस कारण शिव का नाम काशीनाथ भी है ) किन्तु वहाँ भी निम्न 
कोटि के जनवर्ग में कृष्ण लोकप्रिय देवता है। भारत के दक्षिण में कई मो के 
मठावीशो को अब भी शंकराचार्य कहा जाता है। एक प्रचलित त्योहार, किवा 
उपवास या ब्रत, जिसे शिवरात्रि कहते हैं और जो (छिड्भ रूपचारी) शित्रकी अराधना 
में होता है, माघ महीने (जनव री-फरव री) की कृष्णपक्ष की चतुर्देशी के पूरे दिनऔर 
रातभर रखा जाता है । वसन्तोत्सव, जिसे सामान्यत हली या होली कहते है 
और जो फाल्गुन ( फरवरी-मा्चे ) की पोर्णमासी के कुछ दिन पुव मनाया 
जाता है और शिवरात्रि की अपेक्षा अधिक प्रचलित है कृष्ण तथा गोपियो के 
अब्नि के चारो ओर नाचने की स्मृति में मनाया जाता है। उनकी क्रीडाओं 
गे अनक प्रकार के खेछो और मजाको में याद किया जाता है। भारत के कुछ 
नाना में होछी दोल्यात्रा, या झूले के उत्सव के रेप मे होती है जिसमे कृष्ण 
तथा उनकी प्रिय पत्नी राघा की मृतियाँ सजाए गये झले में झलाई जाती हैं ! 


४. इतिहास यो महाकाव्य--रामायण . ३१९४: 


सिद्धान्तो के अनुयायियों में कटुतापुर्ण प्रतिद्वन्द्रिता तथा सघर्ष उठ खडे हुए । 
प्रत्येक सम्प्रदाय अपने मत की श्रेष्ठता से गर्वोन्मत्त रहता था और किसी न 
किसी देवता को सर्वोच्च स्थान देने के लिए विशिष्ट पुराणो को भी खपा दिया 
गया । किन्तु आजकल सम्ध्रदायो के संघर्ष ने सामान्यतः सावभौम स हिष्णता 
को स्थान दे दिया है और भारत में परमार्थ विद्या की एक उदार शाखा का 
उदय हुआ है। शिक्षित वर्ग मे अधिकांश विचारशील व्यक्ति, चाहे वे नामतः 
जिस किसी धर्म के अनुयायी हो, ब्रह्मा, राम, कृष्ण, तथा शिव को उस एक 
परमात्मा की विभिन्न अभिव्यक्तियो के सरल प्रतीक मात्र मानते हैं, जिसकी 
पूजा विभिन्न बाह्य रूपों मे तथा पूजा करनेवालो की मनोवृत्ति, परिस्थिति 
तथा पसन्द ( इष्टि ) के अनुसार विभिन्‍त विधियों से की जा सकती है। 
सक्षेप मे, उनकी यह मान्यता है कि मोक्ष के तीन मार्ग या साधन है-- 
१ कर्ममार्ग, २. भक्तिमार्मे, ३. ज्ञानमार्ग । और उनका कथन है कि इन मार्गों 
में से किसी एक का या तीनों का एक साथ अनुसरण करने पर स्वर्ग पहुँचा 
जा सकता है। दूसरा मार्ग भारतीय धर्म के जनसामान्य में प्रचलित रूप को 
उपस्थित करता है, जो सभी यथार्थ या मिथ्याधर्मों का प्रचलित रूप है । 


आश्विन के अन्त और कातिक के प्रारम्भ ( सित म्बर-अक्तूबर ) में मनाया 
जाने वाला दीवाली (दीपाली ) या 'ज्योति का पे? विष्णु की पत्नी 
लक्ष्मी की पूजा में होता हैं। जो छोग दुर्गा या शिव की पत्नी पार्वती 
की पूजा करते है वे शाक्त कहलाते हैं। शैवो, वेष्णवो एवं शाक्तो के 
तीन प्रमुख सम्प्रदायो के अतिरिक्त 'तीन दूसरे कुछ निम्न कोटि के 
सम्प्रदायो के भी नाम लिये जाते है। वे हैं गाणपत्य, या गणपति अथवा गणेश 
के भक्त; सौर्य या सोर जो सूर्य के भक्त है; तथा भागवत्त, जो भअगवत्‌' था 
परमात्मा की पूजा करने वाले बताये जाते है । पंजाब के सिख छोग भी है जो 
गुरु नानक सिह--छाहोर के निकट उत्पन्त--के शिष्य हैं, जिन्होंने बाबर के 
राज्यकाल में पन्द्रहवी शताब्दी के अन्त मे हिन्दू घर्म तथा इसलाम को 
मिलाना चाहा ओर हमारे सुधार युग के समय के आसपास ही उन्होने 
'आदिय्रन्थ' अर्थात्‌ प्रथम ग्रन्थ नाम के ग्रन्थ का उपदेश दिया ( जिसमे मूर्तिपृजा 
का निषेव किया गया है और ईश्वर की एकता का विश्वदेवतावादी विचार से 
उपदेश दिया गया )। यह एक प्रकार का नया वेद है । उनके बाद दूसरे नी 
गुरु हुए जिनमे प्रत्येक कुछ वैशिष्ठच्य से युक्त थे । दसवे गुरु गोविन्द ने पहले 
ग्रन्थ के साथ एक ओर ग्रन्थ जोड़ा और औरंगजेव के अन्तर्गत कष्ट पाकर 
उन्होने सिख्रो को एक विशिष्ठ गुरु के शान्तिप्रिय अनुयायी से एक सैनिक जाति 
और मुगल साम्राज्य के शत्रुओं के रूप मे बदल दिया। सिख सरदारो ने 
मिसल नाम के संघ वनाये जिनमे रणजीत सिंह सर्वेप्रमुख बन गये थे । 


न भारतीय प्रज्ञ? 


हिन्दुओ के अनुसार परमात्मा ने विष्णु के रूप में मानव के दुःखो के प्रति 
सहानुभूति, मानव जाति के लिये प्रेम, सभी प्रकार के प्राणियों के लिये आदर, 
और उसकी सृष्टि के अभिन्न अज्भुभूत तुच्छ प्राणियों पर भी कृपा प्रदर्गित की । 
उनका कयन है कि उनके शरीर का अश ही तुच्छ पशुओ और मनुष्यों के रूप 
में महान्‌ विपत्तियों से संसार को बचाने के लिये अवतरित हुआ । नौ प्रमुख 
अवसर अब तक आ चुके है जब परमात्मा ने प्राणियों के उद्धार के लिये 
अवतार लिया है। दसवा अवतार अभी होने वाला है। संक्षेप में ये अवतार 
इस प्रकार है! $--- 


१. मत्स्यावतार--इस अवतार मे मनुष्य जाति के जनक सातवें मनु को 
महाप्रछुय से बचाने के लिये विष्णु ने मत्य का अवतार लिया ।* (आग. 
इसकी कथा देखिए )। 

२. कर्म) या कच्छप । इस अवतार मे उन्होने कतिपय वहुमुल्य वेस्तुआक 
का, जो प्रछ॒य में नप्ठ हो गई थी, उद्धार किया । इस कार्य के लिये कूम रूप. 
मे वे समुद्र तल में इस प्रकार स्थित हुए कि उनकी पीठ मन्दर पवत की 
आधार वना । उस पर्वत को देवो तथा राक्षसों ने वासुकि नाग से बॉँधा भीर- 
फिर एक दूसरे के आमने सामने खडे हो गये और नाग को रस्सी बनाकर तथा 
मन्दर पर्वत को मथानी बनाकर बमृत, देवी लक्ष्मी" तथा बारह अन्य समुद्र 
में विीन बहुमुल्य तथा विशिष्ट वस्तुओ की प्राप्ति के लिए मन्थन करने लगे। 





.._ यह उल्लेखनीय है कि भागवतपुराण में विष्णु के बाइल अवतार दिये 
गये हैं। मुइर का टेक्स्ट्स ४.१५६। 
इस आख्यात का प्राचीनतम रूप, जो इस परवर्ती अवतार का बीज 

प्रस्तुत करता है शतपथक्राह्मण मे मिलता है जो इस ग्रन्थ के पु० ३२-३३ पर 
दिया गया है। यह कथा महाभारत वनपवे में भी कही गई है जहाँ मत्स्य को 
त्रहद्मा का अवतार बताया गया है. तथा भागवतपुराण ८ २४७ में इसे विष्णु 
से अभिन्‍न बताया गया है। मुइर का टेक्स्ट्स १.२०८। 
अतपथब्राह्मण ७.४,३,५ मे प्रजापति के कर्म रूप घारण करने का 
। कच्छप का रूप धारण कर प्रजापति ने भतो की उत्पत्ति की । जो 
उन्हने सृष्टि की उसे बनाया ( अकरात्‌ ) इस” कारण उनका कम नाम 
पडा । मूइर के टेक्‍्स्ट्स ४२७ । 


सौन्दर्य की देवी, विष्णु की पत्नी, एक प्रकार की हिन्दू वेनस, एफ़ोडाइट 
फन से उत्पन्न । 


उहं। पर छूपक प्रतीत होता है और इससे यह शिक्षा दी गई लगती है 


वणन 
क्र्छ 


४. इतिहास या महाकाव्य--रामायण ३२१ 


३. वराह-अवतार--विष्णु ने हिरण्याक्ष नामक राक्षस की शक्ति से पृथ्वी 
को मुक्त करने के लिये धारण किया, जो पृथ्वी को खीचकर पाताल 
चला गया था । वराह के रूप मे विष्ण ने पाताल में प्रवेश किया और एक 
हजार वर्षों तक हिरण्पाक्ष से लड़ने के बाद उसे पछाड़ा और पृथ्वी को ऊपर ले 
आये ।” इसके पहले के आख्यानों मे विश्व को विशाल जलनिधि के रूप में 
दिखाया गया है जिसके भीतर डूबी हुई पृथ्वी को ईश्त्रर के अवतार, वराह, ने 
अपने दाँतो से ऊपर किया । कुछ के अनुसार इस अवतार का प्रयोजन वेद का 
उद्धार करना था । यह विचारणीय है कि प्रथम तीन अवतारो का सम्बन्ध एक 
विशाल प्रछय की परम्परा से जोड़ा गया है । 


४, नरसिह--इस अवतार में हिरण्यकशिपु नामक दैत्य के, जिसने ब्रह्मा 

- से यह वरदान पाया था कि किसी देवता, मनुष्य या पशु द्वारा उसकी मृत्यु न 

होगी, अत्याचार से संसार का उद्धार करने के लिए एक ऐसे प्राणी का शरीर 

घारण किया जो आधा मनुष्य था और आधा सिंह । उक्त वरदान से वह देत्य 

' इतना शक्तिशाली हो गया था कि उसने तीनो लछोको का राज्य हड़प लिया और 

देवलाओ के लिये किये जानेवाले यज्ञों को भी रोक दिया । जब उसके 

धर्मात्मा पुत्र प्रह्नाद ने विष्णु की प्रार्थना की तो उस दैंत्य ने उस बालक का 

वध करना चाहा किन्तु विष्णु एक स्तम्भ से नरसिह रूप धारण कर प्रकट हुए 
और हिरण्यकशिपु के शरीर को फाड डाला। 


इन प्रथम चार अवतारो को सत्ययुग या संसार के प्रथम युग में हुआ 
बताया गया है । 





कि मनुष्य बिता परिश्रम के या मानो बना प्रकृति के गहन क्षेत्र में प्रवेश किये 
कोई मुल्यवान्‌ वस्तु उत्पन्न या भ्राप्त नही कर सकता । 

१ प्रारम्भिक साहित्य मे इस कथा के वीज बड़े सरल है । तैत्तिरीय ब्राह्मण 
१ १,३,५ में यह'वर्णन है--विश्व पहले जल ही जल था। वराह के रूप में 
प्रजापति ने इसमे प्रवेश किया । उन्हे नीचे पृथ्वी मिली । उसके एक अंश को 
तोडकर वे जल के ऊपर आये | शतपथ ब्राह्मण १४ १,२,११ में यह वर्णन है : 
पृथ्वी पहले इतनी बडी थी कि एमृष, अर्थात्‌ वराह ने इसे ऊपर उठाया ( मुइर 
के टेम्स्ट्स ४.२७ )। रामायण २.११० में विष्णु के स्थान पर ब्रह्मा को वराह 
का रूप धारण करने वाला दिखाया गया है। “यह सभी कुछ जल ही था, 
जिसमे पृथ्वी की सृष्टि हुईं। उससे ब्रह्मा उत्पन्त हुए। वराह वनकर ब्रह्मा ने 
पृथ्वी को ऊपर उठाया,” इत्यादि। देखिये मुइर के टेक्स्ट्स १.५३;४-३६ 
इत्यादि । 

२१ भा० गअ० 


३२२ भारतीय प्रज्ञा 


५. वामन--दूसरे या जेता युग मे भगवान्‌ विष्णु ने वलि से ( जो राम 
और कृष्ण की कथाओ के रावण तथा कंस से मिलता-जुलता है ) तीनो छोकों 
का राज्य छीन लेने के लिये एक वामत का अवतार लिया। विष्णु उसके पास 
एक वामन के रूप में पहुँचे और तीन पग के वराबर भूमि की याचना 
की । जब बलि ने उनकी याचना स्वीकार कर छी तो उन्होने दो पगों से 
आकाश और पृथ्वी को नाप लिया किल्तु दया करके निचले छोक या पाताढ 
को उस दैत्य के अधिकार में रहने दिया ।* 


६ परशुराम, अर्थात्‌ परशु घारण करनेवाले राम | इंस अवतार में विष्णु 
दूसरे युग में भूगुवंशी ब्राह्मण जमदरिति के पुत्र के रूप में उत्पन्न हुए और 
ब्राह्मण वर्ण पर शासन के गर्व से अत्याचार करनेवाले क्षत्रियो को रोकने के 


लिये अवतार ग्रहण किया । कहा जाता है कि परशुराम ने इवकीस वार पृथ्वी 
को क्षत्रियों से शून्य कर दिया ।* 


* इस अवतार का वीज ऋग्वेद मे मिलता है| मैं एक अश उद्घृत करता 
हूँ : “विष्णु ने इस (संसार) पर अपने चरण रखे; उन्होने अपने पद तीन स्थानों 
पर आरोपित किये ( १ २२,२७ ) इस कारण विष्णु को त्रिविक्रम कहते है।' 
इस ग्रन्थ का पु० ३१४ तथा मुइर के ठेम्स्टस भाग ४. पृ० ६३ भी देखिए । 
वामनावतार का एक वर्णन रामायण (स्लेगेल ) १३१,२ मे तथा ( बम्बई 
संस्करण ) १.२९,२. इत्यादि ( गोरेसिओ १३२.२ ) मे भी है। महाभारत 
में शान्ति पर्व तथा वन पर्व में भी यह कथा आती है। 

* यद्यपि आजकल इसे ब्राह्मणत्व का आख्यानात्मक रूप माना जाता हैं, 
जो युद्धशील क्षत्रिय वर्ग के विरोध मे उपस्थित किया गया है । प्रथमतः३, वे एक 
क्षत्रिय द्वारा जमदग्नि नामक ब्राह्मण से गाय चुराने से बढे हुए संघर्ष के जनक 
हुये । बदले मे जमदग्नि के पुत्र परशुराम ने क्षत्रियो को मार डाला, जिसपर 
दूसरे क्षत्रियों ने मिलकर जमदग्ति को मार डाला। उसके वाद जमदग्नि 
के पुत्र एवं हत्यारों मे भयफर सघर्पष छिड़ गया। ये सभी वर्णन दो 
प्रमुक्न जातियो के निरन्तर पारस्परिक संघर्पो की ओर संकेत करते हैं। 
परशुराम के राम के साथ युद्ध करने ( एवं उनके पराजित होने ) तथा महा- 
भारत में भीष्म से युद्ध करने के वर्णन से यह निष्कर्ष निकलता है कि 
यदि क्षत्रिय ब्राह्मणों के साथ सघर्ष मे जीत न सके तो भी उन्होंने अपनी 
3 वानये कक । परशुराम की कथा वनपर्व, झान्तियर्व, भागवत 500 
9 पैसे एवं अग्नि पुराणों में कही गयी है। वनपर्व में परशुराम को राम 
> वाया द्वारा मूछित दिखाया गया है। उद्योग पर्व परशुराम तथा भीष्म के 
दीष संग्राम का वर्णन करता है। दे एक दूसरे को बार-बार मुच्छित 
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७. राम ( जिन्हें सामान्यतः रामचन्द्र' अर्थात्‌ प्रिय या चन्द्र तुल्य राम ) 
रामायण के नायक, सूर्यवंशी राजा दशरथ के पुत्र, और इस कारण एक: 
क्षत्रिय हैं | विष्णु ने यह अवतार दूसरे, भर्थातु जेता युग के अन्त में रावण 
नामक राक्षस के वध के लिए लिया था ( दे० पृु० ३३५ ) | 

८. कष्ण--भारत के सभी परवर्ती देवताओं में सर्वाधिक लोकप्रिय 
हैं ।* चन्द्रवंशी वसुदेव और देवकी के आठवें पुत्र के रूप मे भगवान्‌ विष्णु का 

यह अवतार द्वापर या संसार के तीसरे युग में” अत्याचारी राजा कंस के वध 


कर देते हैं । अन्ततोगत्वा कुछ मुनि लोग उनसे युद्ध न करने की प्रार्थेता करते 
हैं। आदिपव मे कहा गया है कि परशुराम ने शत्रुओं का नाश त्रेता तथा ह्ापरं 
युगों के बीच में किया था। मुइर, ठेम्स्ट्स १-४४७ में यह वर्णन है कि 
परम्परा मलाबार समुद्र तठ के निर्माण का श्रेय परशुराम को देती है 
'जिन्होने समुद्र को हट जाने के बाध्य किया और पश्चिमी घाटो पर परशु 
की चोट से दरार बना डाली । 
* राम के साथ उन्हे अन्य दो रामो से भिन्न करने के लिए चन्द्र शब्द 
“ का प्रयोग केवल परवर्ती साहित्य मे पाया जाता है। 
. + विशेष कर बगाल मे; उत्तर के प्रान्तो मे ( कृष्ण के अपने तगर मथुरा 
को छोड़कर ) अवध, बिहार तथा मुख्य हिन्दुस्तान के वृहत्तर भाग मे सातवें 


अवतार रामचन्द्र की मुख्य रूप से पूजा की जाती है। ऋष्ण की पूजा का 
अपेक्षाकृत आधुनिक होना इस तथ्य से प्रकट होता०है कि प्राचीन बोद्ध सुत्नो 


में बौद्ध धर्म के उदय के समय पुजे जाने वाले देवताभो मे ब्रह्मा, नारायण, शिव, 
इन्द्र आदि का ही नाम है, कष्ण का नही । 

3 कलियुग या ससार के चौथे युग का आरम्भ कृष्ण की मृत्यु के बाद से 
माना गया है । अतएवं महाभारत की घटनाएँ द्वापर के अन्त मे हुई होगी और 
रामायण की घटनाएँ दूसरे अर्थातु त्रेता युग मे । मुच्छकटिक के दूसरे अक 
में आये यूतक्रीडा के दृश्य से यह संभव लगता है कि चारो युगो का नाम 
जूए की चार फेको को दिया गया है--सर्वोत्तम क्षेपण को कृत कहते हैं; त्रेता 
त्तीन अक्षो का या उससे थोडा कम उत्तम क्षेपण है; द्वापर अक्षो का ऐसा 
क्षेपण है जिसे निकृष्ट माना गया है; सबसे निक्ष्ट कलि होता है । हिन्दुओ का विचार 
यह प्रतीत होता है कि यूतक्रोडा विशेष रूप से द्वापर एवं कलियुग में प्रचलित 
थी। नल की कथा मे मूर्तिमान द्वापर वक्षो में प्रवेश करता है और मृतिमान्‌ 
कलि स्वयं नल मे प्रवेश करता है, तव नल को यूतक्रीड़ा की घातक इच्छा 
उत्पन्न होती है । हिन्दुओ की चार युगो के क्रम की वह कल्पना जिसमें क्रमश: 
मानव जाति का उत्तरोत्तर पतन होता है, मोविड ' की मेठामोरफोसिस 
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के लिये हुआ था, जो पहले अवतार के रावण के समान पाप कर्मों का 
प्रतिनिधि था । 

कृष्ण के बाद के जीवन का विस्तृत विवरण महाभारत के परवर्ती अशो में 
जोड़ दिया गया है और इस काव्य के सौप्ठव को हा ति पहुँचाये बिता उन 
अंशो को निकाला जा सकता है। निश्चय ही ये महाकाव्य के नायक नहीं हैं । 
ये एक ऐसे प्रमुख नायक लगते है जो वास्तविक नायको--पाण्डवों की भी 
हाथ बँटाते है और इस कारण इन्हें देवता का रूप देने में भी विवाद उठ खडा 
होता है । इनके प्रारम्भिक दिन और युवावस्था की लछीलाएँ यद्यपि महाभारत 
के प्राचीनतम अज्ो मे वणित नहीं है, तथापि हरिवश एवं पुराणों, विशेपतया 





( १८९ आदि ) मे वर्णित रोम वालो के स्वर्ण, राजत, कास्‍्या तथा लौह युग 
से मिलती है । किन्तु सासारिक युगो का हिन्दू कल्पना में बहुत हम्वा चौड़ा 
विस्तार किया गया और कदाचित्‌ वह आधुनिक वैज्ञानिक सिद्धान्तों से 
अधिक मेल खाती है ( पृ० १७९, टि० ४ देखें )। महायुग या चारयुगों के 
काल मे १२००० दैव वर्ष होते है, जो (विष्णु पुराण के अनुसार) १२,००० २ 

३६० (सामान्य वर्ष के रूप मे दिनो की कल्पित सख्या ) अर्थात्‌ ४३,२०,००० 
मानव वर्षो के बराबर है, जिसके वाद चार युगो का दूसरा युग आरम्भ होता 
है। चार युगो वाले, एक हजार महायुग मिलकर एक कल्प या ब्रह्मा के दिन होते 
है। यह कल्प ४,३२,००,००,००० मानव वर्षों के वरावर होता है (इसमे चौदह 
मन्वन्तर या चौदह मनुओ के क्रमशः स्थितिकाल आते हैं )। इसके वाद ससार 
का प्रलय ( प्रतिस्चार, महाप्रलय ) होता है और सभी प्राणी--त्रह्मा, विष्णु, 
शिव, देवता, असुर, मनुष्य, पशु--ब्रह्म या केवछात्मा में विछीन हो जाते है । 

वर्तमान कल्प मे छः मनु हो चुके है जिनमे प्रथम स्वयभुव थे और वर्तमान 

या सातवें वैवस्वत हैं। मनु का विवरण स्पष्ठ है और कुछ लोग कहते हैं कि 

उनके चार युगो का काल क्रमश: ४८००, ३६००, २४००, तथा १९०० 

सामान्य वपो से अधिक नही है ( मनुस्मृति १.६९-७१ ) । ऋच्वेद मे संसार के 

युगो का कोई उल्लेख नही हैं किन्तु ऐतरेय ब्राह्मण ( ७.१५ ) में उल्लेख हैं । 

वर्तमान कलियुग का प्रारम्भ १८ फवरी ३१०२ ई० पू० की मध्यरात्रि को 
उज्जयिनी की ऋान्ति पर होने की गणना की गई है । छ्विठनी की ओरिएच्टल 

स्टडीज की दूसरी सिरीज पृ० ३६६; मइर का टेक्स्ट्स १.४३; वेबर की 

इण्डिश्श स्टूडियन १.२८६,४६० । है है 


र्‌ ५ 
महाभारत के बाद के क्षेपको ने पाण्डवो को भी कतिपय देंवताओं का 
अवतार बना दिया हैं । 
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भागवतपुराण के दशम स्कत्ध मे वर्णत मिल जाता है। भागवत में इस प्रकार 
वर्णन है-- 

'वमुदेव ( यदु के वंशज, जो यदु पुद के साथ ययाति के दो पुत्रो के रूप 
में दो वंशो के स्थापक हैं ) की दो पत्नियाँ थी रोहिणी और देवकी | देवकी 
के आठ पुत्र हुये जिनमे आठवे कृष्ण थे। यह भविष्यवाणी हुई कि इन पुत्रों 
में से एक मथुरा के राजा और देवकी के चचेरे भाई कंस का बंध करेगा | इस 
कारण कंस ने वसुदेव तथा उनकी पत्नी को बन्दी बना लिया और पहले छ: 
सन्‍्तानों का नाश कर दिया। सातवें बलराम योग द्वारा देवकी के गर्भ से रोहिणी 

के गर्भ में पहुँच मये और इस प्रकार उनकी रक्षा हो गयी । भाठवें कृष्ण थे 
जिनका वर्ण श्याम और वक्ष पर श्रीवत्स का चिह्न था। उनके पिता 
वसुदेव मथुरा से पुत्र सहित बचकर निकले और देवताओ की कृपा से यादव 
चश् के गोप, नन्‍्द, के यहाँ पहुंचे जिनकी पत्नी यज्ञोदा के तत्काल पुत्र हुआ था। 
अपने पुत्र को रखकर वसुदेव यशोदा की सन्तान को लेकर देवकी के पास लौट 
आये । नन्‍्द ने बालक कृष्ण को साथ लेकर पहले गोकुल या ब्रज में निवास 
बनाया और फिर वन्दावन आ गये जहाँ कृष्ण तथा बलराम का साथ साथ 
पालन पोषण हुआ। वे वनो में घूमते और ग्वाल-बालो के साथ खेलते रहे । कृष्ण 
जब बालक ही थे तो उन्होने कालिय नाग का नाश किया और गोक्ध॑न पर्वत 
को अपनी अगुलि पर गोपियो की इन्द्र से रक्षा करने के लिये धारण किया जो 
उनके कृष्ण के प्रति प्रेम को देखकर कुपित हुए थे और घोर जलप्छावन से उनका 
नाश करने के लिये उद्यत थे। उन्हे गोपियों या ग्वाल-बालाओ के साथ कीड़ा 
करने वाला बताया गया है, जिनमें से एक हजार उनकी पत्नियाँ बन गईं यद्यपि 
केवल आठ पत्नियों के ही नाम गिनाये गये है। राधा उनमे सबसे प्रिय थी। 
कृष्ण ने गुजरात में द्वारकापुरी बनवायी, और कंस को मारने के वाद मथूरा के 
निवासियों को अपने साथ यहाँ ले आये । 


कुछ लोगो के अनुसार, कृष्ण विष्णु के अवतार नहीं अपितु स्वयं 
विष्णु ही है जिस कारण द्वापर या जगतु के तीसरे युग के अन्त में वसुदेव और 
देवकी के पुत्र, तथा कृष्ण के अग्रज बलराम को कृष्ण के स्थान पर विप्णु का 
आठवाँ अवतार माना गया है। 

१ क्रृष्ण के जन्मोत्सव के वाषिक पर्व को जन्म्राप्टमी कहते हैं क्योकि 
उनका जन्म भाद्र ( अगस्त-सितम्बर ) महीने की अष्टमी को हुआ था । 
यह बडे समारोह से मनाया जाता है । कुछ दिल पूर्व प्रोफेसर वेबर ने इसका 
सुन्दर वर्णन प्रस्तुत किया था । 

* इन तीसरे राम को, जिन्हे सामान्यतः वसुदेव का सातर्वा पुत्र माना 
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९. वुद्ध-न्राह्मणो के अनुसार जगत के चौथे य्रुग मे भगवान विष्णु ने 
देत्यो या राक्षमों को देवताओं की पुजा से छलपूर्वक विरत करने के लिए 
महान्‌ नास्तिक दाशनिक का अवतार लिया और इस प्रकार उन दैत्यों का 
नाश किया । 

१०. कल्कि या कल्किनू---यह अवतार चतुर्थ युग, कलियुग, के अन्त ग्रे 
अभी होने वाला है । जब ससार के पापो का घडा भर जायगा तो कल्कि दुष्टो 
के संहार के लिये, पृथ्वी पर धर्म की स्थापना के छिये एवं एक नये 
धर्मयुग ( सत्य युग ) को उपस्थित कर सृष्टि के पुनरुद्धार के लिये अवतार 
लेंगे । कुछ लोगो के अनुसार वे ब्वेत अश्व पर विराजमान होकर, हाथ में 
नंगी तलवार लेकर, पुच्छछक तारे के समान चमकते हुए आकाश में 
प्रकट होगे ।* 

इन दसो अवतारों पर अधिक निकट से हृष्टिपात करने पर हम यह देख 
सकते है कि प्रथम तीन अवतारों मे विष्णु पशुओ का रूप घारण करते 


गया है, कभी-कभी हलायुध अर्थात्‌ हल जैसे अस्त्र से युक्त, और मुसली 'मुसछ 
घारण करने वाले” कहा गया है। ये हरकुलीज़ के हिन्दू रूप हैं। महाभारत 
( तथा विष्णु पुराण मे ) इन्हें विष्णु के सफेद केश से उत्पन्न बताया गया 
है जिस प्रकार कृष्ण को उनके काले केश से उत्पन्न कहा गया है। अन्यत्र 
इन्हें शेप नाग का अवतार कहा गया है भौर अनुशासन पर्व में इन्हे अर्घ 
देवी जीव, आधा मनुप्य तथा आधा सर्प, बताया गया है | इनकी मृत्यु के समय 
( जो मौसलपव मे वर्णित है) यह बताया गया है कि इनके मुख से एक 
सर्प निकछ कर समुद्र में प्रवेश कर गया । डिओडोरस सिक्यूलस ने भारतीयों 
के वर्णन (२३९ ) के सम्बन्ध मे इस प्रकार कहा है--यह कहा है कि 
हरकुलीस ने ( और पर्वतो के निवासियों द्वारा पूजित ने भी ) उनके बीच 
निवास किया । ग्रीक निवासियों की तरह उन्होने उसे भी गदा और व्याप्नधर्म 
ते उफे रूप में चित्रित किया है। शारीरिक बल और वीरता में 
वे सभी मनुृप्य से बढ़ कर थे और उन्होने पृथ्वी तथा समुद्र को देत्यों से 
खाली कर दिया । चूंकि उनकी अनेक पत्नियों से अनेक पुत्र थे किन्तु एक ही 
पुत्री थी “ते; जब वे सव बड़े हुए तो उन्होने सम्पूर्ण भारत को वरावर भागों 
में वॉँटा जिससे उन सवका स्वतन्त्र राज्य हो और अपनी एक पुत्री को उन्होने 
साम्राज्ञी बनाया । उन्होने अनेक नगरो की स्थापना की जिनमें सबसे बड़ा और 
5 पलिवोश था । मृत्यु के बाद उन्होने देवता का पद प्राप्त किया । 
विप्णुपुराण ४ २४ के अनुसार वे सम्भल के प्राचीन ब्राह्मण विष्णु- 

व्यास के परिवार मे कल्कि रूप से अवतरित होगे। 


॥। 


४. इतिहास या सहाकाव्य--रामायण । ३२७ 


हैं, और चौथे मे आधे पशु और आधे मनुष्य का। इस चौथे अवतार 
को एक प्रकार की मध्यस्थ श्ुखला मावा जा सकता है जिसका ध्येय 
यह है कि परमात्मा का बिल्कुल सीधे उच्चकोटि के सासारिक जीवन से 
सम्बन्ध न स्थापित किया जाय । आधे सिह और आधे मनुष्य के मिश्रित 
रूप से पूर्ण मनुष्य के रूप के बीच संक्रमण स्वाभाविक है। मानव रूप प्राप्त 
करने पर भी ईश्वरीय तत्व क्षुद्र कोटि के मनृष्यों से प्रारम्भ करता है जो 
एक वामन रूप मे मृर्त है । तव यह वछुशाली वीरो का रूप धारण करता हैं 
जो ऐसे दुष्ट राक्षसों एवं देत्यो के अत्याचार से मुक्ति विछाता है जिनकी शक्ति 
चौथे युग मे मानव समाज के पतन के साथ बढती गयी थी । दसवें या अन्तिम 
अवतार में, जो अभी होने वाला है, पाप तथा अत्याचार का समुल नाश हो 
जायगा । इन सत्रके भीतर हम हिन्दू पुनर्जन्म के सिद्धान्त को काम करते 
हुए देखते हैं । मनु के समय में भी यह सर्वेमान्य सिद्धान्त था कि मनुष्यों की 
आत्मा, जिसे परमात्मा से निकला हुआ अश माना गया है, पशुओ की योनि में 
गिर सकती है या उच्च जीवो की योनि प्राप्त कर सकती है ।भतएव इस प्रकार 
के सिद्धान्त का सहज ही विस्तार हुआ कि परमात्मा को भी संसार को कष्ठों 
एव पापो से मुक्त करने के लिए और सम्पूर्ण सृष्टि कर्म में धर्म की स्थापना 
करने के लिये अवतार की विभिन्न श्रेणियों से गुजरना पडता है । 

मैं यहाँ भागवत्‌ पुराण १० ८5९ से एक रोचक कथा देता हूँ जो प्रेम 
सागर के अन्त मे भी आयी है। मैं इसका ( कुछ विस्तृत रूप देकर ) यहाँ 
अनुवाद देता हूँ क्योकि यह तीन देवताओ ब्रह्मा, विष्णू तथा शिव, के स्वरूप 
का एवं मनुष्यों से उनके सम्बन्ध का वर्णन प्रस्तुत करती है--- 

प्रथम मनु द्वारा उत्पन्न किये गये दस महपियों या पुरातन पिताओ में एक, 
मह॒पि भूगु, से पूछा गया कि सबसे बड़ा देवता कौन है। उन्होने कहा कि मैं 
इसका पता लग़ाऊंगा । पहले वे ब्रह्मा के पास पहुँचे । उनके पास पहुँचकर 
उन्होने जानवुझ कर प्रयोजन से प्रणाम नही किया। इस पर ब्रह्मा ने उनकी 
बडी निन्‍दा की, किन्तु क्षमा मॉगने पर वे ज्ञान्‍्त हो गये। तब वे कैलास पर 
शिव के निवासस्थान पर पहुँचे और उन्होने शिव के अभिनन्दन वचनो का 
उत्तर नहीं दिया । अपना अपमान मानकर शिव क्ुद्ध हो ऋषि का 
नाश करने के लिये उद्यत हो गये किन्तु पार्बती ने उन्हें शान्त किया | अन्त 
में वे विष्णु के लोक, वेकुण्ठ, पहुँचे । उन्होने विष्णु को लक्ष्मी की गोद मे सिर 
. रख कर सोये हुए देखा । उनकी सहनशक्ति की परीक्षा करने के लिए 
उन्होने उनके वक्षस्थल पर पैर से प्रहार किया जिससे विष्णु जग गये | ऋरध 
दिखाने के स्थान पर विष्णु ने उठकर जब भूगु को देखा तो बडी नम्नता से 
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पूछा कि कही उनके चरण को कष्ट तो नही पहुँचा और उनके पैर को 
सहलाने लगे । भृगु ने कहा कि यही सबसे श्रेप्ठ देवता हैं, यह सबसे बड़े 
अस्त्र को धारण करने वाला है--सहानुभूति और दया के अस्त्र को ।' 


रामायण 
अब मैं वाल्मीकि' के काव्य रामायण ( राम-अयन, राम का आचरण या 
कर्म ) का संक्षिप्त विवेचन प्रस्तुत कहूगा, जो वर्तमान रूप में प्राय: २४००० 
शलोक़ो का है और जिनमे अविकाश प्रचछित वीरकाव्यीय अनुष्टुम छन्द हैं ।' 
सर्वप्रथम यह द्रष्टव्य है कि इसके मूल की विशुद्धता खतरे में है जिससे बड़ा 
महाकाव्य महाभारत मुक्त है। इसकी कथा अधिक प्रचछित तथा आकपंक है । 
यह छोटी ओर विपयान्तरों के बोझ से बोझिल भी कम हैँ । इसमे कथावस्तु का 


* वाल्मीकि का जन्म भारत के उस भाग में बताया जाता है जो कोशछ 
(जिसका प्रमुख नगर अयोब्या था और जिस पर राम के पिता दशरथ 
ने शासन किया था) के समान और विदेह राज्य के निकट था । विदेह के राजा 
सीता के पिता जनक थे जिनके याज्ञवल्क्य के साथ सम्बन्ध के वर्णन शुक्छ 
यजुर्वेद के ब्राह्मणो तथा महाभारत की कथाओ में मिलते हैं। वाल्मीकि को 
कृष्ण यजुर्वेदीय शाखा का माना जाता है । यह निदिचत है कि राम की 
कथा तैत्तिरीयको ने मनोयोग से सुरक्षित रखी थी और वाल्मीकि ने उनकी 
कथाओं को अपनी कथा में मिला लिया। श्री कस्ट के अनुसार ( कलकुत्ता 
रिव्यू ४५ ) वाल्मीकि जमुना के किनारे पर प्रयाग में संगम के निकट निवास 
करते थे और परम्परा से वुन्देलखण्ड मे वादा जिले की एक पहाड़ी को इनका 
निवास स्थान बताया गया है। कुछ छोग तो यह भी कहते है कि अपने जीवन 
के प्रारम्भ मे वे पथिकों को लुटने वाले डाक थे किन्तु अपने दुष्कर्म पर 
पाश्चात्ताप करके उन्होने पर्वतो पर आश्रम बनाया जहाँ उनके आश्चम में 
काडान्तर मे जनभावना से अधिक भय रखने वाले राम द्वारा वनवास के लिए 
निकाछी गई राम की पत्नी सीता ने आश्रय लिया । यही सीता के दो पुत्र, 
ऊय तथा लव ( जिन्हें कमी कभी एक समस्त नाम कुशीलवौ' दिया गया हैं ) 
उतन्न हुए जिन्हें अपने अज्ञात पिता के कर्मो का वर्णन करने वाली कविताओं 
का गाने की शिक्षा दी गई। इन्ही से प्रतिष्ठित राजपूत अपनी उत्पत्ति 
वताते है । समीक्षक ने यह समव माना है कि वाल्मीकि उत्त सायकों के सम- 
कालीन रहे होगे जिनका उन्होने वर्णन किया है । 

जिस छन्द में रामायण तथा महाभारत का वृहत्तर भाग लिखा गया 
प्रचलित इलोक है ( मेरा संस्कृत ग्रामर, प० ९३५ देखें ) जिसमे प्रत्येक 


श्र 
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सौष्ठव अधिक है, इसकी भाषा सरल है और उसे समझने मे कम कठिनाई 
होती है | इन स्थितियों के फलस्वरूप यह अधिक आसानी से याद कर लिया 
जाता था। अतएवं ऐसा हुआ कि इसके रूप की अन्तिम निश्चित रचना हो जाने 
के बाद भी भारत के बृहत्‌ भाग मे यह मौखिक रूप में प्रचलित रहा । प्रथम 
काण्ड के चौथे अध्याय से हमे पता चलता है कि ग्रीस के चारणों के समान 
रामायण के भी गाने वाले और सुनाने वाले व्यक्ति थे । फलत: वर्णनों के शब्दो 
से पाठभेद प्राय, अपरिहाय हो गया । समय बीतने पर जब इस काव्य की 
लिखित प्रतियो की वृद्धि हुई तो प्रचलित ओजस्वी छन्‍्द के अबाघधित प्रवाह 
से ऐसे प्रतिलिपि लेखकों द्वारा किये गये पाठभेदो एव प्रक्षेपो को सरलता से 
स्थान मिलता गया जिनमे कभी कभी कवि' बनने की आकाक्षा वाले व्यक्ति 
भी होते थे। अतएवं इस काव्य के मूल के कम से कम तीन संस्करण 
हैँ ; एक बनारस तथा उत्तर-पश्चिम से सम्बद्ध; दूसरा जो यदि सेव नहीं तो 
आमतौर से अधिक विस्तृत और प्रक्षेपो से युक्त लगता है, और कलकत्ता तथा 
खास वंगाल प्रदेश से सबद्ध है; और तीसरा पश्चिमी भारत ( बम्बई ) का 
सस्करण है । ये प्रमुख सस्करण तथा सभी ज्ञात पाण्डलिपियाँ, भले ही उनमे 


स्थान स्थान पर पाठभेद हो,' इस काव्य को सात काण्डो में इस प्रकार 
विभाजित करती हे--- 


चरण की सोलह मात्राओं में केवल पाँच मान्नाएँ वस्तुत. नियत होती है । दूसरी 
मात्राएँ लघु या भुए हो सकती हैं। त्रिष्ठुभ्‌ के इन्द्रवच्चा रूप का भी महा- 
भारत में बहुत व्यवहार हुआ है, और रामायण में अध्यायो के अन्त मे प्राय: 
जगती ( ग्रामर ९३७,९४१ ) छन्‍्दो का प्रयोग है। इनमे इच्द्रवज्ञा मे पत्येक 
अद्धंच में ग्यारह मात्राएँ और जगती में बारह मात्राएँ होती है । प्रत्येक 
मात्रा का आकार (हस्व या गुरु) नियत होता है अत. सरलता एवं 
'शैलीगत स्वतन्त्रता' कम होती है । 

१ प्रोफेसर वेबर ने यह प्रदर्शित किया है कि भारत के विभिन्न भागो की 
रामायण की पाण्डलिपियो के पाठ भेद, जो अब ढूँढ निकाले गये है, इतने 
अधिक हैं कि अब केवल तीन ही सस्करण नहीं कहा जा सकता | बगारु 
( गौड ) सस्करण के सम्बन्ध मे यह कहा जा सकता हैं 'कि भारत के इस 
भाग मे, जहाँ पाण्डलिपियो की कम आवश्यकता होती है, विद्वान व्यक्तियों ने 
स्वय ही स्वतन्त्र रूप से प्रतिलिपि की है और उन्होने भूल के साथ उत्तर के 
अशिक्षित प्रतिलिपि लेखकों की अपेक्षा अधिक स्वच्छन्दता बैरती है। १८०६ 
कौर १८१० में करे (८००४) तथा.माशंमैन (१४४7७॥72॥) ने इस संस्करण के 
सात काण्डो में से दो काण्डो का मुल तथा अनुवाद प्रकाशित किया; किन्तु यत्र 
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१. बालकाण्ड--राम की वाल्यावस्था से सम्बद्ध काण्ड। २. अयोव्या 
काण्ड--जों अयोध्या के राज्य पर शासन ओर राम के उनके पिता दशरथ 
द्वारा निप्कासन का वर्णन करता है । ३. अरण्य काण्ड--जिसमे निष्कासन के 
बाद राम के वनवास से सम्बद्ध घटनाओं तथा रावण द्वारा सीता के 
अपहरण का वर्णन हैं । ४. किप्किन्धा काण्ड--जों राम के मित्र सुग्रीव की 
राजवानी किप्किन्धा में होते वाली घटनाओं का विस्तृत वर्णण करता है । 
५. सुन्दर काण्ड--इसमे उन चमत्कारपूर्ण कार्यों का वर्णन हैं, जिनके द्वारा 
समुद्र में सेतु का निर्माण तथा आक्रमण करने वाली सेनाओ का लंका (सीछोन) 
मे प्रवेश समव हो सका । ६. युद्ध काण्ड--इसमे राम के रावण के साथ युद्ध 
का, उसकी सेनाओ पर विजय तथा उनके नाश करने का, सीता की 
प्राप्ति, अयोब्या को प्रत्यावंन, चारों भाइयो के मिलन तथा राम के राज्या- 
भिपेक का वर्णन है । ७. उत्तर काण्ड में अयोब्या लौटने पर राम के राज्या- 
भिपेक के उपरान्त उनके जीवन की अन्तिम घटनाओ---उनका लोकापवादों 
पर व्यान, नगर वासियों की दुर्भावना, और फलत: सीता का रावण के घर 
में बन्दी अवस्था में उनके निर्दोष चरित्र की असन्दिग्बता के विपरीत भी 
वाल्मीकि के जाश्रम में वनवास लेना, मुनि के आश्रम में उनके यमज पुत्रो, 
कुश और छव, का जन्म, अन्त में सीता के साथ रामका मिलना, और स्वर्ग की 
प्राप्ति का वर्णन है। इस कथा के इन सभी पूरकों को भवभूति ने अपने 


उत्तर राम चरित' में तथा सम्पूर्ण प्रारम्मिक जीवन चरित्र को “महावीर 
चरित' मे नाठक का रूप दिया न 


तब उन्होंने उत्तरी संस्करण का अनुसरण किया है। बीस वर्ष वाद गआागस्टस 
विलियम स्‍्लेगेल ने उत्तरी सस्करण के दो काण्डो के मूल को प्रथम काण्ड के 
कक. अनुवाद सहित प्रकाशित कराया। फिर अगले वीस वर्षों के 
ब्लाक के बाद सिस्‍्तोर गोरेसियो (अंशा07 (507765707) नामक इंटालियन 
विद्वान ने राजा चाल्स अल्वर्ट के व्यय से वगाल संस्करण का सुन्दर और 
का अल इंटालियन अनुवाद के साथ प्रकाशित किया जिसका अनुसरण 
वर्ष से अधिक हुए जब कि 8 इक कक लक | डे 

द द्नीय पाठ के टीका सहित संस्करण 


कल और वम्दई मे निकले 
ऊता आर वम्दई में निकले | कलकत्ता के सस्करण पर १९१७ सवत्‌ की 


तिथि है । श्रो 

हे रा । श्रो कक ग्रिफिय का रमागण का काव्य में अनुवाद, जो इस बीच 
काशित हो चुका है, अत्यन्त सम्मान के योग्य है और सम्मान प्राप्त कर 
भा चुका है। 
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हम यह देख चुके है कि सातवें काण्ड और प्रथम काण्ड की प्रास्तवना 
के अध्याय, जिनमे कथानक का सक्षेप है और जो राम की विष्ण या परमात्मा 
से अभिन्नता प्रदर्शित करने वाले अंश है (यथा ६.१०२,१२, गोरेसिओ) तिश्चय 
ही अपेक्षाकृत अर्वाचीन क्षेपक है । 


कैपकों तथा पाठ भेदों के विपय मे सन्देह होने पर भी देशवासियों की 
दृष्टि मे इस काव्य के पविन्न रूप पर आँच नहीं आती । जिस श्रद्धा की वृष्ठि 
से इसे देखा जाता हैं उसका ज्ञान प्रस्तावना के अध्याय के अन्त मे आए हुए 
एलोको से प्राप्त किया जा सकता है-- 

जो इस पवित्र जीवनदायक रामायण का अध्ययन और पाठ करता है 
वह सभी पापो से मुक्त हो अपने सम्पूर्ण वश सहित परम स्वर्गलोक को प्राप्त 
करता है । 


१.२,४० मे कवि वाल्मीकि से ब्रह्मा कहते है--'जब तक पृथ्वी पर पवत 
एवं नदियाँ रहेगी तब तक रामायण की कथा लोक मे प्रचलित रहेगी ( याव- 
त्स्थास्यन्ति गिरय. सरितश्च महीतले, तावद्रामायणकथा लोकेषु प्रचरिष्यति )॥ 


काव्य) की मुख्य कथा यद्यपि प्राय. ऐसी लरूम्बी कथाओं से छिन्न हो 
जाती है जिनका कथानक से कोई विशेष संबन्ध नही, तथापि यह महाभारत की 
कथा की अपेक्षा बहुत अधिक अविरल और स्पष्ट गति से प्रवाहित होती है । 
इसे हम चार प्रमुख भागो या कालो मे बाँट सकते है जो राम के जीवन 
की चार मुख्य अवस्थाओ के समकक्ष हैं। १ उन्तकी वाल्यावस्था, अपने पिता 
अयोध्या के राजा दशरथ, की सभा में शिक्षा तथा निवास, सीता से सुखमय 
विवाह, तथा उनके युवराज बनाये जाने की घोषणा; २. उत्तके निष्कासन की 
स्थितियाँ, उनके निष्कासन तथा मध्य भारत के वनो में निवास का वर्णन; 
३ अपनी पत्नी सीता की प्राप्ति के लिए दक्षिण के राक्षस या देत्यो के साथ 
उनका युद्ध, उनकी विजय और रावण का वध तथा सीता से पुनमिलन; 


) 

१ बेबर ने यह निर्देश दिया है कि स्वंदर्शन सग्रह ( पृ० ७२, प० १५ ) मे 
स्कन्दपुराण से एक अश उद्घृत किया गया है जो शास्त्र के रूप में मूल 
रामायण' को चार वेदो, भारत तथा पच्चरात्रक के बाद स्थान देता है। उत्तर 
काण्ड के कुछ सर्गों पर प्रक्षिप्त होने के कारण टीका नही है । 

२ रामायण का अपना विवेचन लिखते समय मैंने इस काव्य पर कलकत्ता 
रिव्यू (४५ ) के एक विद्वत्तापूर्ण लेख से सहायता: ली है, जिसके प्रति मैं 

बहुत ऋणी हूँ । इस लेख के लेखक मेरे मित्र मिस्टर आर० एन० कष्ट है जो 
बगाल सिविल सपिस के एक सम्मान्य सदस्य थे । 
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४. सीता के साथ अयोध्या को प्रत्यागमन, पिता के राज्य की प्राप्ति, और आगे 
चछ कर सीता का परित्याग । 

काव्य अयोध्या के वर्णन तथा राजा दशरथ एवं उनके मन्त्रियों की 
प्रगस्ति से प्रारम्भ होता है जिनमें सर्वश्रेष्ठ वर्सिष्ठ तथा वामदेव नाम के दो 
प्रमुख॒ प्रधान मन्त्री हुए । इनके अतिरिक्त मनु के विधान ( दे० एृ० २५२ 
टि० सहित ) के अनुसार आठ दूसरे मन्‍्त्री ( अमात्या: ) भी थे। ये सभी 
नि.सन्देह ब्राह्मण थे एवं राज्य के कार्य का संचालन करते थे | राजा दशरथ के 
कोई पुत्र नही है ( 5५.१ ) जो भारत मे, जहाँ श्राद्ध क्रिया का उचित सम्पादन 
करने के लिए पुत्र जी आवश्यकता समभझी जाती है, एक गम्भीर विपत्ति होती 
है ( दें० पृ० २४२ ठि० १ सहित )। इस दुर्भाग्य का प्रचलित उपचार एक 
बड़ा यज्ञ होता है जिसे सोह्ेश्य नितान्‍्त कठिन एवं गूढ कर्मों से लछाद दिया 
गया हूँ । इन यज्ञो का व्राह्मणो के अतिरिक्त कोई अन्य सम्पादत नहीं करा 
सकता था और उन्हें वदले मे प्रचुर दक्षिणा मिक्तती थी। निश्चय ही राक्षस 
लोग किसी दोप, भ्रम या न्यूनता की ताक मे बैठे रहते थे । यदि कोई दोष 


था पड़ता था तो सम्पूर्ण क्रिया छिन्न भिन्न हो जाती और यज्ञ का फल 
नहीं मिलता था । 





े हे प्रोफेसर छासेन के अनुसार राम की कथा को चार अवस्थाओं में वॉट 
सकते है । काव्य की प्रथम अवस्था में रान के निर्वासन के बाद से हिमालय 
तक्क के का कथा तथा सीता और उनके श्राता लक्ष्मण को राम का अनुगमन 
6 ओ लिये वाब्य करने वाली स्थितियों का वर्णन नहीं, था । दूसरी अवस्था 
ने निर्वासत का स्थान ग्रोदावरी दिखाया गया और अरण्यजातियों के विपरीत 
मुनियों की सहायता का वर्णन आाता था | तीसरी अवस्था में दखन के 


निवामि भ 
यो को परामूत करने के पहले के प्रयत्तों का वर्णन आता था | चोथा 


विस्तार, जो 
भारतीयों के लका द्वीप के ज्ञान के फलस्वरूप सभव हुआ लद्ढा 


पु० ५०५ | क्रण के वर्णन से सयुक्त था। देखिए इण्ड० अल्ट० ३. 


हा का आज में घटनाओं रे स्थल अयोब्या है, तथापि कवि हमे 
मी बिल्यपर्दतो के लक हक कभी सतलरूज के उप्त पर पजाब में 
नारत के सदर दक्षिण र दक्षिण मे, और कभी नमंद। और गोदावरी के पार 

/87 दक्षिण और लऊा मे पहुँचा देता है। इस काव्य का भूगोल 
पाव नरानारत की तुलना में बहुत अधिक रोचक तथा प्रत्येक देश मं 


इस्-दर नुक् 5 रु 
ह विस्तृत है तथायि सदेव विश्वसनीय नही है। सरयू नदी को आज 
-> ध्ज 
कद घाधरा कर ट्ते हैं । 


जज 


४. इतिहास या महाकाव्य--रामायण - ३३३ 


इस कारण एक प्रसिद्ध ऋषि, ऋष्यश्व डर, का दशरथ की पुत्री शान्‍्ता से 
विवाह होता है और उनसे एक महान्‌ अव्वमेघ यज्ञ के सम्पादन में सहायक 
होने की प्रार्थना की जाती है। 
जिस अंश में इस भुनि की कथा कही गई है वह बहुत ही विलक्षण है--- 
एक बार अंग देशके , जो आजकल के बगाल के अन्तर्गत भागलपुर है, 
पाश्व॑वर्ती राज्य में बहुत बड़ी अनावृष्टि हुई। राजा छोमपाद को यह निश्चय 
हो गया कि वृष्टि प्राप्त करने का एक मात्र मार्ग यही है कि ब्रह्मचारी 
ऋष्यश्ग को वेराग्य से विरत किया जाय और उन्हें राजा की पुत्री या 
लोमपाद की दत्तक तथा वस्तुतः राजा दशरथ की पुत्री से विवाह करने को 
उद्यत किया जाय । वे ब्रह्मचारी विभाण्डक के पुत्र थे जो भयंकर शक्ति वाले 
तपस्वी पुरुष थे । विभाण्डक ने ऋष्यश्ंग को बिना माता के उपचन्न और उनका 
पालन-पोषण अकेले वन मे किया था जहाँ उन्होने न तो कभी नारी सौन्‍्दये 
का दर्शन किया और न कभी उसके सम्बन्ध में सुना ही था। ऐसी योजना 
बनाई गई कि युवतियों का एक दल ब्रह्मचारियो के रूप मे भेजा जाय और 
इस प्रकार महर्षि को विरक्त जीवन से विमुख किया जाय। अपने विलक्षण 
अतिथियों का स्वागत करने के उपारान्त ऋषि के मन में आशचये एवं 
चंचलता, ध्यानोपासना मे विज्न और हृदय की व्याकुल के वर्णन अद्वितीय है । 
अन्त में मुनि आश्रम से बहलाकर नौका द्वारा गगा नदी से लाये जाते है। 
राजा की पुत्री से उनका विवाह होता है और वे यज्ञ कराने के लिये अयोध्या 
लाये जाते हैं-।* 
अतएवं अश्वमेध यज्ञ का सफलतापूर्वक अनुष्ठान किया गया। यह 
“बताया गया कि किसी होम को छोडा नही गया और कोई दोष नहीं आया, 
सभी क्रियाएँ ढीक-ठीक वेद के अनुकूल की गई ( १ १३,१० ) | रानी कौसल्या 
* चैंते इस विषय मे कलकत्ता रिव्यू (४५ ) मे प्रकाशित मिस्टर कस्ट 
के लेख का भी अवलोकन किया है। उनका कथन है : 'हम इस प्रकार घटना 
की संभावना की हँसी उड़ाते यदि लेवाण्ट के एक आधुनिक यात्री मि० 
कर्जन ने उन्नीसवी शताब्दी में माउण्ट एथास के कॉन्‍्वेन्ट मे एक इसी प्रकार 
की घटना की पुष्टि न की होती । वहाँ उन्हे एक ऐसा अधेड़ साधु मिला, 
जिसने कभी स्त्रियों को नही देखा था और देव वेदी पर लगाये गये कुमारी मेरी 
के काले और अस्पष्ठ चित्र से प्राप्त स्त्री की कल्पना से अधिक ज्ञान नहीं रखता 


था| निर्दयी यात्री ने नारी के सौन्दर्य का ठीक ठीक वर्णन करके वेघारे 
साधु के मन की शान्ति को भविष्य के लिये बिल्कुल नष्ट कर दिया । 


२ इस कारय के लिए चुने गये घोड़े को छोड़ दिया जाता था और उसे एक 


३३४ हि भारतीय प्रज्ञा 


तथा अन्य दो रानियाँ, सुमित्रा तथा कंकेयी', यज्ञ में संज्ञपित अश्व के साथ 
पूरी रात रहती है (११३,३६.६७ )। ब्रह्मा, विष्णु, तथा शिव देवता, इन्द्र 
तथा उसके सहायक महतो के साथ यज्ञ की आहुति ग्रहुण करने आते हैं, और 
प्रसन्‍न होकर राजा दशरथ को चार पुत्रों का वरदान देते है ( १ १४,९ )। तब 
देवछोक का दृश्य जाता है | देवताओ का एक दल ब्रह्मा से कुछ निवेदत करने 
की प्रतीक्षा करता है । यह दल ब्रह्मा से निवेदन करता है कि सम्पूर्ण संसार 
रावण नाम के राक्षसराज द्वारा नष्ट किये जाने के भय से व्याकुछू है जो 





वर्ष तक घूमने दिया जाता था। यदि इस समय कोई उसे नहीं पकड़ता तो 
उसे यज्ञ के योग्य समझा जाता था । किन्तु कभी-कभी इन्द्र देवता ही धोड़े 
को पकडवा देते थे क्योकि उन्हे अपने राज्य में अनेक अश्वमेध करने वालो की 
महान शक्ति से भय उत्पन्न हो जाता था। दूसरा वर्ष यज्ञ की तैयारियों में बीत 
जाता था । १ १३ मे दिया गया यज्ञकर्म का वर्णन विलक्षण है। इक्कीस यूप 
या यज्ञस्तम्भ की रचना की गई जिनसे अनेक पश्मु तथा घोड़ा बाँध 
दिये गये । घोडे के पास दशरथ की रानियाँ रात भर रही । घोड़े 
६ पतत्रिनू-अश्व, टीकाकार के अनुसार 'पुरा अश्वाना पक्षा; सन्ति” ) की वा 
निकाली गई और साफ की गईं। घोड़े के भी टुकड़े-टुकड़े करके, अन्लि में 
आाहुति दे दी गई और जलते हुए अश्व के मास की गन्ध सू कर राजा अपने 
पापो से मुक्त हो गये। अश्वमेध के साथ और भी कई यज्ञ होते थे, यथा 
चतुष्टोम, ज्योतिष्टोम, अतिरात्र, अभिजितु , इत्यादि । प्रवर्य और उपसद का 
वर्णन ऐतरेय ब्राह्मण १.१८,१,२३-२५ मे किया गया है। ऋग्वेद ( १.१६२, 
१६३ ) के अश्वमेध सूक्तो तथा शतपथ ब्राह्मण १३. एवं कात्यायनसूत्र २०. 
$७८ में दिये गये अश्वमेध के नियमों से तुलना कीजिये। इस कर्म का 
प्रमुख अज्भ ब्राह्मणो को भोजन कराना तथा दक्षिणा देना भी था। राजा 
दशरथ के विषय में बताया गया है कि उन्होने अपने ऋत्विजों को एक लाख, 
गौएँ, एक सौ अयुत स्वणमुद्राएँ तथा इससे चौगुना चाँदी के टुकडे दिये । 

_ दशरथ की तीन रानियो मे महिपी कौसल्या को उन्ही के कुल भौर देश 
का वताया जाता है ( संभवत: कोसछ या दशरथ के राज्य के नाम से उसका 
नाम हल डे ) दूसरी कंकेयी केकय के राजा अश्वपति की पुत्री थी। केकय देश 
पंजाव में स्थित माना 
गया है); तीसरी 2 पक बा को थी 2०5 हे 


एक वश्य बताये जाते हैं। यह द्रष्टव्य है कि केकय के राजा अश्वपति का 


हक ब्राह्मणों मे प्राय: सीता के पिता जनक के समकालीन राजा के रूप में 
हुआ है । हें 


७. इतिहास या सहाकाव्य--रामायण , ३३५ 


अपनी राजधाती हलंका से पृथ्वी तथा स्वर्गंलोग को नाश के भय से चस्त कर 
रहा है। उसकी शक्ति इतनी विशारू बताई गई है कि--- 
जहाँ वह रहता है, वहाँ सूर्य ताप नही देता, वायु उसके भय से नही 
बहता, अग्नि नही जलती और चंचल लहरों वाला समुद्र भी स्थिर हो जाता 
है ( १ १४,१७ )। 
इस शक्ति का रहस्य दीघंकालीन तपस्या है?, जिसने हिन्दू विचार के अन्ु- 
सार पर्याप्त तपस्या करने वाले रावण को, चाहे उसका मन्तव्य कितना भी 
गहित क्यो न था, स्वयं देवताओं से भी अधिक श्रेष्ठ और ब्रह्म से यह उल्ले- 
खनीय वर प्राप्त करने योग्य बना दिया कि देवता या देत्यगण उसे परास्त न करने 
'पावे । गये में चूर होकर उसने मानव से रक्षा का वर माँगना हास्यास्पद समझा 
और यदि कोई मनुष्य उसका सामना करने योग्य होता तो वह मनुष्य की ओर 
से वध्य था । विष्णू इस सभा में सम्मिलित होते हैं और अन्य देवताओों की 
प्रार्थना पर रावण के वध के लिये मानव का रूप धारण करने की प्रतिज्ञा 
करते हैं जिससे रावण का वध कर सके। इस प्रकार वे अयोध्या के सूपंवंशी 





» हिन्दू विचार के अनुसार ( तु० पृ० १०२ ) तप एवं विभिन्न प्रकार के 

बतो का आचरण स्वर्ग के खजाने मे घत जमा करने के समान था। धीरे-धीरे 
पर्याप्त घन जमा हो जाता था जिससे जमा करने वाला बचत की रकम को 
इच्छानुकूछ निकल भी सकता था; उसे अपने ड्राफ्ट के न भजने की चिन्ता नहीं 
होती । दुर्बल मनुष्यो द्वारा भी इस प्रकार प्राप्त पुण्य और बल इतता अधिक 
होता है कि देवता और मनुष्य समान रूप से इन सर्वेशक्तिमान्‌ से कुछ ही 
कम शक्ति वाले तपस्वियो के अधीन रहते थे। इसलिए ऋषियों, राक्षसों 
और देवताओं को भी, विशेषकर शिव को (दे० पु० ३१७ ) स्वेच्छा 
से मनृष्य मात्र के लिये उदाहरण प्रस्तुत करने के लिये, या कदाचित्‌ 
उनके द्वारा पराभूत न होने के लिए, या ब्रह्म में लय प्राप्ति के ध्येय से 
बिचलित न होने के लिए, तपस्या करते हुए दिखाया गया है । इन स्थलो पर 
ए जैसा प्रोफेसर बनर्जी का कथन है ) यदि 'तपस का किये गये पाप- 
कर्मों का प्रायश्चित्त अर्थ है तो इसका 'पेनान्स” ( ?शा»7०० ) अनुवाद करना 
बशुद्ध है। यह केवल स्वत' आचरित कष्ट एवं तितिक्षा है जिसका लक्ष्य अद्भुत 
शक्तियो या अन्तिम मोक्ष की प्राप्ति है। 'तप्‌' शब्द का प्रथमतः “जलाना 
अर्थ है और तब. कष्ट देना । इसका सम्बन्ध लेटिन के 'टेपिओ' से है। ग्रीक 
'टेप्रा' से भी इसका संबन्ध है । इसमे अन्तिम दब्द का मौलिक अथे शव को 
“जलाना” है, गाडना' नहीं। फिर भी 'पेनान्स' शब्द 'पोइना' (20०79), शिक्षा), 
"कष्ट से व्युत्पन्न है । सभवत. संस्कृत तप का यही उपयुक्त समानार्थक है । 


३३६ भारतीय पत्ञा 


राजा दरस्थ के घर में इस कार्य के लिये अवतार छेने को सहमत हो जाते है। 

यहाँ यह उल्लेखनीय है कि भारत के आख्यातात्मक इतिहास के अनुसार 
उत्तर में मूलत दो राजवशो का प्रावान्य था, सूर्य तथा चन्रवंश, जिनके अवीनस्थ 
छोटे-छोटे राजा शासन करते थे । सुर्येवेश के अधोन व्राह्मग॒र्म ने उससे कही 
अधिक शक्ति एवं पर्णता के साथ प्रावान्य ब्राप्त क्रिया जितना कि सुदुर 
उत्तरी जनपदों का चर्धवंश के अवीन विकास हुआ। लड़ाकू जातियो 
के नये आगमनों से यद्यवि यह सूर्यवश असछ में इक्ष्राकु से प्रारम्भ होता है, 
तथापि इसकी उत्पत्ति मूर्य से किया उसके पूर्व के च्लोत, स्वथ ब्रह्मा, से हुई मानी 
गयी है। सम्भवत. ब्राह्मण कवि या इस काव्य के परवर्ती निर्माताओं का ध्येय 
उस समय विष्णु के अवतार-रूप में स्वीकृत राम का सम्बन्ध वेद के और विष्णु 
के साथ जोड़ना रहा हो दि० पृ० २१९) | ऐसी वात रही भी हो तव भी राम 
के आख्यानात्मक वंश से वढकर कोई दूसरा तथ्य इस बात को नहीं प्रदर्शित 
करता कि किस प्रकार सम्पूर्ण काव्य एक ब्राह्मपीकरण का विपय वन गया । 
हम इससे यह देखते है कि क्षत्रिय राजाओं के सर्वाधिक वक्तिशए्ली वश की 
उत्पत्ति महान्‌ घामिक ब्राह्मणीय ऋषियो से दिखाई गई है। मैं यहाँ सक्षेप 
में इस वंश का विवरण देता हु-- 


इक्ष्वाकु मनु वैक्स्वत ( अर्थात्‌ सातवें मनु या इस युग के मनु ) के पुत्र थे। 

मनु वैवस्वत विवस्वत्‌ या सूर्य के पुत्र थे | सूर्य उन कश्यप मुनि के पुत्र थे जो 
ऋषि मरीचि के पुत्र थे । मरीचि स्वयं ब्रह्मा के पुत्र ये । इक्षवाकु से सूर्य की 
दो शाखाएँ निकली, एक अयोध्या या अवध का सु्यंवंश, जिसे इ्ष्वाकु के पौत्र 
काकुत्स्थ से प्रारम्भ मान सकते है ( क्योकि इक्ष्वाक्‌ के पुत्र तथा काकुत्स् के 
पिता विकुक्षि ने राज्य नही किया), और दूसरा वंश मिथिला या विदेह ( उत्तर 
विहार तथा तिरहुत ) का था जो इक्ष्वाकु के दूसरे पुत्र निमि से प्रारम्भ हुआ | 
ककुत्सय्य से पंतीसवी पीढ़ी में सगर हुए; उनकी चौथी पीढी में भगीरथ, उनसे 
तीसरी में अम्वरीप तथा उनसे पन्द्रहवी में रघु हुए जो अज के पिता थे । अज 
दशरथ के पिता थे | इस कारण इस क्रम में ये नाम आते है--बह्मा, मरीचि, 
कक विवस्वत या सूर्य, वैवस्वत, इक्ष्वाकु ,[ विकुक्षि ], ककुत्स्थ [77777 
पी कल नग्न ], समर | मल हे दिलीप, भगीरथ (हि ], अम्बरीष 

[ ] »/ नेल [ *०००००००००००/»०० ] » रघु अज, दशरथ, राम । इससे यह स्पष्ट 


हो जाता है ः ने 
ट्‌ है कि राम के काकुत्स्य, राघव, दाशरथ, दाशरथि, आदि, अनेक 
नाम क्यो हैँ ।! 


कमा आए कक ्जार सता नह टकम >8 ०८ - _ 
है, किः ह पशावली भ्रिल्सेप के टेबुल मे दी गई प्रचलित वंशावलछी से मिलती 
# ऊ#एु रामायण २.११०, तथा रघवंश की वंशवलियो मे बहुत भेद है। 


४. इतिहास या सहाकाव्य--रामायण ३३७ 


इस प्रकार हम इस कथा के प्रारम्भ, राम के जन्म, पर आते है।' दशरथ 
की तीन रानियो के चार पुत्र उत्पन्न होते है | सबसे बड़े पुत्र राम, जो विष्णु 
के आधे रूप से युक्त है, कौशल्या से उत्पन्न होते है; दूसरे भरत, जो विष्णु के 
चतुर्थाश है, कैकेयी से; और अन्य दो, लक्ष्मण तथा शत्रुघ्न, जो विष्णु के शेष 
चतुर्थ भाग के वरावर-बरावर अंश को धारण करनेवाले है, सुमित्रा से उत्पन्न' 
होते है । सभी भाई परस्पर बहुत प्रेम रखते हैं, किन्तु लक्ष्मण ( जिन्हें प्रायः 
सौमित्र ) कहते है, विशेष रूप से राम के, और शत्रुघ्त भरत के सहचर है।' 

बाल्यावस्था मे ही राम और उनके भाइयो को विश्वामित्र ( दे० पु० 
३५३ ) मिथिला या विदेह के राजा' जनक की सभा मे ले जाते हैं।” जनक 


3 न लक कक नम 5 कक 
उदाहरणाथ इक्ष्वाकु के पुत्र कुक्षि और उनके पुत्र विकुक्षि कहे गये हैं; दिलीप 
के पुत्र भगीरथ है और उनके पुत्र ककुत्स्थ; और ककुत्स्थ के पुत्र रघु हैं। 
रघुवंश मे अज के पिता रघु ( ५.३६ ) को दिलीप का पुत्र कहा गया है 
(३.१३ )। 

२ स्‍लेगेल के तथा बम्बई के रामायण में राम का जन्मपत्र दिया हुआ 
है। उनके जन्म दिन को रामनवमी कहते है क्योकि उनका जन्म चैत्र की 
नवी तिथि को बताया जाता है, जब प्राय महाविषुव था और बृहस्पति ककंट 
मे था। वेबर का विचार है कि राशि और बृहस्पति क्रा उल्लेख इस बात का 
प्रमाण है कि रामायण के कम से कम इस अंश की रचना का समय बाद का 
माना जाय क्योकि हिन्दुओ ने राशि और ग्रहों का ज्ञान ग्रीसवालों से प्राप्त 
किया और ग्रीक लोगो ने अपना राशिचक्र प्रथम शताब्दी' ई० पु० में पूर्ण 
किया । वेबर का कथन है कि रामायण मे लंका को कभी भी ताम्रपर्णी या 
सिहल नही कहा गया है ( केवल जिस नाम से ग्रीक इसे जानते थे ) किन्तु 
सदेव लड्ूा ही बताया गया है। 

* ग्रद्यपि १९ मे भरत के जन्म का वर्णन राम के जन्म के बाद किया 
गया है, तथापि उनका जन्म यमल के बाद समझा जाता है। १.२५ में हम 
यह वर्णन पाते है कि विष्णु के अड्य से युक्त देवी अमृत का पान कौशल्या 
के बाद सुमित्रा ने किया था। स्‍्लेगेल के अनुसार भरत राम से ग्यारह 
महीने छोटे थे और दोनो जुडवे केवछ तीन महीने छोटे थे। संभवत: भरत 
की माता का पद सुमित्रा से श्रेष्ठ था जिससे उन्हें प्रधानता मिलती है। 
लक्ष्मण राम के लिये दूसरे प्राण के समान थे ( रामस्य लक्ष्मणो वहि:प्राण 
इवापर', न च तेन विना निद्रा लभते, नत विना मिप्टमन्नमुपानीतसश्नाति, 
११९ २०-२२ )। 

3 यह स्पष्ट है कि मिथिला ( उत्तर विहार तथा तिरहुत ) जो बिल्कुल 

रर सा? शभ्र० 
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के पास एक विलक्षण घनुष था जो पहले शिव का था। जनक ने यह प्रतिन्ना 
की थी कि जो व्यक्ति धनुष को झुक्रा देगा वही सीता को प्राप्त करेगा ।' राम 
और उनके भाईयों के आगमन पर वह धनुष आठ पहियोवाले मच पर ५ रे 
मनुष्यों द्वारा खीच कर छाया जाता है । राम न केवल धनुष को झूफ़ाते हैं, 
अपितु उसे इतनी घोर शक्ति से खीचते हैं कि सम्पूर्ण सभा के छा पृथ्वी 
पर गिर पहते हैं और पृथ्वी ऐसे कॉपने छगती हैं मानो किसी पर्वत के दो 
टुकड़े, कर दिये गये हो । 

सीता इस प्रक्तार राम की पत्नी बनती हैं और वे उनकी एकमात्र पत्नी 
वनी रहती हैं--जों एक पत्नी की आदर्श पतिभक्ति का आदर्श है। राम भी 
सदैव उनके सच्चे पति बने रहे--जो इस वात का नमूना है कि एक पति को 
किस प्रकार प्रेमपर्ण कोमलछता तथा एक पत्नीब्रत का आचरण करना चाहिए ।" 

दशरथ एवं उनके पुत्रों के अयोध्या छोटते समय उनकी भेंट परशुराम 
से होती है और यहाँ पर दूसरे राम तथा विष्णु के पूर्व अवतार के बीच युद्ध की 
विलक्षण कथा आती है । परणुराम सहसा परे पर आते हैं ( यद्यपि जबतक 





पूर्व मे था, इस समय आये छोगो का देश था, क्योकि जनक को सभी शास्त्रों 
तथा वेदों मे पारज्भत बताया बया है ( रामा० १.१२ )। बृहद्देवता में प्रायः 
सभापक खझूप मे आते हैं । 

) उनको सीता इसलिये कहा जाता है कि वे किसी स्त्री से नहीं उत्पन्त 
हुई थी अपितु जब राजा जनक हल चला रहे थे तो कुण्ड (सीता ) से 
उत्पन्त हुईं (१.५६ १४ )। फलत: यह सिद्धान्त चल पड़ा कि राम की 
कथा दक्षिण भारत में क्पि के बारम्भ का प्रतीक है। सीता नाम तेत्तिरीय 
ब्राह्मण २३,१०,१-३ मे साविन्नी या प्रजापति की पुत्री के रूप में आया हैं। 
चहाँ सीता को चन्द्रमा से प्रेम करता हुआ दिखाया गया है और चन्द्रमा श्रद्धा 
से प्रेम करता है| किन्तु अन्त में चन्द्रमा सीता से प्रेम करने लगता है 
$ ऋग्वेद ४.५७,६.७, अथवंवेद ११.३.१२ )। यह उस प्राचीन कथा का एक 
ज्पान्तर है जो सवितृ को अपनी पुत्री सूर्या को चन्द्रमा के लिये प्रदान 
करता हुआ उपस्थित करता है। इस आज्यान के कारण ही “रामचर्त-- 


रकम 
द््मा के समान राम, नाम हो सकता है, जो अन्तत. रामायण के नायक के 
लिये प्रयुक्त हुआ है । 


यू ब् 598 बे 
दस सम्बन्ध में वे उल्लेखनीय रूप से पाँच पाण्डवों, महाभारत के 


के नायको से---भेंद रखते हैं---जिनकी एक पत्नी सबकी सम्पत्ति थी और 
उनकी अपनी-अपनी अछूग पल्लियाँ भी थी। 
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विविध विचित्र शकुन एवं भयकर उत्पात उनके आगमन की सूचना नही देते 
तब तक उनका वर्णन नही होता ) और वे दशरथ के अल्पवय बालक को 
युद्ध के लिये ललकारते हैं। इस प्रसंग का, जो मुलकथा का अंग नही है, लक्ष्य 
यह है कि विष्णु का पूर्वबर्ती ब्राह्मण रूप में अवतार, अपने को क्षत्रिय 
अवतार से उचित रूप मे पराभूत मानकर दूसरे राम के देवत्व को ब्राह्मणीय 
मान्यता प्रदान करे । किन्तु कथा के साथ बहुत-से, देवशास्त्रीय रहस्य जोड़ 
दिये गये है जिनका स्पष्ट उद्देश्य क्षत्रिय वीर की विजय के सही तथ्यों को. 

प्रच्छन्त करना है, अन्यथा स्पष्ठ भाषा मे उनका वर्णन करने पर वे ब्राह्मणों 
के ही गवे को चुर-चुर कर देती । मैं रामायण मे जिस ढंग से यह कथा कही 
गई है उसका सक्षेप यहाँ देता हूँ :-- 


' जब राम के सीता के साथ विवाह के उपरान्त राजा अपने पुत्र राम को 
लेकर राजधानी छौट रहे थे तो अपशकुन-रूप कुछ पक्षियों की बोली से उन्हें 
कुछ चिन्ता हुई, जिसका निराकरण, जसा वत्तिष्ठ ने राजा को समझाया, 
अरण्यपशुओ के वाहन होने के शुभ छक्षण से हो गया। तब एक भूकम्प-सा 
आया जिससे पृथ्वी काँपी, पेड उखड गये और सूर्य पर गहन अन्धकार छा 
गया । अन्त में परशुराम प्रकट हुए । देखने में वे भयंकर थे, अग्नि के सम्रान 
उनकी आँखें थी, उनके हाथ में परशु था और कन्धे पर घंनुष'। अपने गुरु 
शिव, के धनुष तोड़े जाने पर वे ऋद्ध थे। अत्यन्त आदर-सत्कार पाकर वे 
राम से कहने लगे : मैंने शिव का धनुष तोड़ने का तुम्हारा पराक्रम सुना और 
मैं एक दूसरा धनुष ले आया हूँ, यह कभी विष्णु का घनुष था ।' (१.७५,१३) । 
उन्होने राम से वह धनुष झुका कर उस पर बाण चढ़ाने को कहा और बोले 
कि यदि वह धनुष झुका देंगे तो उन्हे उनसे ( परशुराम से ) अकेले-अकेले युद्ध 
करता पडेगा । राम ने उत्तर दिया कि यद्यपि उनकी शक्ति अपने प्रतिद्वन्द्दी से 
कम है तब भी वे अपनी शक्ति का प्रमाण देंगे। इस पर क्रोध में आकर वे 
परशुराम से धनुष ले लेते हैं, उसे झुकाते हैं, धनुष की डोरी पर बाण 
चढ़ा देते हैं, और अपने प्रतिद्वन्द्दी परशुराम से कहते हैं कि उनके ब्राह्मण होने 
के कारण वे उनका वध नही करेंगे, किन्तु या तो उनकी दिव्य गति की शक्ति 
को नष्ट कर देंगे या तपस्याओ द्वारा जो स्वर्ग सुख उन्होने अजित किया है 
उसे नष्ट कर देंगे । देवता इस हए्य को देखने पहुँच जाते है। परशुराम का 
उत्साह नष्ट हो जाता है, वे अपनी शक्ति खो बैठते हैं और प्रार्थना करते है कि 
उनकी आकाश में विचरण करने की शक्ति नष्ट न की जाय ( क्योकि इस 
अकार वे कश्यप को दी हुई अपनी इस प्रतिज्ञा का पाछत नही कर. सकेंगे कि 
ये पति रात्रि पृथ्वी छोड़ दिया करेंगे )। तब वे कहते हैं : “बनुप के 
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झका देने से मैंने राम के देवत्व को पहचान लिया भीर तीनो लोकों के स्वामी 
से अपनी पराजय को मैं अपमान नहीं समझता ।' दूसरे राम बाण छोड़ते 
हैं और रहस्यमय ढग से परशुराम के भावी स्वर्गलोक में निवास की शक्ति 
को नए्ट कर देते है । 

दशरथ अपने दल के साथ राजधानी लौटते हैं। राम का राज्य के 
उत्तराधिकारी रूप मे अभिपेक करने की तैयारी होने लगती है। इसी वीच 
राम के भ्राता भरत की माँ, कैकेयी, जो कौशल्या के पुत्र के प्रति विशेष 
पक्षपात दिखाये जाने से ईष्पलु है, राणा से कुछ वर्ष पहले दिये गये इस वचन 
को कि वे कोई भी दो वर प्रदान करेंगे, पुरा करने की बात कहती है । पूर्वीय 
देशों मे इस प्रकार का बचन विल्कुल तोडा नही जा सकता । और राजा को 
ककेयी उनके प्रिय पुत्र राम को चौदह दर्पों के लिए दण्डकारण्य में निर्वातित 
करने और भरत का राज्याभिषेक करने का वर देने को बाध्य करती है। 

अतएव राम अपनी पत्नी सीता तथा भाई लक्ष्मण के साथ निर्वासित हो 
जाते है। वे गोदावरी” के किनारे वन में निवास करते हे । इसी बीच पीड़ित- 
हृदय राजा दशरथ अनिवारणीय कष्ठ से परछोक सिधार जाते है । यहाँ एक 
मार्मिक कथा का वर्णन आता है ( २.६३ )। निराश होकर राजा पश्चात्ताप 
करते है कि उनका वर्तमान सताप युवावस्था में उनके द्वारा की गयी एक 
हत्या का फल है । यह घटना इस प्रकार घटी ३ ( मैने प्राय: शब्दश" अनुवाद 
किया है यद्यपि कुछ अंशो को यत्र-तत्न छोड भी दिया है ) -- 

एक दिन जब वर्पा ने पृथ्वी मे नया जीवन डाल दिया था, मेरा हृदय 
आनन्द से फूल उठा । जलती हुईं पृथ्वी को तपाकर ग्रीष्म का सूर्य दक्षिणायन 
हो चुका था। ठंढी वायु ने ग्रीष्म के ताप को दूर कर दिया था| ईतज्ञ बादल 
उठे, मेंढक बोलने छगें, मयूर नाचने छगे, हिरण आनन्द से मत्त हो गये, 
सभी पक्षी मत्त के समान अपने भीगे पंख वृक्षों के ऊपर वायु मे सुखाने लगे। 
वर्षा की धाराओं ने पर्वतों को ढँंक़ लिया और वे जलराशि के समान दिखाई 
पड़ने छगे। पर्वतो के किनारो से घाराएँ खण्डित प्रस्तरो और खनिजों से 
मिलकर रक्तवर्ण की होकर गिरने रंगी। वे मार्ग मे साँपो की तरह चक्कर 
ऋटत हुए वह रही थी। उस मवबुर वेला मे, मैं वायु का आनन्द लेने के लिए 
निकछ पडा । हाथ मे धनुप-वाण लेकर मैं मृगया के लिए यह सोचकर 


त्थ्र १०. 
चल पड़ा कि कही संयोगवश नदी के किनारे जल पीचे के लिये आया 
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२ उऊ थक. ० 
दण्डक वन को यमुना के दक्षिण से प्रारम्भ होकर गोदावरी तक फंला 


प्रा डे हु 
ता बा जाता है। यह सम्पूर्ण प्रदेश बन था जिसमे जंगली जातियाँ 
राक्षस ) निवास करते थे और जगली जानवर विचरण करते थे । 


४. इतिहास या महाकाव्य--रामायण ३४१ 


हुआ कोई महिष या हाथी मेरे मार्ग में आ जाय। गोधूलि मे मैंने 
जल मे गलगलाहट का इहाब्द सुना। मैंने अक्षना धनुष लिया और उस 
शब्द की कोर लक्ष्य करके बाण छोड दिया। मानव का आत्तंस्वर 
उस स्थान से निकला--मैने एक मनुष्य की आवाज सुनी और एक 
बेचारा मुनि बालक वाण से विद्ध हो रक्तरव्जित गिरा हुआ था। 
कराहते हुए उसने कहा, “किस अपराध के लिए मुझ निर्दोष मुन्ति बालक 
की हत्या की जा रही है ? सन्ध्या को मैं इस स्थान पर जल का घट भरने 
आया था परस्तु मुझे किसने बीघ डाछा ? मैंने किसका अपराध किया है ? जो: ! 
मुझे अपनी मृत्यु का कए्ठ नही है, किन्तु मुझे अपने बूढे और अन्धे माता-पिता 
की चिन्ता है जो मेरी मृत्यु पर जीवित नही रहेगे | हाय ! मेरे प्रिय माता- 
पिता का अन्त क्या होगा जिन्हें बहुत दिनो से मेरे हाथों का ही सहारा था ? 
इस घातक बाण ने मुझे और उन्हे दोनो को मार डाला ।” उस करुणापूर्ण वाणी 
को सुनकर मैं, दशरथ, जो किसी बालक या वृद्ध मनुष्य को कष्ट नही पहुँचाना 
चाहता था भय से किक्रतेव्यविमूड हो गया । मेरे धनुष और बाण मेरे निश्चल 
हाथो से गिर पड़े | व्याकुल होकर मैं उस स्थान पर पहुँचा भौर वहाँ मैंने तट 
प्र पड़े हुए निर्दोष मुनिबालूक को देखा । वह कष्ट से छटपटा रहा था, धुल 
और खुन से छथपथ था, उसकी जटाएँ बिखरी हुई थी भौर टूटा हुआ घड़ा 
उसके पास पड़ा था | मैं अवाकू और मुक खडा था। उसने मेरे ऊपर आखे 
खोल कर दृष्टि डाली और तब मानो मेरी अन्तरात्मा को जलाने के लिये 
उसने कहा--हैे राजन्‌ मैंने तुम्हारा क्या अपराध किया था कि तुम्हारे निर्दय 
'करों से मैं शराबिद्ध हुआ । मुझ दु खी मुनि बारूक पर तुमने बाण छोड़ा । इस 
बाण से पिता, माता तथा पुत्र तीनों का तुमने नाश कर दिया। मेरे माता- 
पिता कुटिया में मेरे लौटने की प्रतीक्षा करते हुए बैठे हैं, उत्कण्ठा से मेरी 
बाट जोह रहे हैं--वे प्यास से व्याकुल हैं और भय से चिन्तित हो रहे है। 
मेरे पिता के पास जाओ--मेरी मृत्यु का समाचार कहो, अन्यथा उनका घोर 
शाप तुम्हे भस्म कर देगा जेसे अग्नि की रूपट सुखे काठ को जला देती हैं । 
“किन्तु पहले कृपा करके मेरे वक्ष में छूंगे हुए इस बाण को निकाल, दो जिसके 
कारण निकलते हुए भ्राण कूलों द्वारा अवरुद्ध सरिता के समान अठके हुए हैं |”! 
यह कह कर वह चुप हो गया और जब उसने कष्ट से अपनी आँखें बन्द की और 
'रूंड्खडाकर पृथ्वी पर लोट गया, मैंने उसके पाइर्व मे छग्रे बाण को निकाला । 
तब दयापूर्ण दृष्टि से उसका मुख भयाकुल हो गया । उसकी मृत्यु हो गई। 
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* मैंने बालक के इस वर्णन को छोड दिया हैं कि वह ब्राह्मण नही था 
अपितु एक वैश्य द्वारा शूद्रा स्त्री से उत्पन्त था ( २.६३,४८ इत्यादि )। 


का भारतीय ग्रज्ञा 


अपने हाथों मुंतावश हुए इस अपराध से खिल्न होकर मैने मन में सोचा, “मै 
अपने अपराध को किस प्रकार दूर करूँ, और तब मैने उसके बताये हुए मार्ग 
से आश्रम की ओर प्रस्थान किया | वहाँ मैने उसके माता पिता को देखा । वे 
वृद्ध और अन्मे थे। वे दो परकटे पक्षियों की तरह बैठे थे जो अपने 
मार्ग-दर्शक के आगमन की उत्सुकता से प्रतीक्षा और अपनी चिन्ता को 
दूर करने के लिये उसके विपय में वार्तात्वाप कर रहे थे। उन्होने शीत्र 
ही पग्रव्वनि पहचान छी और मैने वृद्धपुरुप को उलाहना भरी वाणी में यह 

हते सुना .---वेटा ! तुमने क्यों देर रूगा दी ? जल्दी करों, हम दोनों को 
कुछ जल पीने को दो । हमे भूलकर कहाँ पडे रहे तुम, क्‍या ठंडी नदी में खेलने 
लगे ? आओ, तेरी माँ अपने वेटे को ढूंढ रही है । यदि उसने या मैंने तुझे कोई 
कष्ठ दिया हो या कठोर वचन कहे हो, तो अपने मुनियो के क्षमात्रत का विचार 
कर उन पर ध्यान न दो, हम असहायो के लिए तुम्ही सहारा हो | अन्चे पिता 
के नेत्र ! तुम चुप क्यों हो ? बोलो ! तेरे मातापिता दोनो के जीवन तुझमे 
ही तो वँबे हैं ।' बृद्ध पिता यह कहकर मौन हो गया । मैं अवाक्‌ खडा रहा । 
अच्त मे साहस बटोरकर लड़बड़ाती हुईं वाणी मे मैंने कृहा--हिं पवित्र और 
श्रेष्ठ मुनि ! मैं आपका पुत्र नहीं। मैं राजा हैँ । बनुप वाण लेकर मृगया के 
लिए नदी तट पर विचरण करते हुए मैने अज्ञानवश आपके पृत्र को बाण से 
विद्ध कर डाला है | और आगे कुछ कहने की आवश्यकता नहीं । आप मुझपर 
दया करें । मेरे इन परुष बचनो को सुनकर, अपने नाश पर विलाप करते हुए 
वे थोड़ी देर के लिए मूच्छित हो गये । तब उच्छवास लेकर अश्रुस्तात मुख से 
वे वोले' थदि तू स्वयं समाचार को सुनानेन भाया होता तो इसके पाप के 
भार ने तेरे सिर के दस हजार टुकड़े कर दिया होता। हे राजा, तूने यह 
दुर्भाग्यपूर्ण कार्य अज्ञानवश किया है अन्यथा तू बचता नहीं और सम्पूर्ण 
रापवकुछ का नाश हो जाता । हमे उस स्थान पर ले चलो | यद्यपि वह रुधिर 
से किक प्राणहीन पडा है, तथापि हम उसे देखेंगे ?* अपने पुत्र को अन्तिम बार 
देखेंगे और उसका आलिड्भन करेंगे ।” तव विलाप करते हुए उस दम्पति को 


मे उस स्थान पर ले आया। वे अपने पुत्र के ऊपर गिर पडे | स्पर्श से रोमाखित 


द्र्क बिक. बेटे गे 
होकर पिता विलाप करने छगा---'मेरे / ढेमारा अभिननन्‍्दन क्यों नहीं करते, 
बोलते क्यों नही 


8 ? यहाँ पृथ्वी पर क्यों लेटे हो ? क्या रूठ गये हो ? या भव 
हमश्न॒ तुम श्रम नहीं रखते। मेरे बेटे ! देखो यह तेरी माता है । तुम सर्देव 
हमारी आाज्ञा मानते थे, हमसे लिपटते क्यो नहीं ? एक शब्द भी वोलो। 


4 चि कक 
हा इश्चका शाव्दिक अनुवाद किया गया है | तात्पर्य यह है कि अस्थधे व्यक्ति 
सामान्यत 


'तः इस भ्रकार वातें करते हैं मानो वे देख सकते हो । 


४. इतिहास या महाकाव्य--रामायण ३४३ 


कौन प्रात.काल हमे शास्त्र पढकर सुनायेगा ? कौन मेरे लिए कन्द-मुल लाकर 
प्रिय अतिथि के समान खिलायेगा ? मैं दुरबंठ और अस्चा तेरी बूढ़ी और पुत्र 
के लिए दुःखी माता को कंसे सेभालुगा ? रुको, अभी यम के यहाँ च जाओ; 
एक दिन और अपने माता पिता के साथ रहो । कल हम दोनों भी तुम्हारे 
साथ उस रास्ते पर चलेंगे। निराश, दुःखी, पुत्र से परित्यक्त और इस वन में 
किसी रक्षक के बिता हम दोनो भी यमराज के घर पहुंच जायेगे । इस प्रकार 
विलाप करते हुए उन्होने अन्त्येष्टिकर्म किया । मेरी ओर मुड़कर आदर से 
निकट खड़े हुए मुझे सम्बोधित कर दुखी पिता ने कहा--मेरे एक ही पुत्र 
था और तुमने मुझ पुत्रहीन कर दिया, अब इस बाप को भी मार डालो, मुझे 
मृत्यु से कोई कष्ट नही होगा । तुझे फल यह मिलेगा कि पुत्र वियोग का दुःख 
तुझे भी एक दिन मृत्यु के घर पहुँचा देगा ।! 

अपने प्रारम्भिक जीवन की यह हृदयद्रावक कथा कहने के पश्चातु राजा 
दशरथ दु ख से दग्ध होकर मृच्छित होते है ओर मर जाते है 

इसके तत्काल बाद मन्त्रिगण जुटते हैं ओर यह ॒ निर्णय करते है कि भरत 
शासनसुत्र सभाले (२७९ ) किन्तु वे अपने ज्येष्ठ अञ्राता राम को उनके 
न्‍्यायोचित उत्तराधिकार से वश्चित करना अस्वीकार कर दते है और राम को 
वापस बुलाने के लिये सेना सहित प्रस्थान करने का अपना अभिप्राय एवं उनके 
स्थान पर स्वय चौदह वर्ष की निश्चित निर्वासन की अवधि वन मे व्यतीत 
करने के निश्चय की घोषणा करते है (२७९,८ ९ ) ! 

कुछ कठिनाई के उपरान्त वे चित्रकूट मे राम के चरणचित्न ढूँढ लेते है ।* 
वही वे राम को अपने पिता की मृत्यु का दु'खमय समाचार सुनाते हैं और 





१ उसका शरीर बडे समारोह के साथ जलाया जाता है। इस काव्य को 
प्राचीनता के प्रमाणस्वरूप हम पहले यह देख चके है कि उन्तकी विधवा 
पत्नियाँ उनके साथ नही जलायी जाती हैं ( दे० पु० ३०६ ) 

४ चित्रकूट नाम की नि्जन पहाड़ी राम के भक्तो के लिए पविन्नतम स्थान 
हैं, और इस स्थान पर लक्ष्मण के मन्दिरों की भरमार है। प्रत्येक गुफा 
के साथ उनके नाम जोड दिये गये हैं । ऊंचाई पर बन्दर रहते है और कुछ 
वन्य फलो को अब भी सीताफल कहते हैं। यह पिशुनी नामक नदी पर स्थित 
है, जिसे मन्दाकिती ( २.९५ ) कहा गया है और जो वुन्देलखण्ड के बाँदा 
दहर से पचास मील दक्षिण पूर्व को है, २५१२ अक्षाश, ८०.४७ देशान्तर । 
नदी के किनारे घाट है और सीढियाँ है जिन पर तीर्थ स्ताव किया जा सकता 


है । यह ध्यान देने योग्य है कि कुछ पवित्र स्थानों पर हिन्दू लोग सभी प्रकार 
के वर्णनंदी को ताक पर रख देते है । 


नही 


३४४ भारतीय अज्ञा 


उनसे अयोध्या छौटने एवं राज्यसत्ता ग्रहण करने की प्रार्थना करते हें 
(१०२ )। 

तब दोनो भाईयो मे एक उदारतापृर्ण होड़ होती है : भरत राम से 
सिंहासन ग्रहण करने की प्रार्थना करते है और राम अपने पिता की प्रतिज्ञा 
का पालन करने के कत्तंव्य पर जोर देते है ( १०६, १०७ )। 

यही वह कथा आती है जिसमे जावाहि ब्राह्मण, जो संशयवाद के एक 
भरकार से मूर्त रूप हैं, अपने छघु सभापण में (२.१०८) राम मे तास्तिक 
तथा धर्मविरुद्ध भावनाएँ इस आशा से भरना चाहते हैं कि वे शायद हृढप्रतिन्ना 
से विचलित हो जॉय और राज्य स्वीकार कर ले । उनका भाषण इस कारण 
रोचक है कि वह रामायण के ब्राह्मणीय सरकरण पूरा होने के समय में प्रचलित 


नास्तिक एवं भौतिकवादी सिद्धान्तो का द्योतक है। सक्षेप में उनका भाषण 
इस प्रकार है --- 


“तुम्हें अपने पिता के राज्य को छोड़कर अनुचित मार्ग पर नहीं जाना 
चाहिए जो कठिनाइयो और दु खो से भरा है। अपना अयोध्या में राज्याभिपेक 
होने दीजिये । दशरथ ( तुम्हारे पिता ) मर चुके है और वे तुम्हारे कुछ नही हैं 
और न तुम उनके लिये कुछ हो। कोई व्यक्ति जो क्रिसी दूसरे व्यक्ति से मोह 
रखता है, मूर्ख होता है क्योकि कोई किसी का कुछ नहीं होता। मैं उनके 
लिए रोता हूँ जो सदाचार और न्याय से विचलित नही होते । ऐसे व्यक्ति इस 
लोक मे कष्ट पाते हैं और जब वे मरते हैं तो उनका पूर्णतया नाश हो जाता 
है। मनुष्य बड़े यत्न से अपने पितरों का तपंण करते हैं, किन्तु मृत व्यक्ति को 
भोजन की क्या आवश्यकता ? यदि इस लोक में दी गयी बली दूसरे के शरीर 
में पहुँच जाती है तब हूर देश की यात्रा करनेवाले व्यक्ति के लिये भी श्राद्ध 
किया जाय; उसे बपनी यात्रा मे भोजन करने की आवश्यकता नहीं होनी 
चाहिए ( तुछना--चार्वाको का दर्शन, ए० १२७ )। पुरोहित द्वारा रचित 
3तिके | जिनमे छोगो को पूजा करने, दक्षिणा देने, यज्ञ करते, ब्रताचरण 
रन तथा संसार का त्याग करने का उपदेश दिया गया है ) दक्षिणा इकट्ठा 
करन ( दानसंवनना ) के सावन हैं। मन मे वैठा लो ( कुरु वुद्धिम्‌ ) कि मृत्यु 


के उपरान्त किसी का अस्तित्व नही रहता । उन्ही वस्तुओं को मानो जो 
इच्िया द्वारा प्रत्यक्ष है। इसके अतिरिक्त अन्य वस्तुओं की ओर पीठ फेर 
लो ( पृष्ठत, कुछ ) । ( देखिए जनक आफ दि एशियाटिक सोसाइटी, भाग 
६5, पृ० ३०३ में डॉ मुइर का लेख )। 

राम का उत्तर, जिसमे दे 


जावालि की घृणापूर्वक भर्त्सना करते हैं, धर्म 
तथा विश्वास का एक सुन्दर प्र 


तिपादन है, किन्तु उनका बुद्ध का उल्लेख तथा 
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चुद्ध के लिए चोर शब्द का प्रयोग (२.१०८, ३३ ) .बाद का क्षेपक माना 
जाना चाहिए ।* 

अन्त मे भरत अपने भाई से सिंहासन ग्रहण करने के लिए आग्रह करने से 
विरत होते है किन्तु स्वयं केवल राज्य का भार एक न्यास रूप में लेने को सहमत 
होत है । इसके चिह्न रूप भे राम की पादुका सिर पर लेते हैं (११३१) 
और अयोध्या के बाहर नन्दिग्राम में उस समय तक निवास करते हैं जब 
'तक न्‍्यायोचित राजा लौठ नहीं आते । वे कोई कार्य पहले पादुका के 
सम्मुख रखे विना नही करते (११५ )। उन्हें विदा करने के एव क्षमाशील 


राम उनसे प्रार्थना करते हैं कि वे अपनी माता पर, पारिवारिक विपत्ति 
उत्पन्न करने के लिये ऋुद्ध न हो । वे कहते है .--- 


अपनी माता कंकेयी के प्रति प्रेम रखना, उनके प्रति घृणा न दिखाना“ 


(२११२,२७ )। 

भरत के लौट आते के बाद राम के वनवास के दस वर्ष एक क्षाश्रम से 
दूसरे आश्रम में भ्रमण करते हुए, बीत गये। वनवासों के शान्त जीवन के 
वर्णन मे उनके प्रात. तथा सायुकालछ के सन्ध्यावन्‍न्दव का वर्णन कही भी 
छोड़ा नहीं गया है। सीता अपना कतंव्यग्रालूत करती हुई अपने पति 
तथा देवर की सेवा करती है और कभी उनके भोजन करने के पूर्व भोजन नही 
करती ।* जत्र वे चलते है तो राम सबसे आगे चलते हैं, सीता बीच मे रहती 
हैं और लक्ष्मण पीछे ( ३-१५,१ ) | अन्त में वे पश्चिम की ओर विच्ध्य पव॑तो 
के निकट अगस्त्थ मुनि के आश्रम मे पहुंचते €। वे राम को वनवास की 
अवधि में गोदावरी के तठ पर, जनास्थान के निऋटवर्ती पद्ववटी में निवास 
करने की सलाह देते है? ( १९ ) | इस प्रदेश मे राक्षस विचरण करते है भौर 
अच्य राक्षतों मे रावण की बहन शूपंणखा भी आती है जो राम के लिए काम- 
पीडित हो जाती है । वे उसे यह कहकर टाल देते हैं कि वे विवाहित है 
( २४-१ )। किन्तु इससे शुपंणला के मन मे ईर्ष्या होती है। वह सीता पर 
आक्रमण करती हैं, और इस प्रकार क्रोवी लक्ष्मण को भड़का देती है जिससे वे 





5 हेतुवादी सिद्धान्तो के अन्य उल्लेख सम्पूर्ण रामायण में यत्रतनऋ्न मिल 
जायेंगे । 

२ यह प्रथा भाज भी अपरिवर्तित है। मनु० ४.४३ से तुलना कीजिए 
अपनी पत्नी के साथ भोजन न करे और उसके भोजन करते समय उसे न देखे । 

3 यह आजकल का नासिक नाम का स्थान है जो वम्बई प्रेसिडेंसी में है। 


उ ... भारतीय यज्ञा 


बिता विचारे उसकी कान और नाक काट लेते है! ( २४,२२ )। शूर्पणखा कट्ठ 
से भागती हुईं, प्रतिशोव का निश्चय कर अपने भाई, लका के राक्षस-राज 
रावण, के पास पहुँचती है । 

रावण का वर्णन ( ३.३६; वम्बई संस्करण ३२ ) इस प्रकार है :-- 

इस विश्याल राक्षत्त के दस मुख, वीस भुजाएँ थी । ताहऊवर्ण की आंखें, 
विगाल वक्षस्थल, और नग्रे चन्द्रमा के समान चमकते हुए दाँत थे। उसका 
णरीर घने वादल या पर्वत या खुले मुख वाले यमराज के समान था। उसमे 
राजा के सभी छक्षण थे किन्तु उसके शरीर पर देवताओ के साथ युद्ध में छगे 
हुए दिव्यास्त्रो के प्रहार से वनी चोटो के चिह्न थे । उस पर इन्द्र के बज्र के 
आघात का चिह्न था, ऐरावत (इन्द्र के हाथी) के सूड के चोट का 
चिह्न था तथा विष्णु के चक्र के आघात का चिह्न था । उसकी शक्ति इतनी 
अधिक थी कि वह समुद्र मे क्षोभ उत्पन्त कर सकता था, परव॑तशिखरों को 
तोंड सकता था । वह सभी नियमों का उल्लद्भधन करनेवाला तथा परस्त्रियो 
का अपहरण करने वाला था । एक बार उसने भोगवती ( पाताल में सर्पों की 
राजधानी ) मे प्रवेश किया, वासुकि नाग को जीता और तक्षक की प्रिय पत्नी 
की अपहरण किया । उसने वैश्रवण ( भर्थात्‌ अपने ही भाई, धन के देवता 
कुबेर ) को पराजित किया और पुष्पक नाम के स्वत.चालित रथ को उठा 
ले गया | उसने चित्रर॒थ के कुञ्जो तथा देवों के उपवन को उजाड़ डाला + 
पर्वतशिखर के समान ऊँचे अपने हाथों से सूय॑ तथा चन्द्रमा को उनके मार्ग 
में रोक दिया और उन्हे उम्ने नही दिया । सूर्य जब उसके प्रासाद के ऊपर से 
गुजरता तो अपनी किरणों को मन्द कर लेता । उसने ग्रोकर्ण वामक वन 
न पच्चारिन के वीच मे खडे होकर दस हजार वर्षों तक घोर तपस्याएँ 
की ( दें० पृ० १०१) उसने अपने पैर ऊपर बाँध रखे थे, ब्रह्म! ने उसे 
वन्धन से मुक्त कर दिया । रावण ने ब्रह्मा से (अन्य वरो के साथ, दे० प्‌० 
र३६ ) इच्छानुकूल रूप धारण करने की शक्ति का वरदान में माँगा ।* 

* इस घटना के कारण ही पञचवटी को आजकल नासिक ( नापतिका 5 
नाक ) कहते है। 


हा 5 | के है मिल्टन द्वारा स्तुत सेटव ( 529 ) कं 
वान्मीक्ति की अतंस्क्ृत ५ अ गशवजिवा तप 00 कप कक, 
गोरेमियो ) ५ ह वर्पर्यास॒प्रस्तुत करती है । ३ ५३ 
( कर )से यह प्रकट होता है कि रावण विश्ववस का पृत्र था जो 
3 सत्य का पुत्र था, और पुल्स्त्य ब्रह्मा के पुत्र थे। इस अपर शवों कुबेर 


कप हि च्य गम बिक 
ददता का भाई था ( यद्यपि उसकी माता भमिन्‍त्र थी ) और ३० वें श्लोक में 
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शक्तिशाली रावण की सहायता प्राप्त करने के लिये शूपंगखा उसमे सीता 
का हरण करने की इच्छा जाग्रत करने मे सफल होती है, ( ३,३८०, १७ ) 
रावण सीता का हरण करने का निश्चय करता है। कठिनाई से दूसरे राक्षस 
मारीच--जो पहले राम द्वारा मारे गये ( १.२७,८ ) ताड़का का पुत्र धा-- 
की सहायता प्राप्त कर रावण अपने सहायक के साथ दिव्य वाहन, प्रुष्पक, से 
राम की कुटिया के निकट रथ से उतरता है। मारीच एक सुन्दर स्वर्णमृग का 
रूप धारण करता है, जो सीता को आकछ्ृष्ठ कर लेता है (३.४८,११)। राम उस 
मृग को पकड़ने या मारने के लिए सीता को लक्ष्मण के पास छोड़कर चल 
पडते है । राम के वाणो द्वारा बिद्ध होकर राम की वाणी का अनुकरण कर 
सहायता के लिये वह पुकारता है जिससे सीता इतनी शद्भूाकुल हो जाती है कि 
लक्ष्मण को उनकी इच्छा के विरुद्ध उन्हे अकेले छोडकर अपने भाई की सहायता 
के लिए जाने को बाध्य करती है । इसी बीच रावण एके भिक्षुक साधु के 
रूप मे प्रकट होता है। जसे ही वह आगे बढता है सभी प्रकृति भयाक्रुल 
प्रतीत होती है ( ३.५२,१०.११ ) और जब सीता की आखे उस अपरिचित 
व्यक्ति पर पड़ती है वह चाँक पड़ती हैं । किन्तु उसके संन्‍्यासी के वस्त्रों से 
वे विश्रव्ध हो जाती है और उसे भोजन तथा जू देती है। सहसा रावण अपने 
को प्रकट करता है। अपना छद्यवेश दूर कर वह उन्हें अपनी रानी बनाने 
का निश्चय प्रकट करता है। सीता का क्रोध फूट पडता है किस्तु भयंकर 
रावण के सामने उनके कोध की एक नहीं चलती । रावण उन्हें भुजाओ से 
उठाता है, उन्हें अपने स्वचालित रथ में बैठाता है, और आकाश मार्ग से अपनी 
राजधानी को ले जाता है। जब सीता ले जाई जाती हैं तो वे आकाश तथा 
पृथ्वी, पर्वत तथा नदियों को पुकारती है ( ५५.४३ )। देवता और ऋषि 
देखने आते है और भय से व्याकुल हो जाते हैं किन्तु वे भयके विपरीत भी यह 
जानते है कि यह रावण के वध वी योजना का एक अंश है। सम्पूर्ण प्रकृति 
कॉपने लगती है, सूर्य मण्डल मन्द हो जाता है, आकाश में अन्चकार छा जाता 
२5 3 सनम लि लिद नव न तप टच खााएातव्््त््िज 
वह अपने को कुबेर का भाई तथा शत्रु वताता है। उसे और कुबेर दोनों को 
कई स्थलों पर पौलस्त्य कहा गया है। विभीषण और कुम्भकर्ण भी रावण के 
भाई थे, और उसके समान ही उन्होने भी ब्रह्मा को तपस्या द्वारा प्रसन्‍त किया 
और उसी के समान वर बाप्त किया किन्तु विभीपण ने यह वर माँगा कि 
वह धर्म के मार्ग से कभी... | हे । कुम्भकर्ण ( जिसका शरीर विशाल 
था और जो बहुत भें» ह। , वा ) यह वर माँगा कि वह बहुत दिनों 


। 


तक निद्रा का आतच्त '. भारत )। 
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है ( ५८.१६-४३ )। यह अधर्म की धर्म पर क्षणिक विजय है। स्वय स्रद्ट 
जगते हैं और कहते हैं 'पाप का घडा भर गया । ( ३ १८, १७ )ी। 

राक्षम-नगरी में आकर रावण सीता को अपनी राजधानी के आएचरयों 
एवं सौन्दर्यों का निरीक्षण करने के लिये बाध्य करता है (३. ६१ )। वह 
वचन देता है कि यदि वे उसकी रानी बनना स्वीकार कर लें तो वह सव वेभव 
उनका हो जायगा । अनादरपूर्वक ठुकराया जाकर वह छुंद्ध हो जाता है और 
सीता को राक्षसियों के एक दल के हाथ में साँप देता है जो रूप से भयंकर 
तथा भनुष्यभक्षण करने वाली हैं ( ३.६२,२९-३८ )। उनकी यातनायों से 
पीडित होकर सीता प्रायः निराशा से मृत्यु के निकट आा जाती हैं । किन्तु दया 
से भरकर ब्रह्मा उनके पास इन्द्र को निद्रादेवी! तथा दिव्य फलों से भरे पात्र 
के साथ भेजते है जिससे ( ६३,७ ८ ) उनकी शक्ति बनती रहे । 

सामान्यत* शान्त रहने वाले राम जब लौटने पर सीता के रावण द्वारा 
हर लिये जाने की बात जानते है तो उत्तका क्रोध उग्र रू धारण कर लेता है 
(६९ )। वे और लक्ष्मण उनका उद्धार करने के निरंचय से ढूँढने निकछ 
पडते है। अनेक साहस पूर्ण कार्यों मे वे शिरहीन राक्षस कवन्ब से युद्ध करते 
हैं, जो उनके मार्ग को रोकता है, मारा जाता है और फिर उनके द्वारा 
स्वर्ग प्राप्त करता है ( ३.७४ ) | इसके बाद वे वानरो ( वनवासियों ) के राजा 
सुग्रीव के साथ मित्रता करते हैं तथा एक वानरसेनापति, हनुमान, की और 
रावण के भाई विभीषण की सहायता पाकर हछड्ूा मे रावण की राजथानी 
पर-आतक्रमण करते है (४६३ )। 

सेना को समुद्र के पार भेजने के लिए विश्वकर्मन्‌ के पुत्र वानरसेनापति 
नह की देखरेख मे एक सेतु का निर्माण होता है :-- 

हजारो सेतु वॉधनेवाले वानर आकाश मे प्रत्येक विशा में उड़कर शिला- 
खण्डो और दृक्षो को तोड रहे हैं और उन्हे जल मे फेंक रहे है। हिमालय से 
विशाल शिलाखण्डो को लाने मे कुछ अचानक गिर गये हैं और आज भी 
उस शौय के स्मारक है। अन्त मे बीस योजन लम्बा और दस योजन चौड़ा 
808, ५.९५ ११-१५ ) जिससे सेना सागर को पार करती है। 
के * इसी प्रकार ओडिसी (४.७९५ ) में पेनेलोप को सान्त्वना देते तथा 

गा प्रदान करने के लिये मिनर्वा एक स्वप्न भेजती है। 

: समुद्र के देवता ने पहले सेतुबन्ध का विरोध किया ( ५.९४ ८) यचेपि 
सैतु का निर्माण वाद में हो गया था; इस स्रोत ( चैनल ) में पत्थरों की पक्ति 
को भारत मे ामपेु कहा बादा है। नकयों थे इसे भादध का पुु ( 40203 

ढते हैं । भारत में सर्वत्र असंबद्ध पर्व॑तो के अंश पड़े है जिन्हें 
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विभीपषण सबका नेतृत्व करते है । देवता, ऋषि, पितृगण आदि देखते हैं और 
यह प्रस्यात भविष्यवाणी करते है :-- 

जवतक सागर रहेगा तबतक यह सेतु रहेगा और राम के यश का गान 
होगा* ॥ 

अनेक कार्यों के वाद, जिनका लम्बा और अतिशयोक्तिपुर्ण वर्णन किया 
गया है, राम और रावण का महायुद्ध होता है-- 


देवता राम का पक्ष लेने के लिये एकत्र होते है और सभी राक्षस तथा दुए 
देत्य अपने स्वामी की सहायता करते है (६. ८७, ८५)। रावण मानव मुखवाले 
घोडो द्वारा (मनुष्यवदनहंयें)) खीचे जाने वाले रथ पर बैठा है और इस विचार 
से कि दोनों प्रतिपक्षी समात रूप से लड़ इन्द्र अपना रथ अपने सारथि, 
मातलि; द्वारा राम के लिये भेजते है । दोनो सेनाएँ ऊपर देखने के लिए युद्ध 
बन्द करती हैं किन्तु देववा या राक्षस अपने-अपने पक्ष का समर्थन करते है और 
उनका युद्ध फिर शुरू हो जाता है ।* अब वे दोनो वीर एक दुसरे पर बाणो 





देशनिवासी राम का सेतु बनानेवालो द्वारा ग्रिराये गये बताते हैं। इससे भी 
बढ़कर मथुरा के निकद गोवधेन पहाड़ी और ” मध्यभारत मे सम्पुर्ण ( कैमुर ) 
पर्बतश्रेणी की उत्पत्ति का भी यही कारण बताया जाता है । 

१ समुद्र की गोद में रामेसुरुम ( रामेश्वर ) या राम का स्तम्भ स्थित है, . 
जिसकी पश्चिमी हरकुलीस के स्तम्मो के समान प्रतिष्ठा है। आज भी वहाँ 
एक साइकलोपस की शैली का विशाल मन्दिर खड़ा है, जिसे राम द्वारा निर्मित 
बताया जाता है । इस मन्दिर की मूर्ति को प्रतिदिन गंजाजल से नह॒ुल्ाया जाता 
है । सबसे ऊँचे शिखर से दूर-हुर तक समुद्र ओर मनार की खाड़ी के आरपार 
कैली चट्टानों की अठल इयाम रेखा दिखाई पड़ती है। उस स्थान पर भारत 
के सभी भागों से मनुष्य तीर्थयात्रा के विचित्र लोभ से आते है। यमुना के 
निकट छतरकोट ( चित्रकूट ) से यहाँ तक एक सौ श्रेणियाँ बताई जाती है । 
मैंने कुछ ऐसे छोगो से बातचीत की है जिन्होंने इस आश्चर्यजनक कार्य को 
पूरा किया था, किन्तु बहुत से छौटते नही; या तो रास्ते में मर जाते है 
या मार्ग के किनारे किसी आश्रम में हतोत्सासित होकर निवास करते है। 
इसकी उत्पत्ति जो कुछ भी रही हो किन्तु एक चट्टानी भवरोध है जिससे गंगा 
के मुहाने से जाने-आनेवाले जहाजी को छंका हीप का चक्‍्केर लगाना पढ़ता हैः 
( तुलना--कछकत्ता रिव्यू ४५ )। 

० दीक ऐसी ही घटना इलियड में एचीलिज तथा हेक्टर के महान युद्ध के 
पूर्व घटित होती है । देवता लोग दोनों पक्षों मे अपना-भपना स्थान ग्रहण करते 
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की वर्षा करते हैं। राम रावण के धड़ से एक के वाद एक सौ सिर उड़ाते हैं 
किस्तु ज्यों ही एक सिर कठता है दूसरा उसके स्थान पर प्रकट हो जाता है' 
( ९२.२४ ) और युद्ध, जो सात दिन और सात रातो से निरन्तर चलता आया 
है, विना अन्त के बढता चला जाता है । अन्त में मातलि राम को वताता हैं कि 
रावण की मृत्यु सिर पर मारते से नही हो सकती । तव राम अगस्त्य से श्राप्त 
भयकर ब्लास्त्र' छोड़ते हैं और राक्षराज भूलुण्ठित हो जाता है (९२.४८ ) | 

रावण के भूमि पर गिरने के पूर्व अनेक उत्पात एवं अद्भुत घटनाएँ होती 
है और जब विजय पूरी होती है तो पृष्पो की वर्षा विजेता को ढक लेती है । 
दयालु राम अपने शत्रु की समारोह सहित अन्त्येष्टि कराते है, उसका शव उचित 
ढंग से जला दिया जाता है ।* राम विभीषण को लंका की राजगद्दी पर बैठाते 
हैं ( ६. ९७,१५ ) | राम तव सन्देश के साथ हनुमान्‌ को सीता के पास भेजते 
हैं और विभीषण सीता को एक पालिका ( शिविका ) में वेठाकर उनके सम्मुद् 
छातें है किन्तु राम उन्हें अपने पास पैदल आने की आज्ञा देते है. जिससे सम्पूर्ण 
सेना उन्हें देख सके | 

वानर सीता के चारो ओर घिर आते है और उनके अद्वितीय सौन्दर्य की 
प्रशंसा करते हैं जो इस संघर्ष, युद्ध और स्वयं उनके कष्ट का कारण बना था ।* 
उन्हे देखकर राम दया से द्रवीभूत हो उठते हैं। तीत भावनाएँ उनके मत को 
बाज करता हैं---ह, शोक और क्रोध ( ९९.१९ )--परन्तु वे अपनी पतली 
स कुछ कहते नही हैं | सीता, अपनी पवित्रता को समझती हुई राम के इस 
तिष्दुर आचरण से दुःखी होती हैं और 'हा आयंपुत्र' कहकर अश्ुपात करने 
लगती है । राम तव परुष वचनों में उत्तर देते है कि अपनी पत्नी का हरग 
करने वाले राक्षस का वध कर अपने प्रतिष्ठा की रक्षा करमे के अतिरिक्त वे 


हैं ( इलि० २० )। होमरीय वर्णन की भारतीय काव्य की असगत कल्पनाओं 
के साथ तुलना एक रोचक विषय है। 
| इससे हरकुलीस और हेड़ा ( प्त३078 ) का स्मरण हो आता है। 
यहाँ इसे 'पंतामहमस्त्रम' कहा गया है, पवन को इसका पतत्र बताया 
गया है, अग्नि और सूर्य को इसका अग्रभाग, वायु को शरीर, तथा मेरु एवं 
मन्दर पत्रती को इसका वजन वर्णित किया गया (६. ९२. ४५ )! इसमे 
एक 300 ७ वात यह थी कि अपना कार्य करके यह पुनः वाण छोड़नेवाले के 
त्तरकस में छौट आता था। इस अमोघ अस्त्र के अनेक रूप दिखाई पड़ते हैं । 
हि मृत हेक्टर के प्रति एचिलीज़ के व्यवहार से इसका विपर्यास देखे । 
न्‍ सम्पूर्ण दृश्य इलियड३ १२५१ आदि से बहुत मिलता है, जहाँ हेलेन 
स्वय ध्राकार पर आती है और इसी प्रकार की प्रशंसा प्राप्त करती है । 
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ओर कुछ नही कर सकते । वे उन्हें अपने साथ नही ले जा सकते क्योंकि वह 
अवश्य दूषित हो गई होगी (६.१०० )। सीता अपनी निर्दोपता की पृष्टि 
ओजस्वी एवं हृदयद्रावक भाषा में करती है और लक्ष्मण से एक चिता वेयार 
करने लिये कहती है जिससे वे अपनी शुद्धता की परीक्षा दे सके | वे अग्नि का 
आद्वान करती हुईं ज्वाला में प्रवेश करती हैं (१०१ ) जिसके बाद वृद्ध 
दशरथ सहित सभी देवता प्रकट होते है और राम को बताते है कि वे स्वयं 
भगवान्‌ नारायण' के अवतार हैं और सीता लक्ष्मी हैं (१०२ )। भग्नि देवता, 
सीता को लेऊफर प्रकट होते हैं और वे उन्हे राम की गोद में सुरक्षित रख देते 
हैं ।* तव राम अत्यन्त प्रसन्‍न होते है और बनाते है कि वे अग्निपरीक्षा 
इसलिये लेता चाहते थे कि संसार की नजरों मे अपनी पत्नी की निर्दोपता 
सिद्ध कर सके (१०३) । तव दशरथ अपने पृत्र को आशीर्वाद देते हैं और 
उत्तम परामश देकर स्त्र्ग लौट जाते हैं ( १०४ )। राम के कहने पर इन्द्र 
युद्ध मे मृत समी वानरों को पुनः जीवित कर देते है ( १०५ )। 
विभीपण, सुग्रीव तथा सहायको सहित राम और लक्ष्मण अपने आप 
चलने वाले पष्पक विमान पर चढतें हैं, जिसके भीतर पूरा महल बने होने का 
गर्णन किया गया है। इस प्रकार वे अयोध्या को लौटते हैं । जब वे आकाश मार्ग 
से चलते है तो मार्ग के खेद को दूर करने के लिये राम नीचे दिखाई पडने 
वाले उन दृश्यों को दिखाते चलते है जहाँ उन लोगो ने पहले निवास किया था 
(१०८) ।* प्रयाग में भरहाज के आश्रम पर पहुँचकर विमान रुक जाता है और 
वनवास के चौदह वर्ष पूरे हो जाते है ( १०९ ) | हनुमान्‌ को भरत को उनके 
लौटने की सूचना देने के लिये भेजा जाता है। राम और उनके तीनो भाई 
फिर एक बार मिलते है। अपने भाइयो। सीता, तथा मानव शरीर धारण 
हि 302 % कै 000 किक डर दब 7 2 पतला, 


१ इसके पूर्व कि देवता उन्हें उनके देवत्व का बोध करावें वे इसका 
ज्ञान रखते नही दिखाई पड़ते (देखिये ६.१०२,१०;११९ ) । महाभारत मे 
कृष्ण के विषय में ऐसी बात नही है। जेसा कि हम देख चुके है, यह सम्भव 
है कि ये सभी अंश परवर्ती क्षेपक हो । 

२ राम द्वारा सीता के निरस्कार का सम्पूर्ण दृश्य निश्चय ही रायायण के 
सुन्दरतम दृश्यों में से एक है । 

3 कालिदास ने अपने 'रघुवंश' का प्राय सम्पूर्ण तेरहवाँ सर्ग इस विषय' 

में लगाया है, जिसे वे अपना भौगोलिक तथा स्थानवर्णन का ज्ञान प्रदर्शित 
करने का एक बहाना बनातें है जैसा कि उन्होने मेघदूत मे किया है। भवभूति 
ने अपने महावीरचरित नाटक के सातवें अक मे भी यही किया है और मुरारि ने 
भी इसी विषय के सम्बन्ध अपने नाटक में इसका वर्णन किया है । 


इणर भारतीय प्रज्ञा 


करने वाले वानरों के साथ ( ११२. २८ ) वें बड़े समारोह के साथ अवोब्या में 
प्रवेश करते है । तव उनका राज्यारोहण होता है। वे लक्ष्मण को राजकार्य में 
साथ रखते हैं और अपने सहायकों को विदा करने के पुर्व उन्हें बहुमुल्य उपहार 
देते हैं ( ११३ )। हनुमान्‌ अपनी ही प्रार्थता पर अमर जीवन और युवावस्था 
का उपहार प्राप्त करते हैं ( ११२,१०१ )। सभी अपने-अपने घर को प्रसन्न 
चित्त तथा उपहारो से लदे हुए छौटते है और राम अयोव्या पर सुखपुर्ण राज्य 
प्रारम्भ करते हैं ( ११३ )। 

रामायण के उत्तरकराण्ड या पूरक अध्याओं को छोड़कर, जिनमें राम के 
जीवन की अन्तिम घटनाएँ हैं, रामायण की यही सक्षिप्त रूपरेखा है (दें० पृ० 
३३० ) | कथा के परवर्ती विवरण अतिशयोक्तिपर्ण हैं यद्यपि उसका बहुत वड़ा 
अंश, जैसा हम पहले कह आए है, ऐतिहासिक तथ्य की नीव पर आाधृत है । 

यह भी स्पष्ट है कि सम्पूर्ण कथा का लक्ष्य एक नेतिक शिक्षा प्रदान करना 
है । सभ्य राम की सेना तथा राक्षस रूप में वणित दक्षिण की असभ्य जातियों 
के संघर्ष की कथा के रूप में धर्म और अधर्म की शक्तियों के बीच निरन्तर 
चलते रहने वाले संघर्ष के महान्‌ रहस्य का एक प्रतीकात्मक चित्रण दिखाई 
पढता है| किसी भी प्रतीकात्मक या छाक्षणिक कल्पना के सम्बन्ध मे--यंथा 
राम सौर शक्ति के मूर्त रुप मात्र हैं. सीता उत्तर भारत से दक्षिण भारत की 


) ति सन्देह सुयवंशी राजा हैं किन्तु यह महाकाव्यीय विष्णु का ( जिनका 
अवतार राम को माना जाने छगा) वेद के सौर विष्णु से सम्बन्ध प्रदर्शित करता 
है। प्रोफेसर वेवर का कथन है कि चूँकि राम को आगे चलकर रामचन्र कहा 
गया है और एक स्थान पर केवछ चद्ध ही कहा गया है, अतः उनके चरित्र की 
प्रमुख विज्ेपता, विनय, का कारण यह मानकर स्पष्ठ किया जा सकता है कि वे 
चन्द्रमा के एक रूप थे, और तैत्तिरीय ब्राह्मण (दे० पृ० रेरशे८ ठि० ) मे 
सीता ( हल से वनी हुई कुंड ) का चत्धमा के प्रति प्रेम वर्णन करने वाली 

कवा को कुछ उत्साही देवगास्त्रवेत्ता रामायण की कया का श्रथम वीज 
मान सकते है। सौन्दर्यवर्वक छेप ( अंगरागा ) जो अन्नि की पत्नी अनुसूया ने 
सीता के अंगो में छगाया (३२) वह कुण्ड पर पड़ी हुईं ओस की बूँदो को 
चोतित करता है, जिनमे चन्द्रमा प्रतिविम्वित होता है । तथापि वेबर का 
व्रिचार है कि यतः रामचन्द्र नाम बहुत वाद के समय तक राम के लिए नहीं 
प्रयुक्त हुआ था ( इसका प्रथम प्रयोग भवभृति के महावीर चरित ३.१२ में 
मिलता है) इसलिए इसके विपरीत बात सही हो सकती है, भर्थात्‌ यह कि 
वाह्मगा का काव्यीय भावना ने राम को केवछ उनके स्वभाव की नम्रता केः 
कारण चन्द्रमा से उन्हे सम्बद्ध कर दिया । 
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ओर बढने वाली जातियो द्वारा कृषि या सभ्यता के प्रारम्भ किये जाने का, 
और राक्षस रात्रि के अन्चकार अथवा शरद के प्रतीक हैं--इन सिद्धान्तों मे एक 
या सभी में चाहे जितनी पठुता हो यह सन्देहास्पद प्रतीत होता है कि इस 


काव्य या काव्य के किसी अश की रचना करने वाले कवि के मन मे कभी इस 
प्रकार का विचार आया होगा । 


यदि हम रामायण में वणित सभी कथाओ का नितान्त सक्षिप्त रूप भी 
प्रस्तुत करने का श्रयत्त करें तो भी स्थान का अभाव ही रहेगा। जितने का 
वर्णन किया जा चुका है उसके अतिरिक्त अन्य दो का विवरण मैं देता हूँ । 
विश्वामित्र (१ ५१-६५) की कथा, जो रोचक है, संक्षेप में इस प्रकार है :-- 

गाधि के पुत्र, विश्वामित्र, चन्द्रवंश के राजकुमार थे जो मगध जनपद में 
कन्नौज पर राज्य करता था । कामधनु ( जिसे शबला भी कहते हैं ) की प्राप्ति 
के लिए उनका ब्राह्मण वसिष्ठ के साथ घोर विरोध था | निश्चय ही यह काम- 
घेनु पृथ्वी ( गो ) या भारतवर्ष का प्रतीक थी | वसिष्ठ की आज्ञा पर कामधेनु 
ने असभ्य जातियों, यथा पहलव ( फारसी ), शक ( सिथियन ), यवन ( ग्रीक ), 
कम्बोज आदि की सेनायें उत्पन्न की, जिनकी सहायता से वसिष्ठ ने विश्वामित्र 
पर विजय प्राप्त की । अतएव ब्राह्मणत्व की शक्ति को श्रेष्ठ मानकर विश्वामित्र 
ने स्वय ब्राह्मण पद प्राप्त करने का निश्चय किया और इस ध्येय की सिद्धि के 
लिये हजारो वर्षों तक उन्होने घोर तपस्याएँ की | देवताओ ने, जो स्देव 
तपस्वियों के विपरीत अपनी रक्षा के लिये सघर्परत रहते थे, उनकी तपस्या भंग 
करने के लिये यथाशक्ति प्रयत्व किया और वे अंशतः सफल भी हुए। कुछ 
समय के लिये विश्वामित्र, देवताओ द्वारा उनके विचारों को ऐन्द्रिक सुखो की 
और खीचने के ध्येय से भेजी गई अप्सरा, मेनका, के सौन्दर्य के दास बन गये । 
इस क्षणिक पतन के फल से (शकुन्तछा नामक) एक पुत्री का जन्म हुआ । तथापि 
अन्त में इृढब्रती तपस्वी के आगे देवताओं की एक न चली । उन्होने विषय पर 
पूर्ण आधिपत्य श्राप्त कर लिया और जब फिर भी देवताओ ने उन्हें ब्राह्मण 
मानना अस्वीकार किया तो उन्होने नये स्वर्ग और नये देवताओं की रचना 
प्रारम्भ कर दी, और कुछ नक्षत्रों की रचना भी कर डाली । तव देवताओ ने 


इस विपय को सुलझाना और उन्हें एक यथार्थ ब्राह्मण बनाना ही उचित 
समझा । 
दूसरी रोचक कथा गगा के विपय में है (१ ३६-४४)*--शद्भा, मुर्त गगा 


3१ विश्वामित्र की कथा में अम्बरीष की कथा भी जाती है जो इस ग्रंथ के 
पु० २९ पर दी गई है। 
२ यह कथा महाभारत के वनपव में भी कही गयी है । 


२३ भ्रा० प्र० 


इण४ भारतीय प्रज्ञा 


नदी, पव॑ंतराज हिमालय की सबसे बढ पुत्रा था और उनकी छोटी वहन उमा 
थी। अयोब्या के सूर्यवणी राजा सगर के ६०,००० उु्त थे, जिन्हें पिता सगर 
मे अश्वमेघ के अवसर पर एक राक्षस द्वारा चुराये गये घोडे को ढूंढने की 
आज्ञा दी | पृथ्वी पर दृढकर जब वे वाडा पाने में असफल रहे तो उन्हांन 
पाताल पहुँचने के लिए पृथ्वी खोदनी शुरू कर दी। कपिल मुनि को देखकर 
वे उन्हें धोडा चराने का दोपी बताने छगे जिसमे मुत्रि इतने छुँद्र हुए कि 
अनायास ही उन्होंने उत सबको भस्म कर दिया | कुछ समय के उपरान्त सगर 
के पौत्र वहाँ पहँचे और उन्होंने अपने पुव॒जी का श्ाद्ध त्रारस्म क्रिया, किन्तु 
उन्हें यह बताया गया कि उस भस्म पर गंगा का प्रवाह होना आवश्यक है । 
न तो सगर और न उनके पौत्र ही गगा को पृथ्वी पर छाते के लिये कोई उपाय 
कर सके। किन्तु उनके प्रपौत्र, भगीरथ, अपनी तपस्याओ द्वारा इस पवित्र 
नदी को पय्वी पर लाने मे सफल हुये | स्वर्ग से उतरते समय गगा पहल 
बड़े वेग से झिव पर गिरी जिन्होंने उनके गिरने के वेग को रोक लिया । 

श्री राल्फ ग्रिफिय ने इस अवरोहण के वर्णन का अनुवाद वर्ड सुन्दर एवं 
मनोहर ढंग से किया है। में उनके अनुवाद का एक अज्ञ दता ( भाग 
१. पु० १९४ )-- 

पहले शिव के शीद् पर स्वर्ग से गिरती हुई घाराओ ने विश्राम 

पाया । तव वे बडे वेग से नीचे की ओर फूट पड़ी और हरहराती हुई 

पृथ्वी पर बहने छगी । 

अनेक चमकती हुईं बाराओ पर अरुणोदय का प्रकाश पड़ रहा था; 

मत्स्य और तिमि उस व सरिता में गिर रहे थे; और व्याकुल 

गे रहे थे | दिव्य गान करने वाले गायक और स्वर्ग की अप्सराए 

आकाश से पृथ्वी पर आठी हुई उस नदी को देखने के लिए एकत्र 

हुई । तेजस्वी देवतागण भी अपने-अपने छोक से सोने के था मे 

आसीन होकर उस बद्भुत दृश्य को देखने के लिए दौड पडें। जे 

देवो के आभामय विमान आने लगे तो मेघहीन आकाश संकेड़ सूर्य 

के प्रकाश से भर गया, वायु में मणियों वाले सर्प विचरने लगें, 

प्रत्येक वर्ण की मछलियाँ दिखाई पड़ने छगी : जैसे कि विद्युत ग्रीष्म के 

नीले गगन में चमकती है। शुश्र, फेनों वाली चाँदी के समान फुहारे 

कल रही थी जैसे हंस आकाश-मार्ग से अपने निवास-स्थानों 

का प्रस्थान करते है ॥ 

तव और तपस्या करके भगीरव ने उच्च पावन नदी को पृथ्वी पर बहने के 
लिये, अपने पीछे पीछे वहाँ से समुद्र को जाने के लिये ( इस कारण ही समुद्र 
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को सागर कहते हैं ), और समुद्र से पाताछ जाने के लिये बाध्य किया जहाँ 
गड़्ा ने सगर के पुत्नो की भस्म को सीचा और उनकी आत्माओ को स्वर्ग 
पहुँचाने का साधन बनी । इसलिये गंगा का एक प्रचलित नाम भागी रथी है । 
गड्भा नदी का दूसरा नाम जाह्नवी है, क्योकि अपने सार्ग मे बढती हुई 
इस नदी ने जन्न ऋषि के यज्ञस्थान को आप्लावित कर दिया। ऋषि ते 
अनायास ही गंगा को पी लिया परन्तु पुन. कान के रास्ते से निकाल देने को 
सैयार हो गये । । " 
वाग्जाल तथा अतिशयोक्ति के वनो के विपरीत भी; जिनमे होकर भारतीय 
महाकाव्यो के पाठक को प्रायः विचरण करना होता है, सम्पूर्ण विश्व के 
साहित्यों मे रामायण से बढ़कर सुन्दर काव्य नही है । इसकी उदात्त शुद्धता, 
स्पष्ठता, दैली की सरलता, यथार्थे काव्यीय भावनाओ की वे अनुभूतियाँ जिनसे 
यह परिपूर्ण हैं, इसका वीरतापूर्ण घटनाओ एवं प्रकृति के सुन्दरतम दृश्यों का 
सजीव वर्णन, इसमे प्रदर्शित मानव भाव, हृदय की विरोधी प्रवृत्तियो एवं 
नितान्‍्त उदात्त संवेगो के साथ इसका गहन परिचय, सव मिलकर इस काव्य 
को किसी भी थुग और किसी भी देश की सर्वोत्तम रचनाओं मे प्रथम स्थान 
प्रदान करते हैं। यह एक विस्तृत एवं आमोदपूर्ण उपवन के समान है, जिसमे 
यत्र-तत्र झाडियाँ हैं किन्तु जो फलों और फूलों से लदा हुआ तथा अवरिल ज्रोतों 


' से सीचा गया है, और इसकी अत्यधिक घनी ज्ञाड़ियों के भीतर भी सुन्दर 


पथ बने हुए है । राम का चरित्र बडे सुन्दर ढंग से चित्रित किया गया है। 
वह इतता स्वार्थरहित है कि मानवीय नहीं प्रतीत होता । वस्तुत: हमे यह ध्यान 
रखना चाहिए कि कंवि का मन्तव्य अपने नायक को देवत्व के स्थान पर 
उठा देना है। यद्यपि हमारी हृष्ठटि उनके अतिमानुष चरित्र की चमक से समय- 
समय पर चकाचौंध हो जाती है तथापि हम प्रायः इससे अन्धे या अवाक नही 
रह जाते। कम से कम काव्य केआारम्भिक भागों मे उन्हें एक ऐसे वीर, मनस्वी, 
घर्मात्मा एवं सदाचारी पुरुष, एक आदर पुत्र, पति, और अ्राता से बढकर नही 
दिखाया गया है, जिनको वीरता, त्ति स्वार्थ उदारता, पितृभक्ति, पत्नी के प्रति 
मधुर प्रेम, भ्रातृ प्रेम और सभी दुविचारों के परित्याग की प्रशसा किये बिना 
हम नहीं रह सकते । जब वे अपने पिता की दूसरी पत्नी की ईर्ष्या के शिकार 
बन जाते हैं तो वे प्रतिशोध की कोई भावना नही रखते । जब निर्वासत का 
आदेश उन्हे सुनाया जाता है तो उनके ओठो से असन्तोप का एक शब्द भी 
नही निकलता । विनयपूर्ण भाषा मे वे पित्ता को वचन तोड़ने देने की अपेक्षा 
स्वयं को वलि दे देने का अपना निश्चय प्रकट करते हैं, और अपनी माता 
कौशल्या की प्रार्थनाओ, अपने ऋद्ध भाई लक्ष्मण के व्यंगपुर्णं बचनो एवं साथ 


इ्ण६ आरतीय प्रज्ञा 


चलने के लिए उद्यत सीता की रक्षा के विपव में अपनी विस्ताधृण आश्द्धा के 
विपरीत भी वे अपने निश्चय पर हढ़ रहते हैँ । पुन, पिता की मृत्यु के वाद 
जब भरत राम से राज्य प्रहण करने की अनुनय और सभी पुरवात्ती 
प्राथनाएं करते है एवं नास्तिक जाबालि तक अपने हेत्वाभासपुर्ण तक प्रस्तुत 
करते हैं तव राम यह उत्तर देते हैँ :-- 

'सत्य से बढ़कर कुछ नही है; और सत्य को सभी वस्तुओं में परम पवित्र 
समझना चाहिए । वेद का आधार सत्य में है। अपने पिता की भाज्ञा का 
पालन करने का ब्रत लेकर में लोभ से, विस्मरण से, या गहन अज्ञात से तत्य 
की मर्यादा नही तोड़गा । 

जहाँ तक सीता का प्रयन है, वे पत्नीत्व के गुणों की प्रतिमा है। उनकी 
वनवास की अवधि में अपने पति के साथ रहने की आज्ञा के लिए प्रार्यता 
पति एवं स्वामी के प्रति इतनी उच्च भक्ति से परिपूर्ण है कि में अपने उदाहरणा 
को इसके कुछ उद्धरण देकर ही समाप्त कछँगा । 

'पत्नी को अपने पति के सुख-दु ख में भाग लेना चाहिये । मेरा धर्म है कि 
आप जहाँ कही जाँय मैं भी साथ चलू । आप से बियुक्त होहर मैं स्वर्ग में भी 
निवास नही कहूँगी । पति से वियुक्त होकर पत्नी एफ शव के समान होती नह 
आपकी छाबा के समान मैं इस लोक और परलोक में साथ रहँँगी | आप मर 
स्वामी हैं, मेरे नेता है, मेरे एकमात्र गरण हैं, मेर देवता है। मेरा दंढ निर्चय 
आपके पीछे चलने का है। यदि आपको कण्टक्रमय, गहन वन में चलना होगा 
तो मैं आगे चलुंगी, और काटो को कुचल कर आपके लिए मार्ग प्रशस्त कहूँगी । 
आपके आगे चलते हुए मैं श्रान्त नही होऊंगी, वन के कांडे रेशमी वस्त्रो के 
समान छगृग, पत्तों की शब्या कोमल पेड के समान होगी। आपको छाया 
का आश्रय मेरे लिए भव्य महलो, प्रासादो, और स्वर्ग से भी वढकर होगा । 
आपकी वाहो द्वारा सुरक्षित रहने पर देवता, राक्षस, और मनुष्य मुझे कष्ट नही 
दे सकेंगे । आपके साथ मैं फल मूल खाकर भी सन्तुष्ट रहेगी । वे चाहे मीठे हो 
या खट्टे हो यदि वे आपके हाथो से मुझे प्राप्त होगे तो वे मेरे लिए श्राणदावक 

हाग। आपके साथ निर्जन वनो में घूमते हुए मेरे लिए एक हजार वर्ष एक 
दिन के समान होगे । आपके साथ रहने पर नरक भी मेरे लिए स्वर्ग के सुख 
से पृण होगा । 


मानो इस ग्रन्थ के प्रारम्भ में ([ दे० पु० ३३० ) दी गई भविष्यवाणी क्के 


मैंने इनका अनुवाद प्रायः अक्षरश: सोलह मात्रा वाले मुलछन्द में किया 


यद्यपि 
४ $ यह क्रमशः नही है। इनका सारांश गोरेसिओं के रामायण, भाग २ 
४? ७४ आदि पर मिलेगा । 


्ः 


रे 


$. इतिहास या महाकाव्य--रोमायण ४. देण७ 


अनुसार ही रावण की मृत्यु और सीता की पुनः प्राप्ति तक की कथा आज भी 
नियमत; प्रतिवर्ष भारत के बहुत बडे भाग मे अक्टूबर के प्रारम्भ में रामलीला" 
नामक एक दरत्कालीन पर्व पर दुहरायी जाती है | अपरंच, हिन्दू लेखक इस 
'घिसी-पिटी कथा को अनेक रूपो मे ढालने मे भी कभी थकते नही दिखाई पड़ते । 
अतएव राम के पराक्रम का इतिहास या कम' से कम उनका कुछ उल्लेख 
प्राय: परवर्ती साहित्य के प्रत्येक ग्रन्थ मे मिल जाता है। मैं इस व्याख्यान को 
कुछ उदाहरणो के साथ समाप्त करता हूँ ४-- 

महाभारत ( वनपवव ) में रामोपाख्यान प्रायः रामायण के समान ही कहा 
गया है, किन्तु इसमें न तो वाल्मीकि का इस कथा के रचयिता के रूप मे उल्लेख 
है और न उस विशाल समरूप महाकाव्य की स्थिति का ही कोई निर्देश 
है । द्रौपदी के प्राप्त होने पर ( जो जयद्रथे के द्वारा हर ली गयी थी, जैसे 
रावण ने सीता का हरण किया था ) माकेण्डेय इस कथा को युधिष्ठिर से यह 
प्रदर्शित करने के लिए कहते हैं कि प्राचीनकाल में भी सज्जनो के दुर्जनो द्वारा 
पीडित होने के उदाहरण हैं। यह सम्भव है ( और प्रोफेसर वेबर इसे सम्भव 
मानते भी हैं ) कि महाभारत की कथा रामायण से ही सक्षिप्त रूप में छी 
गई हो और उसे मौलिक रूप देने के लिये यत्रतत्र परिवर्तित कर दिया गया हो । 
तथापि, कई उल्लेखनीय भेद दिखाई पड़ते है। यद्यपि महाभारत की कथा 
सामान्यतः राम को केवल एक महान्‌ पराक्रमी पुरुष के रूप मे वणित करतो 
है, तथापि उन अवस्थाओं से प्रारम्भ होती है जिन अवस्थाओ ने उन्हें विष्णु 


१ अश्विन मास या अक्टूबर के प्रारम्भ मे जिस दिन गाली छोग दुर्गा 
की मूति का जलप्रवाह करते हैं ( भर्थात्‌ु दुर्गापूजा पर, जिसके चौथे दिन को 
दशहरा कहते है, और जिस अवसर पर पूरे पक्षभर सभी कार्य बन्द' रहते हैं 
और यहाँ तक की चोर और बदमाश भी आराम करत हैं ) दूसरे भान्तो के 
हिन्दू छोग रामलीला करते है जिसमे सीताहरण को नाटक के रूप मे प्रस्तुत 
किया जाता है और जो रावण की मृत्यु से समाप्त होता है, जिसका यह दिन 
एक वार्षिकी होता है । राम का जन्मदिन चैत्र ( अप्रैल ) महीने की नवी तिथि, 
रामनवमी, को मनाया जाता है। उत्तरकाण्ड तथा उत्तररामचरित में आने 
वाली कथा का क्रम उचित रूप से ज्ञात नही है। मई १८७२ की “इण्डियन 
ऐण्टिक्वेरी' मे रेव० के० एम० बनर्जी लिखित एक लेख देखिए । यह द्रष्टव्य 
है कि रामकथाओ मे सर्देव शुद्धता बनी रही और ब्रह्मा, कृष्ण, शिव, तथा 
दुर्गा की कथाओ के विपरीत, इसमे अश्लीलता और अभद्रता नही मिलने पायी । 
वस्तुतः राम की पूजा का उस सीमा त्क छास नही हुआ है जितना इनमे से 
कुछ देवताओ की पूजा का | 


३७०८ भारतीय भज्ञा 


के अवतार का रूप दे दिया । और यह कथा जो कुछ पहले रामायण के उत्तर- 
काण्ड में कहा गया है (अर्थात्‌ रावण तथा उसके भाई का प्रारम्भिक इतिहास) 
उसी का विस्तृत वर्णन करती है । उसके बाद राम का जन्म, उनकी युवावस्था, 
और उनके पिता दशरथ की उन्हे युवराज बनाने की इच्छा का सक्षिप्त वर्णन 
किया गया है । दशरथ के यज्ञ, राम की शिक्षा, सीता की प्राप्ति तथा वाल- 
काण्ड के अन्य विषयो को छोड़ दिया गया है। अयोध्याकाण्ड की घटनताये 
एवं अरण्यकाण्ड की बहुत-सी घटनाएँ प्रायः चालीस इलोको में वर्णित हैं । 
इससे अधिक विस्तृत वर्णन उस समय प्रारम्भ होता है जब कटे हुए नाक-कान 
वाली शूर्पणखा रावण के सम्मुख पहुँचती है | किन्तु कई भेद भी हैं, उदाहरणार्थ 
कवन्ध का वध होता है पर वह पुनः जीवित नही होता शबरी की कथा छोड 


दी गयी है, और ब्रह्मा द्वारा सीता को सान्‍्त्वता देने के लिये भेजे गये स्वप्न 
का वर्णन नहीं किया गया है।* 


महाभारत में इस कथा के अन्य उल्लेख एवं सक्षिप्त वर्णन भी आये है, 
यथा वनपवें, द्रोणप्व, शान्तिपवं, और हरिवश मे । 


राम की कथा का उल्लेख (जैसा प्रोफेसर वेवर का कथन है ) मृच्छकटिक 
( अंक १) में भी आया है, और यद्यपि कालिदास के नाटकों में इसका उल्लेख 
नही है, तथापि मेघदुत (छन्द १,९९) में इसका जिक्र आया है। रघुवंश में, जो 
एक प्रकार का संक्षिप्त रामायण है--कवि वाल्मीकि का नाम लिया गया हैं 
(१५.६६,६४ ) । अपरच रामायण सेतुबन्ध नाम की एक प्राकृत रचना र्काः 
भी आधार ६है (जो कालिदास का बताया जाता है और जिसका उल्लेख 
दण्डी के काव्यादर्श १ ३४ में आया है) | भट्ठि के व्याकरणीय काव्य, भद्ठिकाव्य, 
का ( जो लासेन के इण्ड० अल्ट० ३.५१२ के अनुसार वलभीपुर में राजा 
श्रीवरसेन के अन्तर्गत ५३० और ४४५ ई० के बीच रचा गया था ) तथा 
भवभूति के दो प्रसिद्ध नाटकों, महावीर चरित एवं उत्तररामचरित ( जिसका 
समय छासेन ने ६९५ तथा ७३३ ई० के बीच माना है) आधार रामायण ही 


८ लननपक सननन+न न पट 58 


* इन तथा अन्य विपमताओ के आधार पर प्रोफेसर वेवर ते यह खीज 
करने का सुझाव दिया है कि कही महाभारत मे दी गईं कथा का रूप रामायण 
की कथा से अधिक पुराना किवा मौलिक न हो जिससे दूसरे रूप विकसित 
हुए हैं। उनका प्रश्न है कि क्‍या हम यह मान लें कि महाभारत में हमारे 
वर्तमान रामायण से भी पूर्व की किसी कथा का संक्षेप है, या दोनों ही कवा- 


रूपो को, रामोपाख्यान तथा रामायण को, किसी एक सामान्य मूल रचना पर 
जावृत किन्तु पृथक्‌ दृष्ठिकोण से युक्त माना जाय ?? 


४. इतिहास या महाकाव्य--रामायण ३५९ 


है । इन नाटको में से अन्तिम में तीन स्थलों पर रामायण के इलोक भी, उद्वृत 
है ४ एक एलोक द्वितीय अंक मे और दो इशलोक पष्ठ अंक में । निःसन्देह, 
राम के चरित्र को नाटक का विषय बनानेवाला नाट्य साहित्य बहुत विस्तृत 
है । भवभूति के दो नाठकों के अतिरिक्त चौदह अको में हनुमन्नाटक या महा- 
नाटक है, जिसके स्वय वानरश्रेष्ठ हनुमान रचित होने की कल्पना की गई है 
और कहा जाता है कि प्रथमत. उन्होंने इसे शिक्षाखण्डो पर छिखा और तव 
वाल्मीकि को प्रसन्‍न करने के लिए ( कि कही यह उनके रामायण की प्रसिद्धि 
को समाप्त न कर दे ) उन्होने इसे समुद्र मे डाल दिया जहाँ से इसके कुछ अश 
भोज के समय में निकाले गये और उन्हें मिश्रदामोदर (सभवत्त: दसवी शताब्दी) 
ने क्रबद्ध रूप दिया । मुरारि द्वारा लिखित सात अंकों में 'अनधेराघव' या 
अनघ्येराघव भी है। जयदेव ( संभवत गीतगोविन्द के रचयिता नही ) रचित 
धप्रसन्‍नराघव'; सुन्दरमिश्र रचित, सात अको में “अभिराममणि'; विदर्भराज 
(या भोज ) लिखित पाँच अद्भोवाला “चम्पूरामायण'; राजगेखररचित राधघवा- 
भ्युदय तथा बालरामायण; “उदात्तराघव; 'छलितराम ( अन्तिम तीन के उद्धरण 
काव्यशास्त्र के प्रख्यातग्रन्थ साहित्यदर्पण मे आये है ) सुभटरचित एक हरूघु 
ग्रन्थ दूताज़द, एवं अन्य रचनायें भी रामायण पर आधारित है। 
वेबर द्वारा उल्लिखित तथा रामायण का उल्लेख करने वाली अन्य 
रचनाये ये है :---वराह मिहिर की रचना--जो ५०५ तथा ५८७ ई० के बीच 
लिखी गई है--जिसमें यह बात सुस्पष्ट है कि राम की उस समय अर्धद॑व के 
रूप में पूजा होती थी; राजा शीलादित्य के आश्रय मे प्रायः ५९८ ई० में वलभी 
मे रचित 'जत्रुझजयमाहात्म्य; सुबन्धु का वासवदत्ता' ( सातवी ज्वताब्दी के 
आरंभ के लगभग, वेबर इण्डिश्श स्ट्राइफेन १.३७३, ३८० ) जिसमे सुन्दरकाण्ड 
का रामायण के अंश रूप में उल्लेख किया गया है; बाण की कादम्बरी ( कुछ 
समय बाद रचित; इण्डिड्श स्ट्राइफेन ३ ३५४) जिसमे कई वार इस महाकाव्य 
का उल्लेख है ( १.३६,४५,८९ ); हार का 'सप्तश्ततक' ( ३५, ३१६ ) जिस 
पर वेबर ने एक ग्रथ लिखी है; राजशेखर ( प्राय. दसवी शताब्दी का अन्त ) 
रचित प्रचण्ड पाण्डव; वनञ्जय का दशरूपक ( १.६१, प्राय. उसी समय का ); 
गोवर्बन की सप्ततती ( ३२, दसवी शताव्दी या उसके बाद की ); तरिविक्रम- 
भट्ट की दमयन्ती कथा ( ११); राजतरज्िणी ( १.१६६ ); शाज्जुृवरपद्धति 
( बौटलिंक, इंण्ड, स्प्र० १५८६ ) इत्यादि | 
भठारह पुराणों मे (जो बहुत हद तक दोनों महाकाव्यो से विपयो 
को ग्रहण करते है ) निश्चय ही रामायण के अनेक उल्लेस हैं और कभी-कभी 
सम्पूर्ण कथा कही गयी है | अग्निपुराण में सात काण्डों का संक्षेप स्लात अच्यायों 
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में है। पद्म तथा स्कन्द पुराणों मे भी इस विषय पर कई अध्याय हैं। विष्ण्‌ 
पुराण मे भी एक खण्ड (४ ४) राम के विपय में है तथा ३.३ में वाल्मीकि को 
चौबीसवें द्वापर का वाल्मीकि कहा गया है। ब्रह्माण्ड पुराण में भी, जो विविध 
विपयो का अस्तव्यस्त भण्डार है, रामायण माहात्म्य हैं। इसी पुराण मे 
प्रसिद्ध आध्यात्म रामायण भी है जो ऐसे सात काण्डो में विभक्त है जिनके नाम 
वाल्मीकि के रामायण के काण्डो के ही समान हैं। इसका लक्ष्य यह प्रदर्शित 
करना है कि राम परमात्मा के एक रूप थे और सीता ( जिनका तादात्म्य 
लक्ष्मी से स्थापित किया गया है ) प्रकृति का एक ढूप है। 


आध्यात्म रामायण के दो काण्डो को विद्येपतया पवित्र माना जाता है - 
१--रामह॒ृदय या प्रथम काण्ड जिसमे राम के आतन्तरिक एवं ग्रूढ स्वरूप की 
व्याख्या भौर परमात्मा के रूप में विष्णु से उनके तादात्म्य की पुष्टि की 
गयी है; २. रामगीता या सातवे काण्ड का पाँचवा अध्याय जिम्तका रचयिता, जो 
स्पष्ठत, वेदान्ती है, परमात्मा का चिन्तन करने एवं उनमे लय प्राप्ति के लिये 
सभी कर्मों के परित्याग के माहात्म्य का प्रतिपादन करता है । 


वासिष्ठरामायण (या योगवासिष्ठ, या वासिष्ठं महारामायणम्‌) नाम 
का एक प्रख्यात ग्रंय है जो एक प्रकार का उद्वोधन है। इसमे द॒ृष्टान्त रूप में 
वस्िष्ठ द्वारा अपने शिष्य, वालक राम, को दिये गये उपदेशों का वर्णन है 
जो उपदेश वास्तविक सुख प्राप्ति के सर्वोत्तम साथनों के नियम हैं। इसे 


रामायण के परिशिष्ठ के रूप में स्वयं वाल्मीकि हारा रचित माता 
जाता है । 


यहाँ तुलसीदास रचित विख्यात हिन्दी रामायण का भी उल्लेख कर 
देना चाहिए। भारत के कुछ भागो मे इस काव्य का लोग इतना ज्ञान 
एवं इसके प्रति इतनी श्रद्धा रखते है कि यह कहा जाता है कि रामायण 
नाम के तीन महाकाव्य हैं--१. वाल्मीकि का रामायण; २. व्यास रचित 
जाव्यात्मरामायण; तथा ३. तुलसीदास रचित हिन्दी भाषा का महाकाव्य । 


काव्य गे पा को इस विपय पर अपेक्षाकृत अधिक अर्वाचीन कलावादी 
एत्या के उल्लेख से समाप्त करता हँ--- १. कविराज रचित “राघवपाण्डवीय', 


जो एक ; री लक 
एक अद्वितीय ग्रंथ है । परवर्ती भारतीय लेखकों ने इसको बहुत आदर दिया 


एवं इसका में श्ले 
अनुकरण किया है। यह एक प्रकार का काव्य है जिसमे श्लषयुक्त 


शब्द हे है 

कथा रे पुराई से रसे गये हैं कि वे रामायण और महाभारत दोनो की 

“राघव के है अस्तुत करते है। २, विश्वनाथ (साहित्यदपंणकार) रचित 
सि; हे. रामचरण रचित रामविलास; ४. हरिनाथ रचित एक 


ै 
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दूसरा रामविलास ( जो गीत गोविन्द के अनुकरण मे है ); ५. अग्निवेश का 
रामचन्द्र चरित्रसार; ६. प्रोफेसर वेबर द्वारा उल्लिखित 'रघुनाथाम्युदय'। 


जहाँ तक चम्पु नाम की रचना का प्रश्न है यह एक उच्च कोटि की कृत्रिम 
शैली होती है जो गद्य और पद्म दोनों मे होती है। 





9 रामायण तथा महाभारत की कथा विस्तृत रूप में, जैध्ची मि० 
टालव्वायज़ छ्वीलर ने अपने भारत के इतिहास में दी है, बहुत रोचक और 


ज्ञानपूर्ण है, हॉलाकि यह उनके द्वारा मूल संस्कृत ग्रन्थ के आधार पर किया 
गया विश्लेषण नहीं है । 


व्याख्यान २३ 
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अब में महाभारत पर थाता हूँ, जो संभवतः ससार का सवस्ते लम्बा 
भहाकाव्य हैं। इसका मुख्य ध्येय राजा भरत' के वंशजो के बीच हुए महायुद्ध 
का वर्णन करना है । भरत चन्द्र वश के सबसे प्रसिद्ध सम्राट थे और यह कहा 
जाता है कि उन्होने हस्तिनापुर या प्राचीन दिल्‍ली के प्रातिवेश में आसन किया 
था। उन्होंने अपनी शक्ति भारत के एक विस्तृत भाग पर फैलायी थी, जिस 
कारण हिन्दुस्तान को भाज भी यहाँ के देशवासी भारतवर्ष कहते है । यह 
महाकाव्य एकमेंव विपय से सबद्ध काव्य होने की अपेक्षा हिन्दु देवशास्त्र, 
आखस्यानात्मक इतिहास, आचारशास्त्र तथा दर्शनका एफ बृहत कोश या 
भण्डार है। जिस ढुप में यह ग्रन्थ विद्यमान है, उसे संभवत. काव्य के बस 
का प्रतिनिधि नही माना जा सकता । इसका सकलन कऋरमश; दशाताव्दियों तक 
चछता रहा प्रतीत होता है । किसी भी स्थिति में, जैसा कि हम पहले सकेत दे 
चुके है ((० ३११-३१२) यह संकलन रचना और पुन:रचना की कई अवस्थाओ 
से गुजरा हुआ प्रतीत होता है। भन्तत: एक या भनेक ब्राह्मणों द्वारा, जिनके 


नाम अब ज्ञात नही है * अन्तिम रूप में विन्यस्त एवं सामान्य लिखित आकार 
न कस जद. आ महज, 


/ इस काव्य का नाम महाभारत है, जो नपुसकलिज्धु में एक समस्त 
पद है। इसके प्रवम पद “महा! ( महत्‌ के लिये ) का अर्थ बड़ा और दूसरे पद 
'भारतः का अर्थ “नरत से सम्बद्ध” है। ग्रन्थ का नाम प्रायः नपुंत्कलिज्ध मे 
होता है जिसके साथ 'काव्यम्‌' जैसा शब्द छिपा रहता है। यहाँ महाभारत 
जिस शब्द से संवद्ध है वह या तो आख्यानाम्‌ अर्थात्‌ एक ऐतिहासिक काव्य, 
गा उद्धमू अर्थात्‌ लड़ाई है। यह विचित्र छमता है कि सम्रह पर्व या प्रारम्भिक 
उप में महाभारत झब्द का कारण इसके विशारू आकार और अधिक भार को 
वाया जाता है क्योकि इस काव्य का भार चारो वेदों एवं रहस्यमय रचनाओं 
के एक साथ रखने पर भी उन सबसे अधिक कहा गया है | वह अंश यह है-- 
एकतइचतुरो वेदान्‌ भारत॑ चैतदेकतः पुरा किल सुर, सर्वे: समेत्य तुलया 
दैतम्‌। चतुर्य: सरहस्येभ्यों वेदेभ्यो ह्मधिक॑ यदा । तदा प्रभूति लोकैडस्मिनू 
| महत्त्वा- द्भारवत्त्वाच्च ] महाभारतमुच्यते । 

* प्रोफेतर लासेन अपने 


हे “इण्डिएच अल्टेरथुम्सकुण्ड' (२. ४९९ नया 
सेस्करण ) में सोचते हैं कि म 


हाभारत की भूमिका की छान बीन से यह सिद्ध 
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में संक्षिप्त किया गया प्रतीत होता है। भारत की पावन कथाओ एवं आख्यानों 
के साथ, जिनमें से बहुत महाभारत में स्थानान्तरित किये जाने के पृ मौखिक 
रूप में संक्रमित होते थे, मौलिक ब्राह्मण संकलनकर्ता का सबन्ध वसा ही था 
जैसा पिसिस्ट्रेसल का होमर की कविताओं के साथ | किन्तु हिन्दू लोग इंस 
व्यक्ति को, चाहे वह जो कोई भी रहा हो, रहस्यमय पविन्नता के आवरण से 
युक्त कर देते है और यह घोषणा करते है कि वे अन्य प्रस्यात घामिक रचनाओ, 
यथा, वेदों तथा पुराणो को भी क्रमबद्ध रूप देने वाले थे | उन्हें व्यास कहा 
गया है किन्तु यह' निश्चय ही सस्क्षत धातु वि+-अस्‌ से व्युत्पन्न एक विशेषण 
मात्र है जिसका अथ है “नियमित क्रम में प्रदर्शित करना! और इस कारण 
इसका प्रयोग समान रूप से किसी भी संकलनकर्त्ता के लिये हो सकता है ।* 


किया जा सकता है कि इस काव्य की विभिन्न लेखको द्वारा एक के बाद 
एक तीन विरचनाएँ हुईं। प्रथम या प्राचीनतम पाठ, जो केवल भारत 
कहा जाता है और जिसमे २४००० इलोक थे, क्षत्रिय या युद्धव्यवसायी 
वर्ण के जनक ( आदिपवे ) मनु क॑ इतिहास से प्रारम्भ होता है । इसके साथ 
ही एक लघु खण्ड व्यास के वंश का तथा यह भी वर्णन करता है कि 
वे किस प्रकार जनमेजय के सर्पयज्ञ मे आए एवं किस . प्रकार उन्होने 
जनमेजय की प्रार्थना पर वेशम्पायन को पाण्डवों एवं कौरवों के बीच हुए 
युद्ध की कथा कहने का आदेश दिया-यह छघुखण्ड भी प्राचीचतम 
भारत की भूमिका में रहा होगा। इस काव्य की दूसरी विरचना या 
ढलाई---जिसे प्रोफसर लासेन आश्वलायन शब्य सूत्र मे उल्लिखित एवं 
शौनक के अश्वमेघयज्ञ में गाये जाने वाले इतिहास से अभिन्न मानते है-- 
लगभग ४०० ई० मे हुई थी। यह राजा वसु की कथा से प्रारम्भ होता था, 
जिसकी पुत्री सत्यवती व्यास की माता थी, ओर पौष्य नाम का'खण्ड, जिसकी 
प्राचीनता इसके प्राय आद्योपान्त गद्य मे होने से प्रकट है, इसकी भूमिका के 
रूप में रहा होगा | पौल्लीन नाम का खण्ड संभवतः इस महाकाव्य की तीसरी 
रचना के आरम्भ का द्योतक है जो उनके विचार से भद्योक के राज्यकाल 


से पहले हो चुकी थी । 

२ विव्यास वेदान्‌ यस्मात्‌ स तस्माद्‌ व्यास इति स्मृति, (१.२४१०) इसी 
प्रकार 'होमेरस' नाम को कुछ छोग ओमोड' से व्युत्पन्न मानते हैं। यह विचित्र 
लग सकता है नितान्त भिन्नस्वभाव वरी विभिन्‍न युगो मे रची गई रचनाओ, 
जैसे वेद, महाभारत तथा पुराण आदि को एक ही व्यक्ति से सम्बद्ध समझना 
चाहिए। किन्तु विद्वान भारतवासी इन रचनाओं में जो घनिष्ठ संबन्ध : 
मानते है इससे यह स्पष्ट होता है कि उत्की विरचना मे उन्होंने उसी 


4 
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बहुत सी कथाये वैदिक एवं बहुत प्राचीन हैं, जब कि दूसरी कथाएँ, जैसा 
हमने ही निर्देश दिया है, भपेक्षतया अर्वाचीन हैं--सम्भवतः ईसाई संवत्‌ की 
आरम्भिक शताब्दियों मे प्रक्षिप्ति की गई है। वस्तुतः सम्पूर्ण ग्रन्थ में 
२,२०,००० पंक्तियाँ ऐसे अठारह पर्वो या खण्डो में निवद्ध है जिनमे से प्राय. 
प्रत्येक एक बड़ा ग्रन्थ वत सकता है, और इस ग्रन्थ की तुलना भूगर्भविज्ञान- 
विपयक पार्थिवादपुटो के अस्तव्यस्त पिण्डो से की जा सकती है । मुख्य कथा, 
जो समूचे ग्रन्थ के पतच्चमाश से थोड़ा ही अधिक स्थान घेरती है, सबसे निचली 
परत है; किन्तु इस बार वाद की परते इस प्रकार पूरी तरह से जम और 
सभी परते इस प्रकार एक साथ भिल गई है कि मौलिक घरातल को सर्देव 
स्पष्टत: नही देखा जा सकता । यदि अनुवर्ती परतो का सदैव सूक्ष्म दृष्टि से 
विश्लेषण किया जा सके एवं उन्हे अछग किया जा सके और अधिक प्राचीन रूपो 
को परवर्ती क्षेपों और ऐतिहासिक तत्त्व को विशुद्ध कपोल कल्पित विषयों 
से अलग किया जा सके तो यह आशा की जा सकती है कि भारत के प्राचीन 
धाप्रिक, सामाजिक, तथा राजनीतिक इतिहास पर प्रकाश पड़ेगा--जो एक ऐसा 





महवि को सहायतार्थ क्यो बुला लिया है। माधवाचार्य (जो चौदहबी 
शताब्दी मे थे ) के वेदार्थप्रकाश के तैत्तिरीय यजुर्वेद ( पृ०१ ) को व्याख्या करने 
वाले अश का उद्धरण, जिसका अनुवाद डॉ० मुइर ने अपने संस्कृत टेक्स्टस, भाग 
रे (० ४७ में किया है, महाभारत का वास्तविक रचयिता व्यास को वताता है 
और उनके महाभारत लिखने का एक उल्लेखनीय कारण प्रस्तुत करता है 7 
यह कहा जा सकता है कि सभी प्रकार के व्यक्ति, जिनमे स्त्रियाँ तथा श्‌द्र भी 
संभिलित हैं, वेद का अध्ययन करते के योग्य होने चाहिए क्योकि इंष्ट की 
कामना ( इष्ठं मे स्पादति) तथा अनिप्ठ की निन्‍्दा सम्पूर्ण मानव जाति में 
होती है। किन्तु यह सत्य नही है । क्योकि यद्यपि उपाय है भर स्त्रियाँ तथा 
गूद्व इसे जानने के लिये इच्छुक हैं, तथापि वे एक दूसरे कारण से वेद के 
योग्य ता नही माने गये है। शास्त्र का कथन है कि केवल दे ही व्यक्ति, जो 
हा हर स्त्रयो और शूद्रो के दु. का कारण बनता है ( क्योकि 
हिल हर ) हा ये दो प्रकार के मानववर्ग किस प्रकार भावी सुख 
स हक £ हमारा उत्तर है कि पुराणो एवं इस प्रकार की रा 
4 कहा गया है कि चूंकि तीनों वेदों का श्रवण स्त्रियाँ, 

'ठ्व तथा पतित द्विज नह 


| कर सकते अतएव मुनि ने कृपा करके महाभारत 
( भारतमाख्यानम ) की रचना ( कृतम्‌ ) की ।' ह्‌ 
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विषय हैं कि अब भी प्रोफेसर छासेत एवं अन्य लोगो की बहुमुल्य खोजों के 
उपरान्त भी, गहन अन्चकार के आवरण मे आवृत्त है। | 

मैं इस काव्य के अठारह खण्डों या पर्वों के नाम उनमे वर्णित विषय के 
संक्षिप्त विवरण के साथ प्रस्तुत करता हुँ--- 

१. आदिपवं--या आरम्भिक पव :--इसमे यह वर्णन है कि किस प्रकार 
घुतराष्ट्र तथा पाण्डु दोनो भाइयो का पालूत उनके चाचा भोष्म करते हैं; किस 
प्रकार अन्धे धृतराष्ट्र को उनकी पत्नी गान्धवारी से एक सो पुत्र उत्पन्न होते हैं--- 
जिन्हे सामान्यतः कुरु राजकुमार कहा गया है; और किस प्रकार पाण्ड की दोनो 
पत्नियो, (कुन्ती ) तथा माद्री, से पाण्डव या पाण्डू के राजकुमार नामक 
पाँच पुत्र उत्पन्न होते हैं । 

२. समभापव हस्तिनापुर की विशाल सभा या राजकुमारों की सभा का 
वर्णन करता है, जब पाँचो पाण्डवो में ज्येष्ठ युधिष्ठिर को शकुनि के साथ 
यूत खेलना पड़ता है ओर युधिष्ठिर अपना राज्य खो देते है। पाँचों पाण्डव |, 
तथा उनकी पत्नी द्रोपदी को बारह वर्ष तक बनवास करना पड़ता है । 

३. वनपव॑ में पाण्डवों के काम्यकवन के जीवन का वर्णन है। यह लम्बे 
पर्वो में से एक है और इसी पर्व मे नल और किरातार्जनीय की कथा आती हैं। 

४. विराटपर्व वनवास के तेरहवें वर्ष तथा वेश वदरूकर राजा विराठ 
की सभा मे सेवा करनेवाले पाण्डवो के पराक्रम का वर्णन करता है। 

५. उद्योगपर्व--इसमे पाण्डवो एवं कौरवों दोनो ही पक्षों की युद्ध की 
तैया रियो का वर्णन किया गया है । 

६, भीष्मपर्व--इस पवें में दोनों ही सेनाएँ दिल्‍ली के उत्तर पश्चिम 
के मैदान, कुरुक्षेत्र, में जुटती हैं। कौरवों का सेनापतित्व भीष्म करते है जो 


अर्जन के बाणों से बिद्ध हो शरहाय्या पर गिर पड़ते है । 
७. द्रोणपर्वं--इस पर्व मे कौरव सेनाओ का सेनापतित्व द्रोण करते है 


एवं अनेक युद्ध होते है | द्रोण घृष्टयुम्न (द्रुपद ) के पुत्र के साथ युद्ध में ग्रिर 
पड़ते हैं । 

८ कर्णपर्वें--इस पर्व में कुरुओ के सेनापति कर्ण है। अन्य युद्धों का वर्णन 
किया गया है । भर्जुन कर्ण का वध करते है | 

९ हाल्यपर्वें--इसमे शल्य कुरु सेना के सेनापति बनाये जाते है । अन्तिम 
युद्ध होते हैं और कुरुपक्ष के केवल तीन वीर दुर्योधन सहित बच जाते हैं । 
भीम और दुर्योधन गदा युद्ध करते है | कुरुओं में प्रमुख एवं ज्येष्ठ दुर्योधन मार 


डाला जाता है । 
१०. सौप्तिकपव--इसमें तीन अवशिष्ठ कुरु, रात्रि में पाण्डवो के ब्षिविरों 
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पर आक्रमण कर के उनकी सभी सेना को मार डाछते है किन्तु पॉच 
पाण्डव बच जाते हैं 

११. स्त्रीपर्व मे रानी गान्वारी तथा अन्य पत्नियों एवं स्त्रियों द्वारा मृत 
वीरो के शव के मिकट विलाप का वर्णन है । 

१२, शान्तिपवं--इस पर्व में युविष्ठिर हस्तिनापुर में राजा बनते हूँ । 
अपने वष्घ-वान्बवों की ह॒त्या से व्यधित उनके भात्मा को शान्ति देने के लिये 
भीष्म, जो अब भी जीवित विस्तृत रूप मे उन्हे राजा के कर्तव्यों (राजधर्म) 
संकट के कर्तव्यों ( आपद्धमें ), तथा अन्तिम मोक्ष प्राप्ति के नियमों ( मोक्षधर्म ) 
की शिक्षा देते हैं 


१३. अनुश्ासनपर्व--इसमे भीष्म की शिक्षा चलती रहती है। भीष्म 
सभी विपयो, यथा राजा के घमं, उदारता, उपवास, ब्रत आदि विषयो पर 
शिक्षाएँ एवं नीतिवचन कहते हैं जो कथाओ, नेतिक एवं धामिक उपदेशों, 
एवं आध्यात्मिक चिन्तनों से मिला-जुला है। अपने दीर्घे उपदेशों का उपसहार 
कर भीष्म मर जाते 

१४ आश्वमेधिकपवें--इसमे राजपद प्राप्त कर, युधिष्ठिर अपनी संप्रभुता 
के लक्षण-रूप मे अश्वमेध्र यज्ञ करते है । 

१५. आश्रमवासिकपर्व में यह वर्णन है कि किस प्रकार बूढ़े तथा 
अन्धे राजा धृतराप्ट्र अपनी रानी गान्धारी तथा पाण्डवो की माता कुन्ती के 
साथ वन में आश्रम में निवास प्रारम्भ करते हैं। दो वर्ष वाद दावाचलू उठता 
हैं और वे स्वर्गसुख की प्राप्ति के लिए स्वय को भस्म कर देते है । 

१६. मौसलपवं, में कृष्ण तथा वरूराम की मृत्यु, उनके स्वर्गारोहण, कृष्ण 
के नगर द्वारका का समुद्र में विलयन और कुछ ब्राह्मणों के शाप से मुसक 
के युद्ध में कृष्ण के वशज, यादवो, के अपना स्वयं नाश करने का वर्णन है । 

१७. महाप्रस्थानिकपव में युधिष्ठिर एवं उनके चारो भाइयों के राज्य- 
त्याग और मेरु पर्वत पुर इन्द्रछोक मे उनके छौटने का वर्णन है । 

१८ स्वर्गारोहणिकपव में पाँचों पाण्डवों, उनकी पत्नी द्रौपदी एवं 
स्त्रजना का स्वर्ग में जाने या प्रवेश करने का वर्णन है । परिशिष्ट या हरिवश 
पव, जा वाद में जोड़ा गया है, कृष्ण की वशावल्ी, जन्म तथा उतकी वाल्या- 
वस्था की घटनाओं का विस्तृत वर्णन करता है । 

आग इस काव्य की कथा का अधिक पृण एवं अविच्छिन्न वणन प्रस्तुत 
बा व्यास के शिष्य वेशम्पायन द्वारा अर्जुन के प्रपौत्र जममेजय को सुतायी 

९ 


हम यह देख चुके हैँ कि रामायण सूर्यवंशी राजाओं की वंशावली के 
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वर्णन से प्रारम्भ होता है, जिनमे राम एक थे। महाभारत के नायक दुप्तरे 
प्रसुख वंश के है जिसे चन्द्र वंश कहते हैं । सूर्य वंश के समान यहाँ भी ब्राह्मण 
संकलनकर्त्ता ने राजाओ के इस दूसरे बड़े वंश की उत्पत्ति एक प्रसिद्ध ब्राह्मण 
ऋषि से जोडने में सावधानी बरती है : मै इस वज्ञावली को संक्षेप मे प्रस्तुत 
करता हूँ क्योकि कथा को समझने के लिये यह आवश्यक है ४--- 

'चन्द्रवंश को उत्पन्न करने वाले सोम, अर्थात चन्द्रमा, जिन्होंने हस्तिना- 
पुर पर शासत किया, ऋषि आत्रि के पुत्र थे। उनके प्र॒त्र बुध थे जिन्होंने 
सूर्यवंशी राजा इक्ष्वाकु .की पुत्री इला या इडा से विवाह भौर ऐल या 
पुरूरवस नाम का पुत्र प्राप्त किया । ऐल को उवंशी से आयु नाम का पुत्र प्राप्त 
हुआ जिनसे ययाति के पिता नहुष हुए । ययाति के दो पुत्र थे पुरु और यदूृ, 
और इन्ही से चन्द्रवंश की दो शाखाएँ हुईं । यदु के वश में केवल तीन अन्तिम 
राजाओं का उल्लेख करना अपेक्षित है--वे हैं शूर, वसुदेव* तथा अपने भ्राता 
बलराम सहित कृष्ण । दूसरे अर्थात्‌ पुरु के वंश में पन्द्रहवी पीढी मे दुष्यन्त 
हुए । ये भरत के पिता थे, जिनके नाम से देश का नाम भारतवर्ष पड़ा है। 
भरत की नवी पीढी मे कुरु हुए और उनसे चौदह॒वें शान्‍्तनु । शान्तनु को सत्य- 
वती से विचित्रवी्य तामक पुत्र हुआ । भीष्म ने, जिन्हे शान्तनव, देवव्त आदि भी 
कहते है, उत्तराधिकार के अधिकार को त्याग दिया और ब्रह्मचारी रहने की 
प्रतिज्ञा की ।* ये शान्‍्तनु की पहली पत्नी गड्भा देवी से उत्पन्न हुए थे जिस 
कारण इनका एक नाम गाज्ेय भी है। सत्यवती ने शान्दनु से विवाह होने 
के पूर्व प्राणर ऋषि से व्यास को उत्पन्न किया था। इस प्रकार विचित्र वीय॑, 
भीष्म तथा व्यास हमातुर भाई थे और यद्यपि व्यास ने ध्यान और समाधि का 


£ पुरु ( कर्ता कारक पुरु. ) नाम सभवतः पोरस का मूल रूप है, जिसका 
पजाब में ही हीडस्पीस ( ॥7५969879०७ ) और एसेसीनीज (8००७»॥७७) के बीच 
का राज्य सिकन्दर महान द्वारा जीत लिया गया था । 

२ पृथा या कुन्ती, जो पाण्डु की पत्नी और तीन पाण्डवों की माता थी, 
वसुदेव की बहन और इस कारण कृष्ण की बुआ छगती थी । 

3 अर्थात्‌ अखण्ड अविवाहित जीवन, “अद्यप्रभृति में ब्रह्मचयं भविष्यति। 
अपुत्रस्थापि में लोका भविष्यन्त्यक्षया दिवि 

४ पराशर तथा सत्यवती का मिलन उस समय हुआ जब सत्यवती अभी 
बालिका थी और पराशर नौका से यमुना नदी पार कर रहे थे । उनके यौन 
संबन्धों के परिणामस्वरूप व्यास का जन्म हुआ जिन्हें श्याम्ववर्ण होने से कृष्ण 
कहा गया और उनका हपायन नाम इसलिय पड़ा कि सत्यवती ने उनका 
योषण यमुना के बीच एक ह्वीप मे किया ( देखें महाभारत )। 
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जीवन व्यतीत करने के लिये वन का आश्रय लिया तथापि उन्होंने अपनी 
माता को वचन दिया कि जब भी उन्हे उनकी सेवा की आवश्यकता होगी 
वे उनकी सेवा भे उपस्थित हो जायेंगे। जब सत्यवती के पुत्र विचित्रवीय 
निसन्‍्तान मर गये तो वह उनके पास पहुँची भौर उनसे विचित्रधीयं की दो 
विधवाओं, अम्बिका और अम्बालिक पर ध्यान देने को कहा | वे सहमत हो 
गये और उन दोनो से क्रमशः दो पुत्र हुए : धृतराष्ट्र जो जन्मान्ध उत्पन्न हुए, 
और पाण्ड जिनका वर्ण पीले रंग का था ।' जब सत्यवती ने व्यास से एक 
तीसरे पुत्र / जिसमे कोई दोष न हों ) का पिता होने की प्रार्थवा की तो 
बड़ी पत्नी ने व्यास के उम्र रूप से डरकर अपनी एक दासी को अपने ही वस्त्रों 
मे भेज दिया | यह दासी विदुर की माता बनी (जिससे उन्हें कभी कभी क्षेत्रि* 
भी कहा गया है )। 

धृतराष्ट्र, पाण्डू एवं विदुर इस प्रकार भाई और व्यास के पुत्र थे, जो 
महाभारत के कल्पित रचयिता या संकलनकर्ता हैं। इसके बाद व्यास पुनः 
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* पाण्डु की माता का नाम कौशल्या भी था और यह नाम ( जो रामचन्द्र 
की माता का था ) घृतराष्ट्र की माता के लिये भी प्रयुक्त प्रतीत होता है। 
शरीर के वर्ण की पाण्डुता हिन्दुओं की दृष्टि मे एक प्रकार का चर्मरोग और 
अन्धता के समान ही एक बड़ा दोष है। इन दोपो के लिये दिये गये तके 
बड़े विलक्षण है। भुम्बिका व्यास के श्याम वर्ण तथा रुक्ष रूप से [ उनके 
शरीर से निकलनेवाली गन्ध की तो बात ही नही ) इतनी भयभीत हो गयी 
कि जब वह उनके पास गयी तो उसने भाँखें बन्द कर ली और जबतक व्यास 
उसके पास रहे तबतक उसने आँखे नही खोली । फलत: इस आँख बन्द करने से 
उसका पुत्र अन्धा उत्पस्त हुआ । दूसरी ओर यद्यपि अम्बालिका ने अपनी आँखें 
खुली रखी तथापि वह भय से इतनी विवर्ण हो गई कि उसका पुत्र पाड्वर्ण 
का हुआ । अन्य दृष्टियों से पाण्ड्‌ सुन्दर थे। 'सा देवी कुमारमजीजनत्पाण्डु- 
लक्षणसंपन्‍्न दीप्यमार वरश्रिया । 

+ व्यास इस दासी से इतने प्रसन्‍न हुए कि उन्होने उसे मुक्त कर दिया 
भौर कहा कि उसका पुत्र विदुर 'सर्वबुद्धिमतां वर: अर्थात्‌ सभी बुद्धिमानों मे 
शष्ठ होगा । यद्यपि मनुस्मृति मे क्षत्रि शूद्र पिता और ब्राह्मण माता से उत्पर्त 
पुत्र को कहा गया है किन्तु यहाँ ब्राह्मण पिता तथा शूद्र माता से उत्पन्न पुत्र 
को सूचित करता है। विदुर महाभारत के श्रोष्ठ पात्रों में एक हैं। वे सदैव 
पाइवो एवं अपने भाई धृतराष्ट्र को परामर्श ( हितोपदेश ) देने के छिए तैयार 
रहतें हैँ । उनकी मन.अ्रवृत्ति उन्हें पांडव राजकुमारों का पक्ष छेने एवं उनको 
कौरवो के पड्यन्नरो से सचेत करते रहने के लिए प्रेरित करती है । 
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वन को चले गये, किन्तु दिव्यज्ञान से युक्त होने के कारण वे पुत्रों और पौन्ों 
के सम्मुख, जब कभी वे कठिनाई में होते अथवा उनके परामश्श एवं सहायता 
की आवश्यकता रखते, प्रकट हो जाते थे । 

धृतराष्ट्र तथा पाण्डु इन दो भाव्यो का पालन उनके चाचा भीष्म करते) 
रहे, जो उनके वयस्क होने तक हस्तिनापुर का राज्य चलाते थे ।* धृतराष्ट्र 
पहंले उत्पन्न हुए थे किन्तु उन्होंने अन्धचा होने के कारण राज्य त्याग दिया। 
दूसरे भाइ विदुर शूद्रा के पुत्र होने के कारण सहासन के उत्तराधिकारी न हो 
सके । अतएव जब पाण्ड वयस्क हुए तो वे राजा बने | इसी बीच धृतराष्ट्र ने 


गान्धारी से विवाह किया जिसे सौबलेयी या सौबलों भी कहते हैं और जो 
गान्धारराज सुबल की पुत्री थी ! जब उसने पहले सुना कि उसके भावी पति 


अन्ये हैं तो उसी क्षण से उसने उनके प्रति अपना आदर प्रकट करने के लिए 
आँखो पर पट्टी बाँध ली और आँखें बन्द करके ही वह सर्देव उनके निकट रहती 
थी ।* थोड़े दिन बाद राजा कुन्तिभोज ने एक स्वयंवर रचाया और उसकी 
गोद ली हुई पुत्री पृथा या कुन्ती ने पाण्डु को अपना पति चुना। वस्तुत" वह 
यादव राजा शर की पत्री थी, जिन्होंने उप्ते अपने सन्‍्तानहीन चचेरे भाई 
कुन्तिभोज को दे दिया । पृथा का पालनपोषण कृन्तिभोज के यहाँ हुआ :--- 
एक दिन विवाह से पहले ही उसने दुर्वासा नाम के महर्षि की, जो उसके 
पिता के अतिथि थे, इतनी सेवा को कि उन्होने उसे एक मन्त्र दिया और 
एक अभिचार भी सिखाया, जिसकी शक्ति से वह अपनी इच्छा से किसी 
देवता को अपने निकट घुलाकर उनसे पुत्र उत्पन्न कर सकती थी । उत्सुकतावश 
उसने सूर्य का आह्वान किया, ओर उनसे उसके एक पुत्र उत्पन्न हुआ जो कवच 
धारण किये हुए था ।* किन्तु अपने संबन्धियों अपमान के भय से प्रथा 
( कुन्ती ) ने बालक को नदी में छोड दिया। उसे अधिरथ नाम के 
रथवाहक (सूत ) ने पाया और उसकी पत्नी राधा ने उसका छालत-पाछन 


किया, जिस कारण भागे चछकर वह बालक राथेय कहलाया यद्यपि उसके 
2 3 आन करके सिम लक पक 


१ उन तीनो को भीष्म ने भलीभाति शिक्षा दी थी। धृतराष्ट्र को सबसे 
अधिक शक्तिशाली बताया गया है; पाण्डु धनुर्विद्या मे और -विदुर सद्गुणों 
एवं बुद्धिमत्ता मे सबसे बढकर थे । 

* हस्तिनापुर को गजसाहव्य तथा नाशसाहव्य कहा गया है। 

3 सा पटमादाय कृत्वा बहुगुणं तदा बबन्ध नेत्रे स्वे राजन पतिन्नता- 
परायणा ।' उसे इतनी पतिन्रता बताया गया है कि 'वाचाउपि पुरुषानन्यान्‌ 
सुत्रता नाववकीतयत्‌ । 

सूर्य ने बाद में उसे पुनः 'कन्यात्व” प्रदात किया । 
र२४ भा० भर? 
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पालक पिता ने वसुपेण नाम रखा था। जब वह बड़ा हुआ तो इन्द्र देवता ने 
उसे महान शक्ति दी और उसका ताम कर्ण रखा ।' 


पाण्डु का पृथा के साथ विवाह होने के उपरान्त, उनके चाचा भीष्म ने 
उनका दूसरा विवाह करने की इच्छा से मद्र देश के राजा शल्य से मिलने के 
लिये अभियान किया और उन्हें प्रभूत रत्तराशि के बदले अपनी वहन माद्री 
का विवाह पाण्डु से करने को तैयार कर लिया । इस दूसरे विवाह के तत्काल 
वाद पाड्‌ ने दिग्विजय प्रारम्भ किया और कई देशो को अधीन कर लिया 
जिससे हस्तिनापुर का राज्य उनके अघीन इतना समृद्ध और विस्तृत हो गया 
जितना उनके पूर्वज भरत के अल्तर्गत था। प्रचुर धन प्राप्त कर उन्होंने उसे 
भीष्म, घृतराष्ट्र तथा विदुर को दे दिया भौर तव वे मृगया के शौक को पूरा 
करने के लिये वन में चले गये । वहाँ वे अपनी दो पत्नियों के साथ वनवासी के 
समान हिमालय के दक्षिणी पर्वतमूल में निवास करने लगे । अन्चे घृतराप्ट्र को, 
जिनका सढ्जय नाम का अत्यन्त उपकारी सारथि था, भीष्म की सहायता से 
शासन सूत्र ग्रहण करना पडा । 

इसके वाद घृतराप्ट्र के पुत्रों के अतिमानवीय जन्म का वर्णन बाता है 7 

एक दिन गान्धारी ने व्यास मुनि का बहुत स्वागत सत्कार किया । मुनि ने 
प्रसन्न होकर वरदान मागने को कहा । गान्धारी ने यह वरदान माँगा कि मेँसो 
पुत्रो की माता होऊँ । दो वर्ष वाद उसने एक मासपिण्ड का प्रसव किया, जिसे 
व्यास ने अँगूठे के पोरो के बरावर एक सौ एक टुकड़ो मे काद दिया। इन 
ठुकडो से समय से बडा पुत्र "दुर्योधन, जिसे परास्त न किया जा सके, उत्पन्न 
हआ। उसके जन्म के समय अनेक अपशकुन हुए : श्व॒गालो ने आतेनाद क्रिया, 
गदहे रेंकने छगे, चक्रवात वहने -लगे, आकाश में मानो आग लग गयी । धृतराष्ट्र 
घवडा उठे; उन्होने मस्त्रियों को बुलाया । मन्त्रियो ने उस पुत्र को त्याग देने की 
सलाह दी किन्तु उन्हे अपने परामर्श के अनुसार कार्य करने को वाघ्य ने कर 
_म की पुत्री भी थी ( जिसका विवाह जयद्र थ से हुआ )। 


१ उन्हें विकतो 
तर 5 
के शक या सूर्य के पुत्र होने से 'वैकतंव”ः भी कहा जाता है और 
था जब का भी कहा गया है। कर्ण सूर्य की उस समय तक पूजा करता 
तक कि उस ।' 
की पीठ गरम नही हो जाती थी ( आपृष्ठतापातु , भैंथात 


मध्याह्ल के रे ्े 
हा ले * वाद तक जब सूर्य उसके पीछे की मोर तपने लगता था ) | तुलना 
द्तो१० द्वित्तीय खण्ड ५ ३२। 


उनके नाम विस्तार से १४५४० मे दिये गये हैं । 


्् 


इतिहास या महाकाव्य--महाभारत ३७१ 


उसके बाद पाण्डु के पाँच प्रख्यात पुत्रों के असाधारण जन्म का वर्णन 
आता है--- ै 
'एक दिन मृगया के लिग्रे निकले हुए पाण्डु ने पाँच बाणों से एक मृग और 
मृगी को मार डाला | ये दोनों एक मुनि और उनकी मुनिपत्नी थे जिन्‍्होंने 
इन पशुओं का रूप धारण किया था । मुनि ने पाण्डु को ज्ञाप दिया कि वह 
अपनी पत्नी के साथ आलिगन के समय मृत्यु प्राप्त करेगा। इस बाप के 
परिणामस्वरूप पाण्ड ने ब्रह्मचारी का ब्रत लिया'। अपनी सम्पूर्ण सम्पत्ति 
ब्राह्मणो को दी और वानप्रस्थ हो गये ।' 
उसके बाद उनकी पत्नी पुृथा (जिसे,कुन्ती भी कहते हैं,) ने उनकी अनुमति 
से दुर्वासा द्वारा दिये गये मन्त्र एवं अभिचार का प्रयोग किया और तीन 
देवताओं धर्म, वायु, तथा इन्द्र से ऋमश. युधिष्ठिर, भीम एवं अर्जुन इन तीन 
पुत्रो को प्राप्त किया । 
ध्युधिष्ठिर का जन्म पहले हुआ और उनके जन्म के समय यह भविष्य- 
वाणी हुई कि “यह मणुष्यों मे सबसे बड़ा धर्मात्मा है ।” पृथा और वायु के पुत्र 
भीम का जन्म उसी दिन हुआ जिस दिन दुर्योधन का हुआ था। जन्म 
के शीक्र बाद ही ये माँ के हाथ से देवात्‌ गिर पड़े और एक महान्‌ आश्चये- 
जनक घटना हुई जिससे उनकी विशिष्ट विशाल शक्ति सुचित होती थी | जब 
शिशु भीम का शरीर शिल्ा पर गिरा तो शिल्ला चूर-चूर हो गयी । अर्जुन के 
जन्म पर शुभशकुन दिखाई पड़, फूछो की वर्षा हुई; गन्बवे आकाश मे खुशी 
मनाने लगे और आकाशवाणी ने अर्जुन की प्रशसा एवं भावी कीति का 
गान किया ।! 
पाण्डु की दूसरी पत्नी माद्री भी सन्‍्तान पाने के लिए उत्सुक थी और तब 
पृथा ( कुन्‍्ती ) ने उससे किसी देवता का स्मरण करने को कहा। उसने 
अश्विन देवताओं का वरण किया ( दे० पृ० १५ )। वे उसके सामने प्रकट 
हुए और उसके जुडवे पुत्रो नकुछ और सहदेव के पिता हुये । जब पाँचो 
राजकुमार बालक ही थे तभी पाण्ड ने मृग रूप मे मारे गये मुनि के शाप को 
भूलकर एक दिन अपनी पत्नी साद्री का आलिड्भन किया और उसके आलिज्ुन 
मे ही उनकी मृत्यु हो गई। माद्री और पृथा ( कुन्ती ) में सती बनने के गौरव 
के लिए विवाद उठ खडा हुआ | ( दे० पृ० ३०६ ) अन्त में माद्री पति के 
शव के साथ भस्म हो गई । पृथा एव पाँचो पाण्डवों को पाण्डु के मिन्न कुछ 





| ऐ> 
ब्रह्मचयत्रत या विषय त्याग की प्रतिज्ञा । 


+ आरतीय काव्य से पुष्प की वर्षा वैसे ही आम है जैसे रक्त की वर्षा । 
एक शुभ सूचक है दूसरी अशुभ सूचक । 


श भारतीय प्रज्ञा 


ऋषियों ने हस्तिनापुर पहुँचाया। वहाँ वे धृतराष्ट्र के निकट पहुँचाई गईं एवं 
घ॒तराप्ट्र को सभी समाचार बताया गया । भाई की मृत्यु का समाचार घुनकर 
धृतराष्ट् ने बहुत शोक प्रकट किया । उन्होंने उचित अस्त्येष्ट कर्म करने का 
आदेश दिया और पॉचो वालक राजकुमारों एवं उनकी माता को अपने 
परिवार के साथ रहने की भज्ञा दी । सभी चचेरे भाई एक साथ खेलते थे--- 

धवाल्यावस्था के खेलो मे पाण्ड के पुत्र ध्रृतराष्ट्र के पुत्रों को हरा देते थे 
जिससे ईर्प्या उत्पन्न होने छगी। और वाल्यावस्था मे भी दुष्ट दुर्योधन ने 
भीम को भोजन में विष देकर मार डालने का प्रयत्न किया और विप के 
प्रभाव से मूछित होने पर उन्हे पानी में फेंक दिया । फिर भी भीम डूबे नहीं । 
वे नागों ( सप-दानवों ) के छोक में पहुँच गये । नागो ने उन्हें विप से मुक्त 
किया और उन्हें इस प्रकार का रस पीने को दिया जिससे उन्हें दस हजार 
तागो का वर प्राप्त हो गया। उस समय से वे हरकुलीस के समान वीर 
ही गये ।' 

तब दुर्योधन, कर्ण, तथा शकुनि' ने पाण्डवो का नाश करने के लिए कई 
पड़यन्त्र रचे किन्तु वें असफल रहे । 


पाँच पाण्डवो का चरित्र नितान्त कलात्मक कोमलता के साथ चित्रित 

ओर उसका सम्पूर्ण काव्य में समान रूप से निर्वाह किया गया है । सबसे बड़े, 

युधिप्ठिर, सज्जनता के हिन्दू आदर है--न्याय, एकता, जझ्ान्‍्त एवं विकारहीत 

चित्तवृत्ति, वीरोचित मान एवं शान्‍्त वीरता के आदर्श रूप हैं ।* भीम पाशविक 

उत्साह एवं वक्ति के रूप है। वे विशालकाय, उद्धत, ज्ञीत्र क्रुद होनेवाले, 
3 +3 अर मिमी एके कट कि की 

* शकुनि गान्धारी का भाई था और इस कारण कौरव राजकुमारों- का 


मामा ( मांतुल ) छगता था। वह दुर्योधन का मन्‍्त्री था | प्रायः उसे सौवल 
कहा गया है जैसे गान्धारी को सौवली नाम दिया गया है। 


२ जैसे >> में 
._हाभारत जसे काव्य मे, जिसका विकास अनेक शताब्दियों में हुआ है 
र्णु 4 

है सामजस्थ की आशा नहीं की जा सकती | पु० ३७७ पर वर्णित पाँच 


पाण्डवों ५ 

ये का कम उनकी सामान्य सज्जनता एवं उदारता से मेल नही खाता, 
हॉला >> क हि 
हाला ये यह्‌ अत्याघिक उत्तंजना से प्रेरित हाकर किया गया है ॥ भीम अधिक 
अपराधा प्रतीत होते है जो उनके प्रतिकूल नही है । 
जा बविष्ठिर ( अर्थात्‌ युद्ध मे स्थिर ) का शरीर लम्बा, चौड़ा और प्रभाव- 
उन््त्रा ढ डा थर्ड (०४ 


वेलिगटन के गे ट 
गठन के समान मुख वाला ( प्ररूम्बोज्ज्वलचारुघोण ) तथा वडें-बड़े कमल 


के समान नेत्नो वाछा ( कमलायताक्ष ) कहा गया है| 


“इतिहास या महाकाव्य--महाभारत ' ३७ओे 


बहुत कुछ प्रतिशोषशील, तथा अत्यन्त कूर हैं जिससे अपने नाम के अर्थ के 
अनुसार ही वे भयकर है। स्पष्ट ही है कि इस अगाध शक्ति को बनाये रखने 
के लिए वें अति परिमाण मे भोजन भी करते हैं, जेसा कि उनके वुकोदर 
अर्थात्‌ भेड़िये के समान पेट वाला, नाप्र से अत्यधिक भोजन करने की बात 
सूचित होती है; और यह बताया गया है कि पाँच भाइयों के भोजन में आधा 
भोजन भीम करते थे ( १.७१६१ )। किन्तु उनके भीतर उत्कट एवं स्वार्थहीन 
प्रेम करने की क्षमता है। माता तथा भाइयों के प्रति उनमे अगाध प्रेम है । 
अर्जुन पूर्णता के योरोपीय मानस्तर के अधिक निकट हैं। उन्हें महाभारत का 
वास्तविक नायक माना जा सकता है* | वे अप्रतिहत शक्ति वाले, उदार, 
सुसंस्क्षत एवं कोमल भावनाओं से युक्त, कोमल हृदय, क्षमाशील, स्त्नोवत्‌ प्रेमी, 
तथापि अतिमानवीय शक्ति से युक्त, और अस्त्र-प्रयोग से अद्वितीय हैं। नकुल 
और सहदेव दोनो सुशील, उदात्तचित्तवाले एवं साहसी हैं । ये पाँचों धृतराष्ट्र' 
के सौ पुत्रो से इतने असम्नान है जितना संभव हो सकता है। धृतराष्ट्र के पुत्र, 
जिन्हे सामान्यतः कुर राजकुमार या कौरव* कहा जाता है, नीच, दुष्ट, गहित 
एवं खल है । 


* कठोर अर्थों मे, इलियड के समान ही कोई वास्तविक नायक दृष्टि में 
नही रहता । 

_ कदाचित्‌ यह आपत्ति हो सकती हैं, कि अर्जुन के कुछ कर्म उनके चरित्र 
से मेल नही खाते । उदाहरणार्थ उन्होने कृष्ण की बहन सुभद्रा का बलपुवेक 
अपहरण किया । यह ध्यान भे रखना चाहिये कि स्वयं क्ृष्ण उन्हें इस कार्य 
के लिए उत्स'हित करते हूँ और कहते है--'अ्रसह्य हरणं क्षत्रियाणा प्रशस्यत्ते! , 
तुलना पु० ३८९ । 

3 पाँच पाण्डव राजकुमारों के महाभारत मे अनेक नाम है जिनमे से कुछ 
का उल्लेख यहाँ करता उपयोगी होगा । युधिष्ठिर को' धर्मराज, धर्मंपुत्र और 
कभी-कभी कैवछ राजन कहा गया है। उनके सारथि का नाम इन्द्रसेन था 
भीम के अन्य नाम हैं भीमसेत, दुकोदर, बाहुशाली । अर्जुन को भी कीतिनु, 
फाल्गुन, जिष्णु, धतजय, वीभत्सु, सव्यसाची, पाकशासति, ,गुडाकेश, शवेतवाहन, 
नर, विजय, कंष्ण, और कभी कभी श्रेष्ठ पार्थ कहते हैं यद्यपि भीम और 
युधिष्ठिर भी थृथा के युत्र होने के नाते इस अन्तिम नाम से पुकारे जाते हैं। 

« नेकुल और सहदेव को माद्रेयौ ( माद्री के पुत्र ) और कुछ स्थलों पर यमो 
 ( जुड़वे ) कहा गया है । 

“ इस नाम का स्थरू-स्थल पर पाण्डवो के छिए भी प्रयोग हुआ है क्योकि 
वे और घृतराष्ट्र के पुत्र दोनो ही कुरु के वंशज थे ) 


5७६ भारतीय प्रज्ञा 


ये सौ भाई इतने दुष्ट हैं और समान रूप से इस प्रकार गुणों से 
वन्य हैं कि उनके चरित्र मे कोई विशेषता नही दिक्लाई पड़ती । इन सब में 
प्रमुख दुर्योधन! है जिसे अन्य भाइयों के प्रतिनिधि के रूप में काले रंग में 
रंगा गया है और जो उनके सभी दुर्गणों का मूतंरूप है। जब हम महाभारत 
को ( रामायण के सम्रान ) प्रतीकात्मक वर्णन मानते हैं तो दुर्योवन ( रावण के 
समान ) मानव स्वभाव के असत्‌ः तत्व का प्रत्यक्ष रूप सिद्ध होता है जो सर्देव 
उस सद्‌ एवं देवी तत्व के साथ संघर्ष में लगा है जिसके प्रतीक पाण्ड के पाँच 
पुत्र है। 

यद्यपि ये चचेरे भाई स्वभाव में इतने असमान थे तथापि इनको धुतराष्ट्र 
के नगर, हस्तिनापुर, मे द्रोण” ने एक साथ ही शिक्षा दी, और उन्होंने पाण्डव 
राजकुमारों को योग्य शिष्य पाया । उनसे पाण्डु के पाँचो पूत्रो ने 'बुद्धि, विद्या, 
उच्चध्येय, घर्मपरायणत्ता एवं सत्यप्रियता' प्राप्त की। सभी चचेरे भाइयों को 
युद्ध और शस्त्रो की शिक्षा समान रूप से दी गईं किन्तु अर्जुन ने द्रोण की 
सहायता से, जिन्होने उन्हें मन्त्रपुत अस्त्र दिये थे, सबको फ्रास्त कर दिया और 
प्रत्येक अभ्यास मे अपने अद्वितीय कौशल का प्रदर्शन किया। वे सर्देव गुरु के 
आज्ञापालक, सन्तुष्ट, विनम्र, प्रसन्नचित्त, तथा धीर रहते थे । भीम और 
दुर्योधन दोनों ने अपने मातुलपुत्र बलराम से गदायुद्ध की शिक्षा ली । 

उनकी शिक्षा समाप्त हुई। एक प्रतियोगिता हुई, जिममे सभी युद्क पितृव्य- 
पत्रों ने धनुष के प्रयोग, रथों ( रथचर्या ), घोड़ों एवं हाथियों के प्रबन्ध, खडग, 
किया लक गदा के अभ्यास एवं मल्लयुद्ध में अपने-अपने कौशल का प्रदर्शन 

* जिसे जीतना कठिन हो?; 
दु.शासन भी उनमे प्रमुख है। 


उसके और रावण के चरित्र में बहुत सी ऐसी विद्येषताएं हैं जिनकी 
तुलना मिल्टन के सेटन ( 84॥ ) की कल्पना से की जा सकती है । कदाचित्‌ 
का असुर चार्वाक के साथ घनिष्ठ संबन्ध उसे एक नास्तिक एवं शास्त्र- 
हा के रूप मे तथा सभी दुर्गुणों से युक्त उपस्थित करने के लिए दिखाया 
।है। रावण के संबन्ध मे यह उल्लेखनीय है कि उसने अपनी शक्ति 
तपस्या से प्राप्त की और उसे वेद में पारंगत बताया गया है। ( राम० ६.९३, 
४८ )। विभीपण, अतिकाय, जैसे कुछ राक्षसों को घ॒र्मात्मा दिखाया गया है। 
( ३258 ६ ७१, ३१ ) (तुलना मनु ७ ३८ )। 
कर होता है कि द्रोण का अपना शिक्षाल्य था जिसमें सभी 
रा * राजकुमार आते थे। उन्होने कृप की बहन कृपी से 

हैं किया मौर उससे उनके अश्वत्थामा नामक पुत्र हुआ । 


सबके नाम आदियर्व में दिये गये हैं। 
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एक विशाल दर्शक समुह प्रतिद्वन्द्रियों को उत्साहित कर रहा था। भीड़ 
की उत्तेजना विस्तृत समुद्र के गर्जन के समान थी। अर्जुन ने अपने बल का 
प्रदर्शन कर पाँच बाण एक साथ ही घूमते हुए छोहे के बने सुकर के मुख में 
मारा, और एक रज्जु से लटकाये गये गाय के सीग के छिद्र मे इक्कीस बाण 
मारे। अचानक प्रदर्शन बन्द हो गया। भीड़ ने देखा कि रंगभूमि के दुसरे 
किनारे पर एक योद्धा चुनौती के साथ बाण छोडने की ध्वनि से आकाश को 
वज् के समान विदीर्ण करता हुआ दूसरे प्रतिद्वन्द्वी के उपस्थित होने की 
सूचना दे रहा है। यह कर्ण नामक वीर था जिसने पूर्ण कवच घारण करके 
रंगभूमि मे प्रवेश किया एवं बाण प्रयोग के कौशल का प्रदर्शन कर अर्जुन 
को द्रन्द्द युद्ध के लिये ललकारा | किन्तु प्रत्येक वीर को अपना नाम तथा वंश 
बताने को कहा गया और कर्ण का जन्म-वश सन्देहास्पद होने से (दे० पु० 
३६९ ) उसे मुरझाए कुमुद के समान छज्जा से सिर अववत करके चला 
जाना पडा । 


इस प्रकार खुले आम अपपानित हुआ कर्ण आगे चलकर अपने ही भाइयों 

के विपरीत कौरवों का प्रमुख एवं महत्वपूर्ण सहायक बन गया । उसके चरित्र 
की कल्पना उत्तम हैं । अपने जन्म के कलक का अनुभव कर उसका चरित्र 
कष्ठो से पवित्र हो गया था । उसमे अत्यन्त धैयं, वीरोचित मान, आत्मत्याग 
- एवं भक्ति थी। वह विशेषतया उदार एवं दानी स्वभाव के लिये उल्लेखनीय 
था ।* वह कभी अपने मित्र कुरुओं के समान दुष्कर्मों का दास नही बना, जो 


स्वभावतः दुष्ट व्यक्ति थे । 

गुरु की दक्षिणा ( 'गुवर्थ' दे० पृ० १९७; २४० मनु २.२४५; रघुवंश 
३ १७ ) जो द्रोण ने अपने शिष्यों से उन्हें प्रदत्त विद्या के बदले माँगी वह यह 
थी कि वे पचाल के राजा द्गरुपद पर ओक्रमण करे, जो उनके पुराने सहपाठी थे, 
क्रिन्तु जिन्होने उनकी मित्रता भुछाकर उनका अपमान किया था :-- 

“इस कारण उन्होने द्ुपद के राज्य पर आक्रमण किया एवं उन्हे वन्दी वना 
लिया । द्रोण ने उनपर दया करके उन्हें छोड़ दिया और बाधा राज्य भी छोटा 
दिया । प्रतिशोध से जलते हुए द्वरुपद ने ऐसा पुत्र प्राप्त करने का प्रयत्त किया 
जो उनकी पराजय का बदला ले सके और«द्रोण का नाग कर सक्के । दो ब्राह्मणो 


५ इसी प्रकार विष्णुपुराण पृ० ५१३ मे कृष्ण ने उस सरिता के भीत्तर 
प्रवेश करके चुनौती देते हुए अपनी वाहे ठोकी जिसकी ध्वनि सुतकर नागराज 
शीघ्र ही बाहर निकल बाया । 

२ आज भी उनकी दानशीलूता का आदर्श के रूप मे उल्लेख होता है । इसी 
कारण उनका नाम वसुषेण है ।' 
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ने उनके लिये यज्ञ किया और बेदी के बीच यज्ञ कुण्ड से एक पुत्र और एक पुत्री 
उत्तन्न हुये । पुत्र धृष्टचुम्न या और पुत्री कृष्णा या द्वोपदी जो बाद मे 
पाण्डवों की पत्नी वत्ती । 

इसके वाद धृतराष्ट्र ने युधिष्ठिर को युवराज बनाया और उन्होंने पराक्रम 
द्वारा ज्षीक्न ही अपने पिता पाण्डु के राज्य की समृद्धि प्राप्त कर छी । 


पाण्डव-राजकुमारों की महान्‌ ख्याति से धुतराप्ट्र के मन में ईर्ष्या तथा 
टुर्भावना उत्पन्‍्त हुई परस्तु प्रजा के मन में पाडवों के प्रति प्रेम विकसित हुआ । 
पुरवासियों ने सभा बुलायी एव विचार-विमर्श करके यह घोषित कर दिया कि 
चूंकि धृतराष्ट्र अन्धे है अतः उन्हें राजकाय छोड़ देना चाहिये । भीष्म पहले 
ससिहासन त्याग चुके थे अत. उन्हें भी सरक्षण का कार्य करने की भाज्ञा तहीं 
दी जा सकती थी | अतएवं उन्होंने युविष्ठिर को तत्काल राजा घोषित कर 
दिया । जब दुर्योवत ने इस विषय में सुना तो उसने कर्ण, शकुनि, तथा दुःशासत 
के साथ इस सम्बन्ध मे विचार किया कि किस प्रकार युविष्ठिर को विंहासन से 
उत्तार कर वह स्वयं सम्राट वन सकता है। 
टुर्योघन के कहने पर धृतराष्ट्र ने पाण्डव राजकुमारों को वारणावत नगर 
की सैर के लिये इस बहाने से भेजा कि उनकी इच्छा थी कि पाण्डव उसे नगर 
की शोभा देखें एवं वहाँ उत्सव में सम्मिलित हों । इसी बीच दुर्योधन ने अपने 
मित्र पुरोचन को पाण्डवों के जाने के पूर्व वहाँ पहुँच कर उनके स्वागत के लिये 
एक भवन बनाने को कहा जिसमे गुप्त रूप से सततई तथा अन्य जलने वाले 
पदार्थ रखकर और उसकी दीवालो पर तेल कौर छाक्षा बादि का लेप लगाने की 
आदेश दिया । जब ये राजकुमार उस भवन मे, निःशड्भू: होकर घोएं तो उसप्रे 
उसको आग लगा देनी थी । पाँचों पाण्डव तथा उनकी माता ने पुरवासियों के 
आँसुओ और शोक के वीच हस्तिनापुर छोड़ा और आठवें दिन वारणावत 
पहुँचे जहाँ पुरवासियों द्वारा अत्यन्त सम्मान के प्रदर्शन के उपरान्त पुरोचन उन्हें 
छाक्षागह मे ले गया । विदुर द्वारा पहले ही सावधाव कर दिये जाने से उन्होंने 
शीघ्र ही भवन की रचना समक ली और विदुर द्वारा भेजे गये एक सुरंग 
खोदने वाले ( खन्‍्दक ) की सहायता से उन्होंने वाहर बच निकले के लिये 
एक सुरंग खोद छी । तब उन्होने भी एक प्रतियोजना रची और इस वात पर 
सहमत हुए कि एक अधम जातिहीता स्त्री ( निषादी ) पाँच पुत्रों सहित भोजन 
कराने के लिये बुलाई जाय और उन सवको मद्यपान से सन्ञाहीन कर दिया 
४ कल सं । लाक्षागृह से अग्ति छाले का कार्य सौपा गया, जिसमे वें 
दी भी जल गई किस्तु वे स्वयं गुप्तमार्ग ( सुरज्ञ )! 


जी 
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से बच निकले। बाद मे निषादी और उसके पाँच पुत्रों के जले हुए शरीर 
पाये गये और यह समझ लिया गया कि पाण्ठव राजकुमार अग्निदाह मे जल 
गये । धृतराष्ट्र ने तो उत्तका श्राद्धक्म भी कर डाला। इसी बीच वे वनों 
में निकल गये । सबसे बलशाली भीम अपनी माँ तथा जुडवा भाइयो को कन्धे 
पर लेकर चले । दूसरे भाई भी यदि थक जाते और नही चल पाते तो उन्हें भी 
वह वाहो पर उठा लेते थे । जिस समय भीम की माता एवं सभी भाई एक गूलर 
के पेड़ के नीचे सोये थे उस समय भीम का हिडिम्ब नाम के भयंकर दानव 
के साथ घोर युद्ध हुआ, जिसे भीम ने मार डाला । भीम ने इस दानव की बहन 
हिडिम्वा से विवाह और घटोत्कच नाम का पुत्र उत्पन्न किया | 

अपने पितामह व्यास के परामर्श से पाण्डवों ने एकचक्रा नगरी में एक 
ब्राह्मण के घर निवास किया । वहाँ वे बहुत दिनो तक ब्राह्मण भिक्षुको का 
वेश बनाकर रहे और दुर्वोधन को इसका पता न चल सका । प्रतिदित वे 
भोजन की भिक्षा माँगने जाते थे, जिसे उनकी माता कुन्ती रात में बॉटती 
और पूरे भोजन का भाधा भाग भीम को मिलता था (तु० पृ० ३७३ )। 
ब्राह्मण के परिवार मे निवास करते समय भीम ने उसके परिवार एवं एकचक्रा 
नगरी का एक बक (या वक ) नाम के भयंकर राक्षस से उद्धार किया, जिसने 
नगरवासियों को प्रतिदिन एक व्यक्ति द्वारा भोजन भेजने के लिए बाध्य कर 
रखा था और भोजन ले जानेवाले व्यक्ति को भी भोजन करने के बाद स्वादिष्ट 
खाद्य के रूप मे मारकर खा डालता था।* 


उस ब्राह्मण की भी राक्षस के लिए भोजन भेजने कौ बारी आई । उसने 
स्वय ही जाने का निरचय किया किन्तु अपने भाग्य की विपरीतता पर बिलाप 
करने छगा । इस पर उसकी पत्नी एवं पुत्री अत्यन्त करुणा से भरी वाणी से 
अपनी-अपनी कथा कहने लगे । प्रत्येक सदस्य परिवार के कल्याण के लिये अपना 
बलिदान देने के लिये जिद करने लगा । भन्‍्त में छोटा पुत्र, जो भभी साफ 
बोल भी नहीं पाता था, चमकती हुई भाँखों और मुसकराते हुए मुख से अपने 
माता-पिता के पास पहुँचा और बोला--'पिताजी रोओ मत, माँ शोक मत 
करो ।' तब एक तृण लेकर उसने कहा “इस तिनके से मैं उस नरभक्षी राक्षस 
क्रो मार डालुँगा ।! अपने बच्चे की इस मोली बात को सुनकर उसके माता- 





* यह एक प्रमुख कथा का विषयवस्तु है जिसका सम्पादन बोप ने 
किया है । 

२ यह कथा एक मार्मिक आख्यान है, जिसे बोप ने प्रकाशित और मिल्मैन 
ने अनूदित किया है । 
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पिता इस हृदयावर्जक दुःख में भी अद्वितीय आनन्द से विभोर हो गये । अन्त 
में भीभ यह सब वार्तालाप छिपे-छिपे सुतकर स्वय ही राक्षस को भोजन 
पहुँचाने के छिये चल पड़ें और उसका ज्ञीत्र ही नाश कर दिया । 


इसके वाद व्यास अपने पौत्रों के पास आये और उन्होने सूचना दी कि 


पच्चाल के राजा द्वुपद की पुत्री द्रोपदी उन सवकी पत्नी होगी --- 

वस्तुतः अपने पूव॑ंजीवन मे वह एक मुनि की पुत्री थी जिसने पति की 
प्राप्ति के छिए उग्र तप क्रिया था। उसकी तपस्या से प्रसन्न होकर उसके 
सम्मुख शिव प्रकट हुए और एक पति के बदले उन्होने पाँच पतियों का 
वरदान दिया। जब मुनि कन्या ने गिव से कहा कि उसे तो एक ही पति 
की इच्छा थी तो भगवान्‌ ने उत्तर दिया तूने पाँच बार मुझसे कहा है 
कि मुझे पति दो, इसलिये दूसरे जन्म में तुम्हारे पाँच पत्ति होंगे।” यही 
ऋषिकन्या द्रुपद के वंश में अपूर्व सुन्दरी कन्या के रूप में उत्पन्न हुई और पाडवो 
की पत्नी बती ।* हे 





* बहुपतित्व की श्रथा आज भी शिमला के निकट हिमालय की पहाड़ियो 
एवं अन्य निर्जेन पर्वत्तीय क्षेत्रों तथा भूटान की पर्वतीय जातियों में 
प्रचलित है, जहाँ जनसंख्या अधिक नहीं) यह मलावार की नैर ( नायर ) 
जाति में भी प्रचछित है। हमारे पूर्वजो या कम से कम प्राचीन ब्रिटेन- 
निवासियों में भी सीजन के अनुसार, यह प्रथा प्रचलित थी। ए%07८5 
7970॥६  6(&॥7ं (70067्रंवृुप७ बग्राढए 5७. ९० 


गेलिको ५ १४। 


: व्यास जो कठोर ब्राह्मणत्व के प्रतीक और प्रतिनिधि हैं, विस्तार से 
द्रोपदी की पाँच पाण्डवों के साथ विवाह की आवश्यकता को स्पष्ट करते 
हैं ( जिसे सृक्ष्मघर्म कहा गया है )। उन्होने द्रपद को दिव्य दृष्टि (चक्षुदिव्यम्‌) 
प्रदान किया जिससे कि वे थाण्डत्रों के देवत्व को और उस रहस्यमय अर्थ 
को समझ सकें अन्यथा ब्राह्मणों के धर्मों एवं नियमों का उल्लधन होता । 
उस द्रुपद अपनी पुत्री के पूर्वजन्म से अभिज्ञ हो गये और यह जान गये कि 
अर्जुन स्व्य इन्द्र के अंश (शक्रस्यांश) थे तथा उनके सभी भाई भी उसी देवता 
के अब द्रीपदी स्वय भी नाममात्र के लिए द्रपद की पुत्री थी। वस्तुत+ 
_पने भाई बृष्ठचुम्त के समान वह भी यज्ञ की अग्नि से (वेंदी मध्यातु, १ ६९३१ 
5०१० २७५) उत्पन्न हुईं थी और लक्ष्मी का एक रूप थी | उसके अतिमानवीय 
हल तथा घरीर से निकलने वाढछे एक कोस तक महकने वाली सुगन्ध 
( कोगामात्रात्पवाति ) का कोई दूसरा कारण नही था। व्यास ने उसी समय 


कृष्ण रे रहस्यपुर्ण जन्म 
तया वलदेव के रहस्यपुर्ण जन्म की कथा बताई कि कंसे भगवान्‌ विष्णु 


ग्रातप65*, इत्यादि | डें बेलो 


क्त 
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अपने पितामह की आज्ञा का पालन कर पाँचों पाण्डवों ने एकचक्रा छोड़ 
दिया और वे राजा द्रुपद की सभा मे पहुँचे जहाँ द्रौपदी का स्वयंवर होने 
वाला था+- 


स्वथंवर में भाग लेने के लिए आये हुए राजाओ की भीड़ रूगी हुईं थी । वे 
अपने अनुचरों सहित समारोह में आये थे। राजा द्रुपद उत्सुकता से बर्जन की 
प्रतीक्षा कर रहे थे, जिससे वे उस वीर से संबन्ध स्थापित कर शक्तिशाली 
होकर द्रोण के क्रोध का बदला ले सके । इसलिये उन्होने एक विश्वाल धनुष 
बनवाया था । वे समझते थे कि अर्जुन के अतिरिक्त कोई और उसकी प्रत्यश्वा 
नही चढा सकता । इसके बाद उन्होने राज़ाओ के शक्ति की परीक्षा लेने की 
योजना बनाई और यह घोषणा की कि जो कोई घनुष से पाँच बाण एक साथ 
एक घूमते हुए चक्र के भीतर से मारकर लक्ष्य-बेघ कर देगा उसे वे अपनी 
पुत्री प्रदान करेंगे | नगर से बाहर एक रंगभूमि बनायी गयी, जिसमे चारों 
ओर उँचे ऊँचे आसन थे, मंच थे, और रंगविरगे वितान लगें थे। भव्य प्रासादो 
के ऊपर एकत्र हुये उत्सुक दर्शक दृश्य का अवलोकन कर रहे थे । नठ, आभि- 
चारिक, खिलाडी और नेक भीड के सम्मुख अपना अपना कौशल दिखा रहे 
थे। सुन्दर मधुर गीत के स्वर आकाश मे गूंज रहे थे, नगाड़े और दुन्दुभि बज 
रहे थे । लोगों की प्रतीक्षा चरमसीमा पर पहुँची और उधर सुन्दर वस्त्रो मे 





ने अपने दो केश, श्याम और श्वेत, तोड़ा गौर वे केश यादव वश की दो स्त्रियो 
( देवकी तथा रोहिणी ) में प्रवेश कर गये तथा गौर वर्ण बलदेव एवं 
श्याम वर्ण कृष्ण के रूप मे उत्पन्न हुए ( विष्णुपुराण ५१ )। मार्कडेयपुराण 
( अध्याय ५ ) में दिखाया गया है कि किस प्रकार पाँचों पाण्डव इन्द्र के ही 
अंश थे और फिर भी उनमे चार अन्य देवताओ के अंश थे। जब इन्द्र ने * 
त्वष्टा के (या प्रजापति रूप विश्वकर्मन्‌ ) के पुत्र को मारा तो उसको ब्रह्महृत्या 
का दण्ड यह मिला कि उसका सम्पुर्"णं तेज निकल कर धर्म में जा मिला। 
त्वष्टा का पूत्र वृत्र रूप में उत्पन्न हुआ और इन्द्र ने जब उसे फिर भार डाला 
तो उसका दण्ड यह मिला कि इन्द्र का बल उन्हें छोडकर मरुत या वायु में 
जा मिला । अन्त में जब इन्द्र ने गौतम सुनि की पत्नी अहल्या के साथ व्यभि- 
चार किया तब उनका रूप या सौन्दये उन्हें छोडकर नासत्यौ अथवा अशिवनों 
मे जा मिला | जब धर्म ने इन्द्र का तेज छोड़ा तो युधिष्ठिर उत्पन्न हुए; जब 
वायु ने इख्ध का बल छोड़ा तो भीम का जन्म हुआ; जब अड्विन ने इन्द्र का 
रूप लौटाया तो नकुछ और सहदेव हुए । अर्जुन इन्द्र के आधे अश के रूप मे 
उत्पन्न हुए । यतः ये सभी एक हो देवता के अंश थे अतः इन 
पाँचों का द्रौपदी का पति होना असंगत नही था । । 
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सजी हुई द्रौपदी सभा में जायी। घवुष छाया गया। दुतसाद्र के सौ पत्रों ने 
विशाल धनुष को झुकाने में भारी शक्ति छुगा दी किन्तु कोई परिणाम न हुआ | 


उसके झटके से वें पृथ्वी पर गिर पडते ये भर भीड़ की हेंसी के पात्र बत 
जाते थे ।' 


एक ब्राह्मण के वेश में अर्जुत आगे बढ़े । इस सम्बन्ध में मैं यहाँ एक अभ 
का अनुवाद देता हूँ ( १.७०४९ )-८ 

एक क्षण के लिये वे निश्चल खड़े रहे एवं अपनी सारी शक्ति लगाकर 
धनुप को तौला । फिर उसके चारो ओर श्रद्धा से घूमते हुए उन्होंने 
सभी उपहारों को देनेवाले ईश्वर की प्रार्थना की । तव अपना सम्पूर्ण 
ध्यान द्रौपदी पर छगाकर उन्होंने उस विशाल घनुप को हाथ में 
पकड लिया और एक ही प्रयत्व में उसकी डोरी चढा दी। पलक 
गिरते उन्होंने लक्ष्य साथ छिया | वाण छूटे बौर लक्ष्य विद्ध होकर 
पृथ्वी पर था । सारी रंग-सभा में जय जयकार की व्वन्ति गूंज उठी | 
फूलो की मालाओं से उस वीर का कंप्ठ भर गया। दस हजार 
पताकाएँ आकाश में फहराने लगी और दुन्दुभियाँ तथा नगाड़े 
वजने लगे । 


मुझे उस समानता को प्रदर्शित करने की आवश्यकता नही जिसे प्राची 
साहित्य के विद्वान इस शराभ्यास की परीक्षा एवं ओडेसी मे आए हुए इसके 
अनुरूप वर्णन में सहज ही देख सकते है । 


जब द्रौपदी को जीतने की इच्छा से आये हुए राजाओं ने अपने को एक 
ब्राह्मण भिक्षुक का वस्त्र घारण किये हुये युवक से परास्त देखा तो उनके 
क्रोध की सीमा नही रही और उसके वाद वस्तुतः युद्ध प्रारम्भ हो गया-- 
पाण्डवों ने द्रुपद की रक्षा और बअदुभुत कर्म किए - भीम एक 
वृक्ष उख्ाड़कर उसे गदा के समान घुमाने छगे। अन्त में कर्ण एक नव गज 
के समान अर्जुन से लड़ने आया | उन दोनो ने एक दूसरे को बाणों की वर्षा 
से सञ्मित कर दिया । आकाश में अन्चक्वार छा गया। किन्तु देवसदश 
अजून के घोर प्रहार के सामने कर्ण भी नही टिक सक्रा और वह तथा दूसरे 
विवाहेच्छुक राजा परास्त होकर भाग खड़े हुए । द्रौपदी बर्जून की वधू हुई । 
द्ीपदी द्वारा अर्जुन का वरण करने के बाद पाँचों पाण्डव उसके साथ 
के माता के पास लौटे । घर के भीतर काम में लगी हुईं माता ने यह 
ता-पिता द्वारा इस प्रकार कहे गये वचनों की अवहेलना 
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करने पर उसका परिणाम अशुभ होता है और व्यास द्वारा पुृत्नी' के देव रचित 
गन्तव्य को बात बताने पर उनके आग्रह से सव इससे सहमत हो गये कि द्रौपदी 
पाँचो पाण्डवो की समान रूप से पत्नी बने । पुरोहित धौम्य ने सर्वप्रथम उसका 
विवाह युधिष्ठिर से कराया और तब जन्म की पुर्वकालीनता के आधार पर अन्य 
चार पाण्डवो से ।* 
पच्चाल के शक्तिशाली राजा के साथ संबन्ध द्वारा शक्ति प्राप्त कर पाण्डवों ने 
अपने छद्मयवेश उतार डाले और धृतराष्टू ने अपने राज्य को पांण्डवो एवं अपने 
पुत्रो मे बॉटकर आपसी वेमनस्थ को दूर कर देता अधिक राजनी तिपूर्ण समझा । 
उन्होने हस्तिनापुर अपने पुत्रों को दिया जिनका अग्रणी दुर्योधन था, और पाँचों 
पाणडवो को यमुना के निकट खाण्डवप्रस्थ नामक जनपद ले लेने की आज्ञा 
दी । वहाँ उन्होने इन्द्रप्रस्थ ( आधुनिक दिल्‍ली ) नगर का निर्माण किया और 
उनके अग्रणी युधिष्ठिर ने विजय यात्रार्यें करके निकटवर्ती बहुत सी भूमि को 
अपने अधीन कर लिया । 
एक दिन जब अर्जुन गंगा में स्तान कर रहे थे तो वे नागो की पुत्री उलुपी 
को देखकर मोहित हो गये और उससे विवाह कर लिया | उसके बाद उन्होने 
मणिपुर के राजा की पुत्री चित्राज़दा से विवाह और उससे बश्रुवाहन नामक 
पुत्र उत्पन्न किया । 
एक ब्रत का पालन करने के लिये बारह वर्ष तक वन में भ्रमण करते हुए 
अर्जुन प्रभास आये जो दक्षिण भारत में एक तीर्थस्थान है। वहाँ उनकी भेंट 
3 8 टन टन 
१ देखिए पृ० ३७८ ठि० २ । द्रपद ने पहले आपत्ति की। युधिष्ठिर की 
अपने एवं अपने भाइयो के लिए क्षमा प्रार्थना उल्लेखनीय है--पुर्वेषामानुपृव्यंण 
यातं वर्तमानुयामहे ( १ ) 
२ पाँच भादइयो मे प्रत्येक से उसके एक एक पुत्र हुए--युथविष्ठिर से प्रति- 
विन्ध्य, भीम से सुतसोम, अर्जन से श्रुतकर्मन्‌ , नकुछ से शतानीक, सहदेव से 
श्रतसेन । अर्जुन की दूसरी पत्नी, कृष्ण की बहन सुभद्रा थी जिसे द्वारका में 
आह से मिलने के लिए गये हुए भर्जुन भगा ले आये थे। उससे अभिमन्यु 
नामका पुत्र हुआ । उनके उलुपी नाम की नाग्रकच्या से इरावतु नाम का पुत्र 
भी था । भीम का राक्षसी हिडिस्त्रा से घटोत्कच नामक पुत्र हुआ ( देखिये पु० 
३७७ ) और अन्य पाण्डवो के भी विभिन्न पत्नियों से पुत्र थे (विष्णु- 
पुराण, १० ४५९ )। अर्जुन के पुत्र अभिमन्यु और अभिमन्यु के पुत्र परीक्षित्‌ 
जनमेजय के पिता थे । परीक्षितु सपप॑ के काटने से मर गये थे और सपं के 
काटने और उनकी मृत्यु के बीच उन्हे भागवत पुराण सुनाया गया था । 
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क्ृष्ण* से हुई, जिनके प्रारम्भिक जीवन का विस्तृत विवरण दिया जा चुका 
है ( (० ३२५ ) | यहाँ अर्जुन के साथ उनकी प्रथम मित्रता हुईं। वे अर्जुन को 
द्वारका ले गये जहाँ उनका सत्कार अतिथि के समान किया | इसके उपराच्त 
कृष्ण के कुछ स्वजनो ने रैवतक पर्वत पर एक उत्सव किया जिसमे अर्जुन 
और क्ृष्ण दोनों ही उपस्थित हुए । वहाँ उन्होने कृष्ण के बड़े भाई वलराम 
को अपनी पत्नी रेवती के साथ मद पान से प्रमत्त देखा ॥* वही उन्होंने कृष्ण 
की वहन सुभद्रा को भी देखा । सुभद्रा के सौन्दये ते अर्जुन के हृदय मे प्रेम की 
आग भडका दी । कृष्ण की आज्ञा पाकर अर्जुन ने उसका हरण एवं उससे 
विवाह किया (दे० पृ० ३८१ टि० २)। वारहवें वर्ष मे वे उसके साथ 
इन्द्रप्रस्थ लौटे । 

पाण्डव एवं इन्द्रप्स्थ के सभी निवासी कुछ समय तक युधिष्टिर के राज्य 
के अन्तर्गत बड़े सुख से रहे । अर्जुन ने अपनी विजयो से फूछकर कृष्ण की 


सहायता से राजसूण् नामक महान यज्ञ प्रारम्भ किया जिसमे स्वर्य उनका 
राज्याभिपेक होने वाला था । 


फलत. एक बड़ी सभा हुई-- 
अनेक राजकुमार सम्मिलित हुए । वे अपने साथ बहुमुल्य उपहार ले 
आए । उनमे भीष्म, धृतराप्ट्र एवं उनके सौ पुत्र, सुबल ( गान्धार के राजा ), 
शक्ुनि, द्रपद, शल्य, द्रोण, कृप, जयद्रथ, कुन्तिभोज, शिश्ुपात्र, और दूसरे सुदूर 
दक्षिण और उत्तर ( द्राविड, छंक़ा तथा काश्मीर ) से आये राजा थे ।* अभिपेक 
के दिन भीष्म ने नारद के परामर्श पर यह प्रस्ताव रखा कि पूजा के लिए उप- 
स्थित व्यक्तियों में सर्वश्रेष्ठ एवं सर्वाधिक शक्तिशाली व्यक्ति के निमित्त एक अधे 
प्रस्तुत किया जाय, और ऐसा व्यक्ति उन्होने कृष्ण को बताया । पाण्डव इससे 
तत्काल सहमत हो गये हैं और सहदेव को यह कार्य करने की आज्ञा दी । 
शिशुपाल ने ( जिसे सुनीय भी कहते हैं ) कृष्ण की पूजा का विरोध किया । 
5454 ब गम पक हल 
कि जज हक २। महाभारत में कृष्ण के ल्यि आये हुए 
हक ह--वसुदेव, केशव, गोविन्द, जनादेत, दामोदर, 
बिल बज ला जए जिसमें बलराम की मद्यपान में 
हे ए विष्ण पुराण ५.२५ भी । 
: काव्य के इस अंश का विस्तार रोचक एवं विलक्षण है। जैसा प्रोफेसर 


लिकि हल क रत के एक प्रारम्भि भौगो- 
के विभाजनो एवं राजनीतिक स्थिति पर प्रकाश डालते है. ड्गकी 
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उन्हे युद्ध के लिए ललकारा,* किन्तु कृष्ण ने तत्काह उसका सिर सुदर्शन चक्र 
से काट गिराया ।* 

इसके बाद धृतराष्ट्र से हस्तिनापुर में दुसरी सभा का आयोजन करने का 
आग्रह किया गया | विदुर पाण्डवो को बुलाने के लिए भेजे गये । पाण्डब सहमत 
हो गये । युविष्ठिर को दुर्योधन ने शकुनि के साथ जुआ खेलने के लिए आसानी 
से तैयार कर लिया । एक-एक करके युचिष्ठिर ने सब कुछ दाँव पर लगा 
दिया--अपना राज्य, अपनी सम्पत्ति और अन्त मे द्रौपदी को भी | वे सभी 
हारते गये और तब द्रौपदी के प्रति, जो अब एक दासी के समान थी, दु शासन 
ने घोर अपमानपूर्वक व्यवहार किया। उसे वह केश पकड़कर खीचते हुए 
सभा मे ले आया, जिस पर भीम ने यह प्रतिज्ञा की कि वे एक दिन दुद्यासन 
के टुकड़े टुकंडे करके उसका रक्तपान करेगे |? अन्त मे एक समझौता होता है । 
राज्य बारह वर्ष के लिए दुर्योधन को दे दिया गया और पाँचो पाण्डवों को 
इतनी अवधि तक वन में निवास करने एवं तेरहवें वर्ष में नाम बदरू कर एवं 
छद्य वेश धारण कर अज्ञातवास करने की सन्धि हुई । 

फलत: पाण्डव काम्यक वन में पहुंचे और उन्होने सरस्वती के किनारे 
अपना निवास बनाया । 

जब वे वन में निवास कर रहे थे तो अनेक घटनाएँ घटी । यथा :-- 

अर्जुन हिमालय पव्वेत पर कठिन तपस्या करने एवं उसके द्वारा दिव्यास्त्र 
प्राप्त करने गये । कुछ समय के बाद थिव उन्हे पुरस्कृत करने के लिए एवं 
उनकी वीरता को प्रमाणित करने के लिए किरात या मृगया से जीवित रहने 
वाले वनवासी के रूप मे उस समय पहुँचे जब मुक नाम का राक्षस सूकर का 
वेश घारण कर उन पर आक्रमण करने दौड़ रहा था | शिव और अर्जुन दोनो 


३ महाभारत के परवर्ती भाग में दुर्योधन भी अर्जुन के देवत्व के विषय में 
सन्देह प्रकट करता है । 

* शिशुपाल की कथा ओर अर्जुन द्वारा उनके वध का वर्णन प्रसिद्ध माघ- 
काव्य का विषय है। महाभारत मे कही गई कथा का वर्णन डॉ० मुइर ने 
अपने सस्क्ृत टेक्स्ट्स, भाग ४, में दिया है । विष्णुपुराण शिशुपाल को हिरण्य- 
कशिपु एव रावण आदि दानवों से अभिन्न बताता है ( विल्सत पु० ४३७ ) 

3 इस प्रतिज्ञा को उन्होने पुरा भी किया। यह घटना उल्लेखनीय है 
क्योकि यह भटुनारायण के प्रसिद्ध नाठक वेणीसंहार का विषय है, जो यह 
वणित करता है कि किस प्रकार दौपदी के केशो की चोटी, जिसे दुशशासन ने 
खीचा था, पुनः भीम ने बाँघा । भीम कहते है 'स्वयमहं संहरामि', मैं स्वयं ही 
केशपाश को वाघूंगा । ( देखिये साहित्यदपंण पृ० १६९ )। 
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ने मूकर पर वाण छोड़े । सुकर पृथ्वी पर मृत होकर ग्रिर पडा। दोनों स्वय 
सूकर को मारने का दावा करने लगे | इससे किटात् वेशधारी शिव को अर्जुन 
से विवाद करने एवं लड़ने का अवसर मिला । अर्जुन देर तक किरात'* के साथ 
लडतें रहे किन्तु उसे जीत न सके । अन्त में उन्होंने शिव को पहचान लिया 
और उनके पैरो पर गिर पड़े । उनकी वीरता पर प्रसन्न होकर शिव ने उन्हें 
प्रसिद्ध पाशुपतास्त्र दिया जिससे वे कर्ण एवं कौरवों को युद्ध में जीत 
सके । 
पाण्डव राजकुमारों को वनवास के समय धीरज बँवाने के लिए भी अनेक 
कथाएँ दुहराई गईं हैं। उदाहरणार्थ इसमे हम जलप्लावन के आख्यान का 
हाकाव्यीय रूप भी पाते हैं जिसका प्राचीनतम वर्णन शतपथ ब्राह्मण मे 
आता है ( इस ग्रन्थ का पृ० ३१ देखिये ) यथा :--- 


हिन्दू नोआ, मनु ( ब्रह्मा के पौत्र और प्रसिद्ध स्मृतिकार नहीं, अपितु 
सातवें मनु या वर्तमान मन्वन्तर के वैवस्वत नाम के मनु, जिन्हे मानव जाति 
की यृष्टि करने वाला माना जाता है; मनु १.१,६३ ) विश्व के पतन के युग में 
अपनी तपस्याओं से परमात्मा की कृपा प्राप्त करते हुए दिखाई पड़ते है। एक 
मत्स्य, जो ब्रह्मा का अवतार था (तु० पु० ३२०), उनके नदी के तट पर स्तान 
करते समय प्रकट होता है और उनसे अन्य बड़े मत्स्यों से रक्षार्थ प्राथंना करता 
है। मनु ने उसकी प्रार्थना सुनी एवं उसे एक शीझ्षे के पात्र मे रखा । इससे 
भी वडा होने पर उसने और भी विस्तृत स्थान मे छे जाने की प्रार्थता की । 
मनु ने तव उसे सरोवर मे रखा । फिर भी मत्स्य बढ़ता गया और सरोवर, जो 
तीन कोस लम्बा था, उसके लिए छोटा पड़ने लगा । तब उसने गंगा मे ले जाये 
जाने की प्रार्थना की किन्तु शीज्न ही गंगा भी छोटी पड़ने छगी । अन्त मे उसे 
समुद्र में पहुंचाया गया । वहाँ भी वह बढ़ता रहा। अन्त में उसने मनु को 
सम्बोधन कर आसन्न जलप्लावन से सतर्क किया । 


मनु हे रक्षा मत्स्य की सहायता से होने वाली थी। मत्स्य ने उन्हें एक 
नौका बनाने का आदेश दिया और उस नौका पर अपनी पत्नी और सन्‍्तानो 
सहित नहीं अपितु सात ऋषियों के साथ चढ़ने का आदेश दिया। उसमें 
जावा के जोड़े रखने को नही, अपितु सभी वस्तुओं के बीज रखने को कहा । 


जड्प्न्य या 
वन हुआ। मनु नौका पर चढ़ गये और मत्स्य के आदेक्षानुसार उन्होने 
की आर लए तप की 


8४ नया भा रु 
किसानो के लक $े भसिद्ध काव्य किरातार्जुनीयम्‌ का विपय है। शिव को 
देवता माना गया है हि 
हिन्द लोग थी गया है। किरात प्रत्यक्षत: एक मु जाति थी जिसका 
“| 77 वार्ता एवं घनुष चछाने की दक्षता के. कारण आदर करते ये । 
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नोका को मत्स्य के सर मे निकली सीध मे बाँध दिया। तब मत्स्य उन्हें 
खीचकर ले चला ( मैं प्राय: शब्दश: अनुवाद करता हूँ ) .-.. 

“उस श्रेष्ठ नौका पर प्रजापति मनु समुद्र मे बढ़ते जा रहे थे, और 
थिरकती हुई, गिरती हुई, लहरियो एवं गर्जव करते हुए सागर के ऊपर नौका 
बढ रही थी । वह इधर-उधर सागर के ऊपर थपेड़ो से फेकी जा रही थी, 
भंवरों के ऊपर चक्कर लगा रही थी, एक मदोन्यमत्ता युवती के समान कॉँपती, 
लड़खड़ाती चल रही थी । कही पृथ्वी नही थी, न दूर का भ्रन्तरिक्ष था, और 
न इंतके बीच अच्तरिक्ष, क्‍योंकि सवेत्र जल ही जल था । भाकाश, 
अन्तरिक्ष-सवेत्र जछ ही फैला हुआ था । सम्पूर्ण जगत्‌ जल से हब गया, जल के 
ऊपर कुछ भी शेष नही था। केवल मनु थे, सात ऋषि थे और नौका को ले 
जानेवाला मत्स्य था। बिचा श्रान्त हुए वह मत्स्य वर्षों तक उस विस्तृत जल के 
समुद्र में तैरता रहा | अन्त मे वह नौका को हिमालय के एक पर्वत पर ले 
गया । मन्द स्मित के साथ मत्स्य ते मनु से कहा :--अपनी नौका को शीघ्र इस 
पवेत-शिखर से बॉध दो, मुझे सभी भूतो का स्वामी एवं ख्रष्टा ब्रह्मा समझो; 
मैं सर्वशक्तिमानु हूँ, मैंने मत्स्य का आकार धारण कर तुम्हें इस घोर संकट 
से बचाया है । मनु से ही सभी सृष्टि, देवता, असुर तथा मनुष्य उत्पन्न होगे । 
मनु ही इस स्थावर-जगम सम्पूर्ण जगतु की रचना करेगा! ।” 

काव्य के इस भाग में आयी हुईं दूसरी कथा अपनी यथार्थ काव्यीय 
सावनाओ एवं करुण रस के ग्रुणो के कारण उद्धृत की जा सकती है। इन 
गुणों मे एडमेटस और एल्सेस्टिस की कथाये इससे बढ़कर नही है । मैं इसका 
यथासंभव सुक्ष्म रूप प्रस्तुत करता है :-- ; 

राजा अश्वपति की सुन्दरी कन्या, सावित्री, सत्यवान नामक मुनिकुमार से 
प्रेम करती थी । किन्तु उसे एक ऋषि ने अपने मोह को रोकने की चेतावनी दी 
क्योंकि सत्यवान की मृत्यु निकट थी और उसके जीवन का एक ही वर्ष शेष 
था । परन्तु सावित्री यह उत्तर देती हैं .* 


१ जलूप्लावन का एक परवर्ती वर्णत भागवतपुराण में मिलता है जहाँ 
मत्स्य को भगवान विष्णु का अवतार बताया गया है | भगवान्‌ के मत्स्य रूप में 
अवतार लेने का प्रयोजन यह है कि वे नौका को खींच सकें | भसीरिया के 
वर्णन में ( जैसा एम० जी० स्मिथ ने बताया है ) नाव चलाने वाले और क्‍ 
नाविक नौका पर चढ़ते है । 

२ मैंने यथासम्भव मौलिक के अतुझूप अनुवाद किया है। इस आर 
भारतीय काव्य के अन्य सुन्दर उदाहरणो का अधिक स्वच्छन्द एवं काव्यमय 
अनुवाद श्री आर० ग्रिफिथ ने किया है । 

२७० सा? भर 
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ध्वाहे उनका जीवन थोड़े ही वर्षों का हो या कई वर्षों का; वह सभी 
सौन्दर्य से युक्त हो या विकृत रूप वाले हों, मेरे हृदय ने उत्का वरण किया है 
और यह भव दूसरी बार किसी का वरण नहीं करेगा 7 फलत: राजा की पुत्री 
और मुनि के पुत्र का विवाह होता है। नववद्ू ईस अशुभ भविष्यवाणी को 
भूलने का प्रयत्त करती है । किन्तु जब वर्ष का अन्तिम दिन भाता है तो उसकी 
चिन्ता बढ जाती है। मृत्यु के हाथो को रोक देने की अभिलापा से वह स्वयं 
को प्रार्थनाओं एवं ब्रतो द्वारा क्षीण कर देती है, किन्तु कभी अपने पति से इस 
नाशपूर्ण तथ्य को प्रकट नही करती । अन्त में वह दुःखमय दिन आया और 
सत्यवान वन से काष्ठ काटने चलछ पड़ा । उसकी पत्नी ने भी साथ चलने की 
आज्ञा माँगी और अपने पति के पीछे स्मितवदन हो चलते लगी, परन्तु उसका 
हृदय दु.खी था । शीघ्र ही सत्यवान की कुल्हाड़ी की व्वनि से वन प्रतिध्वनित 
होने लगा, किन्तु सहसा उसके मस्तक में पीड़ा होने लगी और अपने को गिरता 
जानकर उसने अपनी पत्नी को सहारा देने के लिए पुकारा । 


तब उसने अपने मुच्छित होते हुए पति को बाँहों में पकड़ा, ठंडी भूमि पर 
बैठ गयी और उसके शिथिल सर को घीरे से गोद में रखा । शोक-विह्वुल 
होकर उसने ऋषि की भविष्यवाणी की याद की और दिनो एवं घड़ियों को 
गिना । एक क्षण में उसने अपने सम्मुख रक्त के समान छाल वस्त्र .धारण 
किये हुये एक भयंकर आकृति देखी; जिसके सर पर चमकता हुआ मुकुट था। 
उसका द्वरीर सूय के समान प्रकादपूर्ण किन्तु फिर भी अस्पष्ट था। उसकी 
आँखें अग्निशिखा के समान थी और हाथ में एक पाश लटक रहा था | उसका 
रूप भयंकर था। वह उसके पति के द्वरीर के निकट खड़ा हो गया 
और आग्नेय नेत्र से देखने छगा | काँप कर वह चौंक पड़ी, अपने मृत पति 
सत्यवान को उसने भूमि पर रख दिया और हाथ जोड़कर श्रद्धापूर्वक उस 
आकृति से बोली :--- 

निशत्रय ही आप एक देवता हैं, क्योंकि आपका रूप मनुष्य के रूप से 
बढ़कर है। है देवतातुल्य रूपवाले मुझे बताइए आप कौन है ? यहाँ व्यों 
उपस्थित हुए हैं ? 

उस आक्ृः 'मै मृत्यु मे 
ब का ने उत्तर दिया, मै मृत्यु का देवता यम हूँ । तुम्हारे पति की मृत्यु 
हि है थे है 8 मैं अब इसे बाँध कर ले जाऊँगा ।' तब यम ने उसके 
लक ष अंगूठे के वराबर देहवाल आत्मा को खीचा और उसे पाश 

ब्तापूवक बाँध लिया । तत्काल ही प्र ष 

बी उस निर्जीव एवं निष्प्राण शरीर की 

जे दे गई और वह भयावना तथा निश्चल हो गया | 

त्माकोवा 
वांध कर यम अपनी दिशा, दक्षिण, की भोर प्रस्थान करते हैं । 


न भारतीय प्रज्ञा 


यदि कोई व्यक्ति उसके सारथि का काम करने को तैयार होता। वृहन्नला 
(अर्जुन ) ने यह कार्य करना स्वीकार किया भीर उत्तरा तथा महल की अन्य 
स्त्रियों के लिये सुन्दर वस्त्र तथा आभूषण ले आमने का बचन दिया | जब वे 
कुरु सेना के पास पहुँचे तो उत्तर का साहस, जो बभी किशोर था, प्तमाप्त हो 
गया । बृहल्तला ने उसे सारथि वनाया और स्वयं ( अर्जुन ) कौरवों से छडने 
लगे । उसके बाद भयंकर उत्पात मच गया। भीष्म, दुर्योधन तथा अन्य साथी 
भयभीत हो गये । उन्होने सन्देह कर लिया कि वृहन्नला के वेश में अर्जुन ही 
थे। घोड़े भी आँसू वहा रहे थे! (४. १२९० )। दुर्योधन ने यह घोषणा की 
कि यदि वह भर्जन निकला तो उसे फिर बारह वर्ष के लिये वनवास करना 
पड़ेगा । इसी बीच भर्जुन ने उत्तर के सम्मुख अपना भेद खोला और अपने भाइयो 
एव द्रीपदी के छद्मवेश भी स्पष्ट कर दिये । उत्तर ने इसकी परीक्षा लेने के 
लिये पूछा कि क्या वह अर्जुन के दस नाम ग्रिना सकता था और उनका अर्थ 
बता सकता था । भर्जून ने उन नामों ( अर्जुन, फाल्युन, जिष्णु किरीटित, 
एवेतवाहन, वीभत्सु, विजय, कृष्ण, सव्यसाचिनू, धनंजय ) को गिनाया ओऔर 
उनकी व्युत्पत्ति बताई । उत्तर ने बताया कि वह आश्वस्त हो गया और उसे 
कुरु सेना से भय नही रह गया । 

तब अर्जुन ने अपनी चुड़ियाँ और स्त्रियों के वस्त्र उतार डाले। गाए डीव 
चढाया और एक शमी वृक्ष पर छिपाकर रखे हुए सभी अस्त्रो को घारण किया । 
उत्तर ने अर्जुन से भक्तिपूर्वक कहा'--'हम आपके सेवक आपकी काज्ञा का 
पालन करने के लिए तैयार है? 7 उन्होने उत्तर के झंडे को उतार डाला और 
अपनी हनुमान के चिक्॒वाली ध्वजा को रथ के आगे लगा दिया । तव अर्जुन 
ओर कौरवो मे घमासान युद्ध हुआ । अन्त में सम्पूर्ण कुह सेना भाग गई और 
सभी घन एवं विराट की गायें प्राप्त हो गईं । अर्जुन ने उत्तर से युद्ध की वास्तविक 
घटना को छिपाने को कहा, किन्तु पिता के पास राजधानी मे विजय की सूचना , 
देने वाले दूतो को सिजवा दिया | विराट बहुत प्रसन्न हुए, और उन्होने सम्पूर्ण 


नगर को सजाने की आज्ञा दी । 
कुछ ही दिनो बाद विराट ने एक बड़ी सभा की जिसमे पाँचो' पाण्डव भी 
सम्मिलित हुए, उन्होने अन्य राजाओं के साथ ही आसन ग्रहण किया । विराठ, 
जो भव तक उनके वास्तविक नाम से परिचित नही थे, इस दुःसाहस पर बहुत 
उड़ हुए (४ २२६६ )। तब अर्जुन ने यह बताया कि वे कौन थे | विराद्‌ 
* तुलना होमर: इलियाड १७ ४२६ । 


+ अर्जन न्‍्य 
आज के अन्य नाम पृ० ३७३ टि० ३ में देखिए । 
तुलना, पृ० ३९३ टि० १. ॥ 


इतिहास या महाकाव्य--महाभारत ३८५ 


बहुत प्रसन्न हुए । उन्होने पाण्डवो को गले छगाया । उन्हें अपनी सारी सम्पत्ति 
दी और अर्जुन को उन्होने विवाह मे अपनी पुत्री उत्तर को अपित करना 
चाहा | भर्जुन ने इसे अस्वीकार किया किन्तु अपने पुत्र अभिमन्यु के लिये 
उत्तरा को स्वीकार करने को सहमत हो गये । 


विराठ ने राजाओं की एक सभा बुलायी जिसमे पाण्डव, कृष्ण तथा 
बलराम उपस्थित हुए और इस विषय पर विचार हुआ कि पाण्डव किस 
मार्ग का अनुसरण करे :-- 

कृष्ण ने यह सुझाव दिया कि पहले दुर्योधन के पास एक दूत भेजकर उसे 
आधा राज्य लौटा देने का सदेश भेजने के पूर्व पाण्डव युद्ध न करें । बलराम ने 
कृष्ण के मत का समर्थन किया एवं मेल कर लेने ( सामन्‌ ) का परामर्श दिया । 
किस्तु सात्यकि ने कृद्ध स्वर मे युद्ध करने की राय दी ( ५. ४० )॥ द्वुपद ने 
उसका समर्थन किया और यह सुझाव दिया कि पाण्डव अपने सभी मित्र 
राजाओ के पास दूत भेजकर सभी देशो से सेनाएँ एकत्र करें। सबका परिणाम 
यह हुआ कि द्रपद के पुरोहित को पाण्डवों ने हस्तिनापुर धृतराष्ट्र के निकट 
सन्धिवार्ता के प्रभाव को आजमाने के लिये भेजा ।” 


इस बीच कृष्ण और बलराम द्वारका लौट आये। इसके शीघ्र बाद 
दुर्योधन कृष्ण के पास ईस आशा से पहुँचा कि वह उन्हे कुरुपक्ष से लडने के 
लिये राजी कर सकेगा :--- 


। 


“उसी दिन अर्जुन भी वहाँ पहुँचे और ऐसा हुआ कि वे दोनो क्षष्ण के 
कक्ष में एक ही साथ उस समय पहुंचे जब वह सोये हुए थे। दुर्योधन कक्ष मे 
पहले प्रवेश करने मे सफल हुआ और वह कृष्ण के सिरहाने बैठ गया । अर्जुन 
ने बाद मे प्रवेश किया और वे श्रद्धा सहित कृष्ण के पैरो की ओर खड़े हो 
गये । जगने पर कृष्ण की आँखें पहले अर्जुन पर पड़ी । उन्होंने उन दोनो से 
आगमन का कारण पूछा । दुर्योधन ने उनसे युद्ध मे सहायता करने की प्रार्थना 
की और कहा कि यद्यपि कृष्ण का संबन्ध गर्जून से भी उतना ही था फिर भी 
चेकि वह ( दुर्योधत ) कक्ष से पहले आया था अत उसे प्राथमिकता मिलनी 
चाहिए । कृष्ण ने उत्तर दिया कि चूंकि उन्होने अर्जुन को पहले देखा था अतः 
पहले भर्जुन को दो वस्तुओं में से एक को माँम लेने का अवसर देना उचित 
था । एक ओर उन्होने स्वयं अपने को रखा और कहा कि वे अस्त्रशस्त्र त्याग 
कर युद्ध से विरत रहेगे । दूसरी ओर उन्होने एक अर्बृद वीरो वाली नारायणी 
नाम की सेना रखी । अर्जुन ने बिना हिचक के कृष्ण को चुना और दुर्योवन 
ने खुशी खुशी सेना को स्वीकार कर लिया क्योकि उसने सोचा कि कृष्ण 


३५९० भारतीय प्रज्ञा 


अस्त्र न धारण करने की प्रतिजा कर चुके थे अतः वे पाण्डवों की युद्ध में कोई 
सहायता नही “कर पावेगे । (४ १४४ )। 

इसके बाद दुर्योधन ने बलराम के पास जाकर सहायता माँगी । बलराम 
ने बताया कि वे और कृष्ण दोनों ही युद्ध में भाग न लेने का निश्चय कर चुके 
हैं ।* कृष्ण,ने अर्जुन का सारथि बनता स्वीकार किया भौर वे युधिष्ठिर से 
मिलने चल पड़े जो भाइयो सहित अभी विराट के देश मे ही निवास कर रहे 
थे | इसके वाद सन्धि करते के कई प्रयत्न किये गये और युद्ध की घोषण की 
जाने के पू्वे पाण्डवों ने अन्तिम वार विचार किया ओर अर्जुन ने कृष्ण को 


मध्यस्थ बनने के लिये कहा । कृष्ण राजी हो गये भौर उन्होने हस्तिनापुर 
के लिये प्रस्थान किया--- 


मार्ग से उन्हे परशुराम एवं अन्य ऋषि मिले, जिन्‍्होने कुरु राजकुमारों की 
होनेवाली सभा के समय उपस्थित होने के अपने निश्चय प्रकट किये । हस्तिनापुर 
पहुँचने पर, कृष्ण विदुर के घर जिश्राम करने पहुँचे । प्रातः:काल उन्होने सभी 
सन्ध्यादि धार्मिक 'कर्म किये, वस्त्र धारण किया, कौस्तुभ मणि घारण की ओर 
सभा के लिये प्रस्थान किया । तव महती सभा हुई । नारदादि ऋषि आकाश 
मे उपस्थित हुए, उन्हे आसन दिया गया | क्ृष्ण ने अपना वक्तव्य इस श्रकार 
प्रारम्भ किया :--'कौरवो भौर पाण्डवों मे सन्धि ( शम ) हो । तब धृत्तराष्ट्र 
की और देखकर उन्होने कहा--इस कार्य का बोझ आप और मुझपर है कि 
हम सन्धि स्थापित कराएँ ।” जब उन्होने अपना व्याख्यान समाप्त किया तो 
सभी उनकी वाणी से मुग्ध एवं आनन्दविभीर हो गये । कुछ देर के लिये कण्व, 
ऋषि नारद, ओर परशुराम के ध्तिरिक्त किसी को बोलने का साहस न हुआ । 
इन लोगो ने चचेरे भाईयो मे सन्धि तथा मेलजोल का समर्थन किया। 
अन्त में दुर्योधन ने सीघे-सीधे पाण्डवो को रंचमात्र भूमि भी देने से इन्कार 
कर दिया । उसने कहा, यह हमारा दोष नहीं कि पाशडव यूतक्रीड़ा मे हार 
गये । इस पर कृष्ण का क्रोध भड़क उठा और उन्होंने दुर्योधन को सम्बोधित 
करते हुए कहा--तुम सोचते हो कि मैं अकेला हूँ, पर जान छो कि पाण्डव, 
480 वृष्णि, आदित्य, रुद्र, वसु और ऋषिगण सभी मुझमें उपस्थित हैं हे 
तब/अँगूठे के बराबर अग्नि की छपटे उनसे उठने छगी। ब्रह्मा उनके मस्तक 
पर, रुद्र वक्षस्थद्ध पर प्रकट हुए; सभी लोकपाल उनकी बहुओ से निकले, अग्नि 
मुख से निकला । आदित्य, साध्य, वसु, अश्विन, मरुत, इन्द्र, विश्वदेवो, यक्षो 
गन्वर्वो, तथा राक्षतों सहित उनके शरीर से प्रकट हुए; अर्जुन उनकी दाहिनी 


जज 
पृ 
न मैंघदूत, ५४१, से तुलना कीजिए जहाँ बलराम को “वन्धृप्रीत्या समर- 
वमुख: कहा गया है । दर ' 


: 'इतिहास या महाकाव्य--महाभारत 8५१ 


भुजा से ओर बलराम बायी भ्रुजा से प्रकट हुए । भीम, युधिष्ठिर तथा माद्री के 
पुत्र उनके पृष्ठ भाग से उत्पन्न हुए। अन्नि की ज्वालाएँ उनकी भाँख, ताक 
तथा कानों से निकलने छगी। त्वचा के रोमकूपों से सूर्य की किरणें फूटने लगी ।* 
इस भयंकर हृश्य को देखकर उपस्थित राजकुमारो ने नेत्र बन्द कर लिये 
किन्तु द्रोण, भीष्म, विदुर, सञ्जय, ऋषियों एवं अन्धे धृतराष्ट्र को क्ृष्ण ने 
दिव्य दृष्टि प्रदान की जिससे वे उनके विश्वरूप का दर्शन कर सकें । ( तु० 
इस भ्रन्थ का पृ० १४३ ) इसके उपरान्त एक 'भूचाल आया, अन्य उत्पात 
हुए और सभा विसर्जित हो गयी । कृष्ण ने अपने देवत्व को पुनः छिपा लिया 
भर मनुष्य का शरीर धारण कर वे लौट पड़े । वे कर्ण को कुछ दूर तक 
अपने रथ में इसब्भादा से ले आये कि वे उसे पाण्डवों की पक्ष से, छठाँ भाई 
होने के कारण, युद्ध करने को राजी कर लेगें। किन्तु कृष्ण के सभी तकों 
के विपरीत भी कर्ण प्रभावित नहीं हुआ ओर रथ से उतर कर धृतराष्ट्र के 
पुत्रो के पास लौट आया । 


इस बीच भीष्म ने कौरवों की सेना का सेनापति बनना स्वीकार कर ' 
लिया ( ५, ५७१९ )। यद्यपि वे अपने बन्धुजनो से युद्ध करने के विपरीत थे 
तथापि क्षत्रिय होने के नाते युद्ध प्रारम्भ हो जाने पर उससे अलग न 
रह सके :--- 

सेनाओ के युद्ध क्षेत्र मे एकत्र होने के पूर्व व्यास अपने पृन्न धृतराष्ट्र के 

- पास आये । धृतराष्ट्र युद्ध की संभावना से बहुत ही खिन्‍न थे। व्यास ने 

उन्हें सात्वना दी और युद्ध देखने के लिये दिव्य दृष्टि प्रदान करने की बात 
कही । किन्तु धृतराष्ट्र ने अपने ही नेचरों से स्वजनों का वध देखने से ईन्कार 
कर दिया । तब व्यास ने कहा 'मैं संजय ( धृतराष्ट्र के सारथि ) को सभी 
घटनाओ को जान लेने की दिव्यदृष्टि प्रदान करूँगा, उसे अवध्य बना दूंगा 
और उसे शक्ति प्रदान करूँगा कि वह युद्ध क्षेत्र मे किसी समय किसी भी 
स्थान पर।आ“*जा सके ( ६.४३-४७ ) | 


१ यह उल्लेखनीय अंश, जो विष्णु का संसार की सभी वस्तुओं से तादात्म्य 
प्रदर्शित करता है, संभवतः परवर्ती क्षेपक है । 

२ यद्यपि भीष्म कुरु एवं पाण्डव राजकुमारों के पिता के पितृग्य थे तथापि 
उन्हें प्रायः'्उनका पितामह कहा गया है। यद्यपि वे वास्तव मे घृतराष्ट्र 
और पाण्ड के पितृव्य लगते थे पर कभी-कभी उन्हे उनका पिता भी कहा 
गया है। वे युद्ध का आदेश देने एवं वक्षता में प्राइम ( शांशा ) के समान 
किन्तु एक कठोर वयोदढेद्ध योद्धा है जो दूसरो से युद्ध का परित्याग करने के 
लिये कभी सहमत नही होते । 


बढ भारतीय प्रज्ञा 


दोनों ओर की सेनाएँ वर्तमान दिल्‍ली के उत्तर पश्चिम मे कुरुक्षेत्र के 
विस्तृत मैदान में जुटी । कौरव पक्ष की सेनाओं का संचालन भीष्म कर रहे 
थे और पाण्डव सेनाओं का संचालन द्रपद के पुत्र धृष्ट्युम्न ( ६. ८रे२ )। 
जब सेनाएँ मो्चेबन्दी करके इस प्रकार खड़ी थी उस समय अर्जुन के सारथि 
का काम करते हुए क्ृष्ण ने अर्जुन को एक छम्बा दार्शनिक उपदेद दिया जो 
भगवद्गीता नाम के प्रसिद्ध ग्रन्थ का विषय है (६. ८६३०-१५३२ ) इसका 
संक्षेप इस ग्रंथ के पृ० १३०-१५० पर दिया जा चुका है । 


जसे ही सेनाएँ आगे बढी, आकाश में घोर रब उठने लगे, पृथ्वी काँप 
उठी; उग्र वायु से उठी हुई धूछ आकाश में पहुँचने लगी भर सूर्य पर 
पर्दा पड़ गया। भयंकर उत्पात हुए, रुधिर की वर्षा हुई, गायो से गदहे उत्पन्न 
हुए, घोड़ियो से बछड़े उत्पन्न हुए, कुतियों से श्वूगाल उत्पन्न हुए | चील,। 
गिद्ध, और रोते हुए सियार आगे बढती हुई सेनाओं के निकट मेंड़राने लगे। 
अनश्र आकाश में वच्च॒ की गर्जना हुई, अन्बकार फैँछ गया, विद्युत चमकने 
हगा, प्रकाशपुज्ज कौर उल्का तिमिराच्छन्न आकाश मे प्रकट हुए । फिर भी-- 


वीर योद्धा साहस के साथ उनके विनाश की प्रतीक्षा करने वाले 
आकाश के उत्पातों की उपेक्षा करते हुए एक दूसरे का नाश करने 
के लिये वढ रहे थे, और सेनाओ के कलरव से संसार काँप उठा । 


एक योरोपीय के छिये पूर्व देशीय युद्ध स्वरूप में कुछ ऐसा विज्ञाल और 
विस्तृत होता है कि उसे समझना उसके लिये कठिन है। फिर भी युद्ध के 
द््श्यो का सजीव वर्णन किया गया है, यद्यपि ये वर्णन अतिशयोक्तिपूर्ण है । 
ये वर्गन हमारी कल्पना को कुचलते हुए, अपने विशाल गज, मनुष्यो एवं 
घोड़ो को कुचलते हुए भौर-अपने विशाल दाँतों से विनाश करते हुए रणक्षेत्र 
में वढ रहे है। विशाल गदाएँ और लोहे के दण्ड बज्र वे 


कम के समान गर्जन करते. 
हुए टकरा रहे है। घड़घड़ाते हुए रथ एक दूसरे से भिड़ रहे है । हजारो बाण 
वायु और आकाश में सरसरा रहे जले 


नगाड़ो और शंखो हैं उसे अन्धकार युक्त बना रहे है। ढुन्दुभियों 
है तर शंख की ध्वनि का घोर रव और भी बढ रहा है। सर्वत्र भाग 
दोड, नर-संहार और मृत्यु है । 


व इन सवमे तो कोई अतिरज्जित बात नही है किन्तु जब्न अर्जुन के एक ' 
हा हम है हजार योढान का चाश करते हुए या सम्पूर्ण रणक्षेत्र को खुन 
नदियों से भर देने, युविष्ठिर के एक निमेष मे ( निमेष मात्रेण ) एक 
73 अजित मन कीट लत आर 


थ ः गाल ः 
हे इसी अकार इलियड में जूपिटर भी रुघिर की वर्षा करता है; ११-५३ 
ता १६,४५९; हेसिओड स्कुट० हेरक० मे भी ऐसा ही वर्णन है । 


इतिहास या महाकाव्य--महाभारत झ५३ 


एक सो मनुष्यों का संहार करने, भीम के एक ही गदा-प्रहार से सभी सवारों 
सहित एक विद्वालकाय गज और चौदह पैदल सैनिकों के संहार करने, नकुल 
और सहुदेव के अपने रथो पर बेठकर हजारो का सर काट कर उन्हे बीज की 
तरह धरती पर पाठते हुए युद्ध करने का वर्णन किया गया है, तथा जब प्रमुख 
वीर असाधारण शक्तियों से युक्त एवं स्वत. स्वर्गीय प्राणी माने गये देवो द्वारा 
प्रदत्त रहस्यमय अस्त्रो का प्रयोग करते हैं--तो हमे यह तत्क्षण अनुभव होता 
है कि ऐसे दृश्यों की नितान्त अयथाथ्थता वर्णन के सौन्दर्य को नष्ट कर 
देती है। फिर भी, यह ध्यान में रखने योग्य है कि जिन कवियों 
ने इस भारतीय महाकाव्य को ब्राह्मणप्रभावित रूप दिया उन्होने वीरो को 
अद्धंदंवी स्वरूप से युक्त कर दिया, और जो कर्म एक सामान्य मनुष्य के लिये 
अविश्वसनीय है वही कर्म जब एक उपदेवता द्वारा किया जाता है तो उसके 
लिये वह न केवल शक्य होता है अपितु योग्य भी होता है ।* वीरो के बीच 
वीरता के व्यक्तिगत कार्य एवं इन्द्ययुद्धो का सजीव वर्णव किया गया है। बिगुल 


* र।मायण मे प्राय/ एक सो ऐसे शस्त्रो को ग्रिनाया गया है ( १.२९ ); 
और रामायण तथा महाभारत दोनो के ही युद्ध के वर्णनो में इनका निर्वाध 
उल्लेख किया गया है । अर्जून ने शिव से अस्त्र प्राप्त करने के लिये दीर्घकाल 
तक कठोर तप किया था ( देखिए पृ० ३८४ )। घोर ब्नह्मास्त्र से ही वसिष्ठ 
विश्वामित्र को जीत सके और राम रावण का बघ कर सके । कभी कभी 
वे समाधि द्वारा सिद्ध रहस्यमय शक्तियाँ प्रतीत होते है, अस्त्र नही, और उन्हें 
चेतन रूप घारण करने वाला माना गया है। अरेबियन नाइट' के भूतों के 
समान उनके नाम एवं क्षमताएँ है और वे धारण करने वाले से भाषण करते 
हुए भी दिखाये गये है ( देखिए ० ३८७ )। उनके उचित प्रयोग एव 
संहार के लिये कुछ मन्त्रों, अभिचारों एवं प्राथंनाओो का स्मरण करना 
आवश्यक बताया गया है। रामा० १. २९, ३० मे उन्हें मूर्तरूप दिया गया है, 

. रघवंश ४.५७ ( संमोहनं नाम अस्त्रमाधत्स्व प्रयोग संहार विभक्तमन्त्रमु )। 
एक वार अस्त्र के छोड़ने पर केवल वही व्यक्ति उसे वापस कर सकता है जो 
इस मन्त्र का प्रयोग जानता है, किन्तु ब्ह्मास्त्र स्वयं ही अपने स्वामी के पास 
लौट जाता है | 

२ अर॒स्तु का कथन है कि 'महाकाव्य के कवि को ऐसी असभावनाओ का 
आश्रय लेना चाहिए जो ऐसी वस्तुओं के सम्भव प्रतीक हो जो यद्यपि सभव 
हो पर असभय प्रतीत होती हो ( पोएटिक्स ३६ )। इसके पूर्व महाकाव्यीय 
कंबिता की दु खान्‍्त रचना ( द्वेजेडी ) से तुलना करते समय वह कहता है कि 

दु.खान्त रचना में आश्चरयंजनक तत्त्व आवश्यक हैं किन्तु महाकाव्यीय कविता 


रे३४ भारतीय, प्रज्ञा 


के रूप मे प्रत्येक प्रमुख योद्धा के पास एक शद्भ है ओर सभी प्रमुख अस्त्रो का 
अपना-अपना नाम है, जैसे कि वे कोई व्यक्ति हों । उदाहरणार्थ :-- 

'अर्जुन ने अपना देवदत्त नाम का शह्भु बजाया और गाण्डीव नाम का 
धनुष धारण किया । कृष्ण ने पश्चजन राक्षस की हड्डियों से निर्मित और इस 
कारण पाखजन्य कहा जानेवाला शद्भु बजाया। भीम ने पौण्ड्र नाम का 
विद्ञाल शब्भू बजाया और युधिष्ठिर ने अनन्तविजय नाम का एशन्भ वजाया !' 

पहला महान्‌ इन्द्र युद्ध भीष्म और अर्जुन मे हुआ। इसका भच्त यह 
हुआ कि अर्जुन ने भीष्म के ऊपर असंख्य बाण छोड़ें जौर भीष्म के शरीर का 
दो अज्भूछ भी बिना बाण से विद्ध हुए न बचा । 

'भीष्म अपने रथ से गिर पड़े किन्तु उनका शरीर असंख्य बाणों से विद्ध 
होने के कारण पृथ्वी पप न जा सका (६.५६५८ )। शरीर ऊपर ही रह 
गया मानो वह वाणो की शय्या पर पड़े हो (शरतल्पे शयन) । उस स्थिति 
में उतकी चेतना छौट आयी भौर उस बृद्धा योद्धा की दैवीशक्ति से रक्षा होने 
लगी। उन्होने अपने पिता से अपनी मृत्यु का समय स्वयं ही निश्चित करने 
की शक्ति प्राप्त की थी* और उन्होने यह बताया कि वे उस समय तक जीवन 
धारण करने की इच्छा करते थे, जब तक सूर्य ग्रीष्म अयन्‌ ( उत्तरायण ) मे 
प्रवेश नही कर जाता । दोनो पक्षो के सभी योद्धाओ ने युद्ध बन्द” कर दिया 
जिससे वे इस विचित्र दृश्य को देख सकें एव अपने मरते हुए सम्बन्धी के प्रति 
भादर व्यक्त कर सकें ( ६.५७१६ )। जब वे अपनी शरशय्या पर पडे थे तो 
उनका सिर नीचे छटक रहा था। उन्होंने शिरोपधान माँगा । इस पर महारथी 
कोमल उपधान ले आये जिसे बृद्ध यौद्धा ने कुपित होते हुए अस्वीकार कर 
दिया । तब अर्जून ने तीन बाणों से उतके सिर को ऊँचा कर दिया, इससे 
भीष्म प्रसन्न हुए । कुछ देर बाद उन्होने अर्जून से जल लाने को कहा,। इस पर 
आर्जुन ने पृथ्वी भे एक वाण मारा, जरूघारा फूट निकली और उससे भीष्म इतने 
तृप्त हुए कि उन्होने दुर्योधन को बुलाया और अपने लम्बे वक्तव्य मे,' जब कि 
कप 3 हुई थी, आधा राज्य पाण्डवो को दे देने के लिये कहा 
त्त््क्पफ्क्ाजाएा-+ा-+तमत38३िा8ै0ते न 
इससे भी आगे जाती है और असंभव एवं अविश्वसयीय तत्त्वों को भी मान्यता 
देती है जिससे उच्चतम कोटि के आशएचर्य की सृष्टि होती है (३४ )। 

* होमर के वीरो ने तूर्य का प्रयोग नही किया है। इस कारण स्टेन्टोरियो 


के ध्वनि का महत्त्व है किन्तु इति १८ हे 
स्पष्ट उल्लेख है। “२१९ में आक्रमण के समय तुय्य का 


* तुलना--किरातुजुनीय ३.१९ | 


इतिहास या महाकाव्य--महाभारत झ८ण 


भीष्म के गिरने के बाद, कर्ण ने दुर्योधन को अपने पुराने गुरु, द्रोण, को 
सेनापति बनाने की राय दी--जो मुख्यतः अपने आग्नेय बाणों एवं मन्त्रपतत 
अस्त्रों' के कारण सर्वाधिक शक्तिशाली थे ( ७.१५० )। अनेक दच्द्रयुद्ध तथा 
सामूहिक युद्ध ( सद्धूल युद्धमू, तुमुल्युद्धमू ) होते हैं, जिनमे कभी एक पक्ष 
विजयी रहता है कभी दूसरा । यहाँ एक द्द्ययुद्ध का वर्णन है ( ७.५४४ )। 

एक ऊँचे भव्य रथ पर, जो बेगवान्‌ घोड़ो से उडा जा रहा था, पुरु 

का पुत्र गे के साथ सुभद्रा के पुत्र से लड़ने के लिये आया। युवक 

योद्धा भी युद्ध से विमुख न हुआ | उस अभिमानी योद्धा पर वह 

वेग के साथ उसी प्रकार झपटा जैसे सिंहशावक वृषभ्ष पर झपठता है 

और एक क्षण में पुरु भूलुण्ठित हो गया किन्तु उसके बाण ने अधि- 

मच्यु के ऊपर उठे हुए बाण के टुकड़े कर दिये ।” उस किशोर योद्धा ने 

अपने हाथो से उन टुकड़ों को फेक दिया और खड्ग निकाल कर हाथ 

में लोहे का ढाल ले लिया । पौरव के रथ पर वह कूद पड़ा, उसके. 

सारथि का वध कर दिया और उस राजा को पकड़ कर पशथ्वी 

पर निष्प्राण करके पटक दिया ।३ 


अन्य युद्धों मे घटोत्कच एवं कर्ण मे एक घोर युद्ध हुआ जिसमे राक्षस 
होने से घटोत्कच (राक्षसी हिडिम्बा और भीम के पुत्र ) ने अनेक रूप धारण 
किये किन्तु अन्त में मारा गया ( ७,5१०४ )। इस विपत्ति से पाण्डव बहुत 
दुखी हुए किन्तु उस दिन के विजयोल्लास को धुष्ठययुम्न ( दुपद के पुत्र ) ने 
पुनः प्राप्त किया, जिसने द्रोण के साथ युद्ध किया एवं उनके ।निर्जीव दरीर 
का सिर काटने मे सफल रहा, यद्यपि वह ऐसा तभी कर-8सका जब द्रोण ने 
अपने अस्त्रणस्त्र त्याग दिये और स्वयं सुर्य के समान प्रकादवान र्प से 
स्वर्गारोहण करके धृष्टयुम्न को एक ब्राह्मण तथा भाचार्य की हत्या के घोर पाप 
से बचा लिया। उनका ब्रह्मलीक गमन केवल पाँच व्यक्तियों ने देखा भौर 
पृथ्वी का त्याग करने के पूर्व उन्होंने सभी भस्त्र अपने पृत्र अश्वत्थामा को 
प्रदान कर दिये । सेनापति द्रोण की मृत्यु से सम्पूर्ण कौरव सेना भागने छूगी 


कतिनजतत> लव ओह 


* इन आग्नेयास्त्रों को द्रोण ने अग्नि के पुत्र से प्राप्त किया था और अग्नि 
के पुत्र ने इसे द्रोण के पिता भरद्वाज से प्राप्त किया था । 

+ सुभद्वा से उत्पन्न हुए अजु न के पुत्र का नाम | 

7 इसका तथा पृ० ३९२ दिये गये लूघ अंश का अनुबाद प्रोफेसप एच० 
एच० विल्सन की संकलित रचनाओ की भाग ३, जिनका संपादन डा० आरं० 
रोस्ट ने किया है, कुछ सुन्दर पंक्तियों का रूपान्तर है । । 


३५९६ भारतीय प्रज्ञा 


( ७.८८७९ ), किन्तु उन्होंने द्रोण के स्थान पर कर्ण को सेनापति नियुक्त किया 
और युद्ध पुनः प्रारम्भ हो गया । 

इस युद्ध में इतना भयंकर नरसंहार हुआ कि रुघिर की नदियाँ बहने 
लगी और पूरा रणक्षेत्र रुण्डमुण्ड से पट गया (८५ २५४०, ३२८९९ )। अनेक 
योद्धाओ ने युद्ध मे अजु न को मारने की प्रतिज्ञा की किन्तु वे सभी नष्ट हो 
गये और दुर्योधन द्वारा अजुन् से लड़ने के लिये भेजी गयी तेरह हजार 
हाथियो सहित म्लेच्छो या असभ्य जातियों की सेना को अजु न ने तहस-नहस 
कर दिया ! 

तब भीम और दु'शासन में घोर युद्ध हुआ | दुशासन मारा गया भौर 
भीम ने द्रौपदी के अपमान का एवं उसके परिणामस्वरूप की गयी अपनी 
प्रतिज्ञा का ( देखिए पृ० ३८४ ) स्मरण कर उसके शीम को काट डाला और 
युद्धक्षेत्र में उसके रक्त का पान किया । 

तब कर्ण और अर्जुन का युद्ध प्रारम्भ हुला :-- 

मर्जुन कर्ण द्वारा छोड़े गये एक वाण से आहत और मूच्छित हो गये, और 
यदि कर्ण के रथ का पहिया न घँस जाता तो उनकी पराजय हुई संभव प्रतीत 
होती थी । जब पहिया घंसने पर कर्ण नीचे उतरा तभी अर्जुन के एक वाण ने 
आकर उसका सिर घाड़ से अलग क्र दिया? ( ८.४७९८ )। उसकी मृत्यु से 
कौरव सेना मे आतक छा गया भौर वह भय से भागने छंगी। भीम और 
पाण्डव दल ने इतना जयघोष कियां कि स्वर्ग और पृथ्वी काँप उठे । 

कर्ण की मृत्यु पर मद्र देश के राजा शल्य कौरव सेना के सेनापति नियुक्त 
किये गये जिसकी संख्या उस समय तक बहुत अल्प हो गयी थी ( ९३२७ ) | 
तव एक सकुल युद्ध गौर शल्य तथा भीम का गदायुद्ध हुआ, जिसमे दोनो बराबर 
जोड़ के थे ( ९.५९४ ) | यहाँ इस युद्ध का वर्णन दिया जाता है :--- 

जब महाराज ने अपने सारथि को आहत देखा तो उसने झठ अपनी... 

गदा उठा ली और एक हृढ निश्चल पर्वेत के समान आक्रमण की 

प्रतीक्षा करने छगा । उस योद्धा का आकार सर्वस्वभक्षण करने 

वाले अग्ति के समान भयंकर था | वह पाशधारी यमराज, ऊंचे 


लत +++++-> 


इस वाण को मुछ मे अव्जलिक ( ८ ४७८८ ) कहा गया है | महाभारत 
मे प्रयुक्त वाण अनेक प्रकार के है । कुछ के भग्रभाग बर्घ चन्द्राकार है। यहाँ 
बाणो के लिये प्रयुक्त शब्दों की सूची दे देना लाभदायक होगा जो खुद्धो के 
वर्णन में बरावर आते हैं : शर, बाण, इपु, पत्रिनू , काण्ड, विशिख, नाराच, 


विपाठ, पृपत्क, भल्ल, तोमर ( एक प्रकार का भाला ), छाल्य, इंषीका, 
दिलीमुख । 
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कलास पर्वत, स्वयं वज्ञ धारी इन्द्र, त्रिशुलधारी शिव या एक 
मत्त वत्यगज के समान था । उसे चुनौती देने के लिए भीम वेग से 
अपनी गदा लेकर आगे बढे। दोनों पक्षों से उठी हुई हजारो शड्डों एवं 
बियुलों की ध्वनि ने प्रत्येक वीर के उत्साह को बढाते हुए आकाश 
को चीर डाला | युद्ध के दर्शक इस प्रकार उत्साह बढाने रंगे 'अकेले 
मद्ध देश का राजा ही भीम के वेग को सहन कर सकता है और 
भीम के अतिरिक्त दूसरा कोई दल्य के प्रहार को नही रोक सकता ।' 
दो भयंकर वृषभों के समान वे हाथ मे गदा लेकर एक दूसरे पर 
झपटे और पहले जब उन्होंने अपने अस्त्रों को घुमाते हुए परिक्रमा 
की तो वे दोनों एक दूसरे के समान ही प्रतीत हुए। छाल 
वेएन से सजी हुई शल्य की गदा मानो ज्वालाओं से दहक रही थी 
और भीम की गदा विद्युत के सशन चमक रही थी। शीक्न ही दोनों 
गदायें टकरायी और अग्नि के स्फुलिड्रो की वर्षा होने लगी। तब 
हाथियों के या भड़के हुए साँडों के समान उम्रकर्मा दोनों ही एक 
दूसरे को मारने लगे । घोर प्रहार हुए और शीघ्र ही उन दोनों का 
शरीर चोठों से युक्त होकर किशुक की तरह चमकने तथा लाह 
फूलों से सुजा हुआ मालुम होने छगा। प्रहारों के नीचे भीम नि३चल 
होकर शिला की तरह चोट सहन करते रहे | शल्य ने भी उसी दृढ़ता 
के साथ भीम के प्रहारों का उत्तर दिया । कभी उनकी टकराती हुई 
गदाओ से बादलो के गर्जन सा शब्द होता था तो कभी गदाएँ ऊपर 
उठ जाती थी। वे आठ पग पीछे हटे और फिर आगे बडकर लडने लगे 
मानों दो विज्ञाल पर्वंत-खण्ड आपस भे टकरा रहे हो। उनकी 
गदाएँ' एक दूसरे के प्रहार को नहीं संभाल सकी और दो विज्ञाल 
स्तम्मों के समान चूरचूर होकर पृथ्वी पर गिर पड़ी । 
इसके उपरान्त युधिष्ठिर ओर शल्य के बीच एक महायुद्ध हुआ । शल्य की 
रक्षा पहले अश्वत्थामा ने की किन्तु अन्त में शल्य मारा गया। (९ ९१९ )। 
निरन्तर विपत्तियो के झेलकर कौरवो ने अन्तिम युद्ध के लिए सेनाएं 
एकत्र की जिसका परिणाम पूर्ण पराजय तथा भीषण नरसंहार हुआ । दुर्योधन, 
अव्वत्थामा (द्वोण का पुत्र ), कृतवर्मा ( जिसे भोज भी कहते हैं ) तथा कृप 
( देखिए पृ० रे७४ दि० ) केवल ये ही कौरव सेना के महारथी बच गये थे ॥* 


6 पक 20 35 22 के अप गज अल क 
१ सञ्जय को धृष्ठयुम्न ने पकड़ लिया और उसे मारने ही जा रहा था 
कि व्यास सहसा उपस्थित हुये मौर सब्जय को अक्षत छोड़ देने के लिये कहा 


( तुलना पृ० ३६८ ) । 
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सम्पूर्ण ग्यारह सेनाओं मे कोई वही बचा ( ९.१५८१ )। आहत, उत्साहहीन 
तथा भयभीत दुर्योधन ने अपने रक्षा्थ पछायन का विचार किया :-- 


केवल गंदा लेकर पैदल ही चलकर एक जलाशय के भीतर प्रवेश कर वह 
छिपकर वैठ गया और मन्त्र द्वारा जरू का इस प्रकार स्तम्भन किया कि 
उसके शरीर के चारो ओर एक कक्ष बन गया । उसके छिपने के स्थान के 
विषय से सूचना पाकर पाण्डव जलादशय के निकट आये और युधिष्ठिर ने 
दुर्योधत के प्रति व्यंग्य वचन बोलना प्रारम्भ कर दिया--(तुम्हारा पौरुष कहाँ 
हैं? तुम्हारा अभिमान कहाँ है ? तुम्हारा शौर्य कहाँ है ? तुम्हारा युद्धकौद्यल 
कहाँ गया जो तुम जलाशय के नीचे छिपे बैठे हो । निकलो, लड़ो, अपने क्षत्रिय 
के कतंव्यों को पूरा करो (९.१७७४ ) / दुर्योधन ने उत्तर दिया कि वह 
भय से नही अपितु थककर छिपा है और उन सबसे लड़ने के लिये तैयार है। 
उसने प्रार्थना की कि आप छोग जाकर राज्यग्रहण करे, मुझे राज्य के 
सुख की आवश्यकता नही क्योकि मेरे सभी भाई नए्ठ हो गये । यधिष्ठिर व्यंग्य 
वचन बोलते गये । अन्त में उनके व्यंग्य-वाणों के कशाघात से (वाक्‌ प्रतोव ) 
पूर्ण रूप से उत्तेजित होकर दुर्योधन जलाशय से निकला, उसके शरीर से 
रुघिर और जल बह रहा था ( ९.१८६५ )। 


यह तय हुआ कि दुर्योधन और भीम के बीच अकेले गदायुद्ध हो और जब 
बलराम ने अपने इन दीनो शिष्यो के (पृ० ३७५ ) युद्ध होने का समाचार 
सुना तो वे यह देखने लिये उपस्थित हो गये कि कही युद्ध में अन्याय न हो ।* 
तब घोर गदायुद्ध हुआ । 


दोनो प्रतिदन्दी मैदान मे डट गये और उन्होने एक दुसरे को चुनौती 
, दी। कृष्ण, बलराम, और अन्य पाण्डव दर्शक के रूप में खड़े थे । युद्ध कठिन 
था। दोनों प्रतिदन्द्ी समान ही जोड़ के थे । अन्त मे भीम ने दुर्योधन के जंधों 
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) अस्तंभयत्‌ तोय॑ माययाः (९.१६२१ ) तथा (विष्टच्य अपः स्वमायया' 
(१ न ०, १७३९ ) का मैं यही अर्थ करता है। दुर्योधन को जलाशय की 
तली में पड़े हुए तथा सोये हुए वर्णित किया गया है।._« 

+ तीर्थो के माहात्म्य, विशेषकर पवित्र सरस्वती (९. २००६ ) नदी के 
तट पर पर स्थित तीर्थों के महात्म्य के विषय में एक रोचक कथा भी इस ' 
आव्य के इस अंश में घुसेड़ दी गयी है। दक्ष के पाप से क्षयग्रस्त होने वाले 


वन्तमा की कथा तथा वसिष्ठ एवं विश्वामित्र की प्रसिद्ध कया भी यहाँ कही 
गयी है। ( २२९६, देखें पृ० ३६३ )। 


इतिहास या सहाकाव्य--महाभारत ३९५९ 


पर प्रह्मर किया, जंघों को तोड़ कर उसे पृथ्वी पर गिरा दिया | तब' द्रौपदी के 


अपमान की याद दिलाकर उन्होंने उसके सिर पर बायें पैर से ठोकर मारी 
(९,३३१३) । इस पर बलराम क्रृद्ध हुए और उन्होंने कहा कि भीम ने 
अन्यायपूर्ण युद्ध किया था (क्योंकि गदायुद्ध में यह नियम था कि शरीर के 
मध्य भाग से नीचे के आंगों पर प्रहार न किया जाय ) और उन्हे भविष्य 
मे जिहायोधी ( अन्यायपूर्ण युद्ध करने वाले ) और दुर्योधन को ऋजुयोधी 
( न्‍्यायपूर्वक युद्ध करने वाला ) कहा जायगा। 

तदुपरानत बलराम द्वारका लौट गये । कृष्ण के साथ पाँचो पाण्डवों ने 
दुर्योधन के शिविरों मे प्रवेश किया ओर इन शिविरों तथा घन भाण्डारों पर 
अधिकार कर लिया । | 

तीन बचे हुए कौरव पक्ष के महारथी ( अम्वत्थामा, कृप और क्ृतव्मंन ) 
दुर्योधन के गिरने का समाचार सुनकर उस स्थान की भोर दौड़े जहाँ उसका 
शरीर पड़ा था । उन्होने उसे रक्तरज्जित पाया यद्यपि वह जीवित था । उसने 
उनसे कहा कि वे उसकी मृत्यु पर शोक न करें और यह विव्वास दिलाया 
कि एक क्षत्रिय के कर्तव्यों को पूरा करके वह सुख से मरेगा। तब दुर्योधन 
को रणक्षेत्र मे जीवित छोड़ कर उन्होंने वन मे शरण ली । 

वहाँ, रात को उन लोगों ने एक न्यग्रीघ वृक्ष के नीचे विश्लाम किया 
जिसके ऊपर हजारो कौओ ने बसेरा डाला था। अश्वत्यामा ने, जिसे नींद 
नही आ रही थी, एक उल्लुक को चुपके से आकर अनेक कोओं को नष्ट करते 
हुए देखा । इससे उसके मन मे रात को पाण्डत्रो के शिविर मे प्रवेश करने 
और उन्हें सुप्तावस्था* मे मार डालने का विचार आया | फलत: वह पाण्डवों 
के शिविर की ओर चल पड़ा भोर उसके पीछे-पीछे कृपष और क्ृतवर्मा भी 
चले । शिविर के द्वार पर उसे एक भयंकर भाकृति ने रोका, जो महाकाय, 
सूर्य के समान तेजवान, व्याध्र चर्मधारी, लम्बी बाहों वाली गौर सर्पों का 
केयूर धारण किए हुए थी । यह शिव भगवान्‌ थे ।* उनके साथ घोर युद्ध के 


की--++ 


१ इस कारण काव्य के इस पर्व का सौप्तिक नाम पड़ा है। होमर हारा 
दिये गये डिआमेड तथा युलिसिस के ट्रोजनों के युद्ध में प्रदर्शित पराक्रम 
(इलियांड १० ) से तुलता कीजिए । 

२, इस अश मे शिव का वर्णन ध्यानाहँँ है। उनके शरीर से निकलने 
वाली ज्योति से सैकड़ो हजारो कृष्ण प्रकट होते बताये गये हैं । शिव के अनेक 
नाम भी गिनाये गये हैं यथा--उम्न, स्थाणु, शिव, रुद्र, शर्वे, ईशान, ईश्वर, 
गिरिश, बरद, देव, भव; भावन, शितिकण्ठ, अज, शुक्र, दक्ष-क्रतुहर, हर, 
विश्वरूप, विख्पाक्ष, चहुरूप, उमापति ( १०. २५२ )। 





ही ह भारतीय अज्ञा 


बाद अश्वत्थामा ने भगवात को पहचाना और उनकी पूजा करके उन्हें प्रसन्न 
कर लिया । 

अश्वत्थामा ने कृप और कृतवर्मा को शिविर के द्वार पर खड़े रहने और 
बचकर भागने वाली पाण्डवो की सेना का संहार करने का आदेश दिया । तब 
स्वयं उसने अकेले धृष्टचुम्त के शिविर में प्रवेश किया जो गंभीर निद्रा मे सोया 
था । उसे उसने पाद-प्रहार से मार डाला और कहा कि उसके पिता (द्रोण, 
देखें पृ० ३९५ ) एक ब्राह्मण तथा आचार्य का वध करनेवाले के लिए इसी 
प्रकार की मृत्यु उपयुक्त थी । शिविर मे सबको मारकर एवं सम्पूर्ण पाण्डव 
सेना का (पाँचों पाण्डव, सात्यकि और कृष्ण के अतिरिक्त') नाश करके 
अद्वत्थामा अपने मित्रो के पास लौटा और वे तीनो उस स्थान की भोर दोडे 
जहाँ दुर्योधन पड़ा था । उसका थोड़ा थोड़ा प्राण शेप था। वह खून में 
सना हुआ शजिकारभक्षी पशुओं के बीच पड़ा था। अश्वत्यामा ने उससे 
वताया कि उसने उसकी मृत्यु का प्रतिशोध ले लिया, क्योकि पाण्डव- 
सेना मे केवल सात ही योद्धा जीवित बच गये तथा शेष सभी पशुकों के 
समान वलि दे दिये गये ( १०. ५३१ )। यह सुनकर दुर्योधन मे प्राण लौट 
आया, शक्ति बटोरकर उसने घन्यवाद दिया, .विदा माँगी और चल बसा । 
उसकी आत्मा आकाग की ओर उठ गई और दारीर पृथ्वी मे मिल गया। 
(१० ५३६ )। 

इस प्रकार कौरवों एवं पाण्डवों की सेनाओ का नाश हो गया । अपने 
पुत्री की मृत्यु पर घृतराप्ट्र शोक से इतने व्याकुल हो गये कि उनके पिता 
व्यास प्रकट हुए भौर उन्होंने यह कहकर घीरज वँधाया कि उनका भाग्य 
पहले से निश्चित था, वे मृत्यु से नही बच सकते थे । उन्होने यह भी कहा 
कि पाण्डवों का दोप नही था, क्योकि यद्यपि दुर्योधन गान्धारी से उत्पन्न हुआ 
था, तथापि वह वस्तुत: कलि का एक श्राशिक अवतार था ( कलेरंद्वा ) तथा 
शकुनि द्वापर का अंश था ( दे० पृ० ३२३ ठि० ३)। 

विदुर ने भी सदा की भाँति अपने ज्ञानपूर्ण उपदेशो से राजा को सान्‍्त्वना 
प्रदान की और अन्तिम सस्कार ( प्रेत कार्याणि ) करने का सुझाव दिया । 

राप्ट र 
का ५ | रथ तयार करवाए और स्त्रियो सहित युद्धभूमि की ओर प्रस्थान 


वहाँ वे पाचो पाण्डवो से मिल्ले और उनके साथ भेल कर लिया किन्तु 
उनकी पत्नी गान्धारी ने उन्हे श्ञाप दे दिया होता यदि 
नही किया होता । पाँचों भाइयो ने अपनी माँ, पृथा, का आ 
उसे सान्त्वना दी । पृथा भी गान्धा: पक 


व्यास ने हस्तक्षेप 
लिड्भरन किया और 
धारी और अन्य पत्नियों एवं स्त्रियों के साथ 


इतिहास या सहाकाब्य--महाभारत ४०१ 


हत वीरो के शव के निकट, जेसे-ज॑से वे एक एक करके युद्ध भूमि मे दिखाई 
पड़ते, विछाप कर रही थी। ( ११. ४२७-७५४५ ) | 
अच्तत. युधिष्ठिर की भाज्ञा से अन्ट्येष्टि ( श्राद्ध) कर्म किये गये । इसके 
उपरान्त युधिष्ठिर एवं उनके|भाइयो ने विजयोल्छास के साथ हस्तिनापुर में 
प्रवेश किया । 
सभी राजपथ सजाये गये थे; द्राह्मण आशीर्वाद दे रहे थे; उन आशीर्वादों 
को उन्होने ब्राह्मणों मे दक्षिणा देकर ग्रहण किया ( १२ १४१० )। केवरू एक 
व्यक्ति अलग खडा था जो एक छलद्यवेशधारी निकला । वह दुर्योधन का 
मित्र चार्वाफ नाम का राक्षस था जो सन्‍्यासी के वेश में युधिष्ठिर की तथा 
ब्राह्मणों की भत्सेवा कर रहा था। उसका भीघ्र ही पता लग गया भोौर 
वास्तविक ब्राह्मणों ने क्रोध में आकर उसे वही मार डाला ( दे० पु० १२८ ) | 
इस घटना के बाद सोने के सिंहासन पर विराजमान युधिष्ठिर का राज्या- 
भिपेक हुआ । 
विजय प्राप्त करने के उपरान्त भी वे खिन्न और व्याकुछ थे । अपने बन्धुओं 
के नमाज से उनका मन पीडित हो रहा था । वे शान्ति प्राप्त करना चाहते थे 
और कृष्ण ने उन्हे भीष्म से प्रार्थना करने का सुझाव दिया। भीष्म अब भी 
रणक्षेत्र मे वीरो की शय्या ( वीर-शयन ) पर पडे हुए थे और व्यास, नारद, 
आदि ऋषि उन्हें घेरे हुए थे । फलत. युधिष्ठिर एवं उनके भाई कृष्ण के साथ 
कटे हुए अगोवाले शवों, खोपड़ियो, टूटे हुए कवचो, एवं युद्ध की भयंकरता 
के अन्य चिह्नो को पार करते हुए हस्तिनापुर को चल पड़े । इससे कृष्ण को 
परशुराम की संहार लीला का स्मरण हो आया जिन्होने इक्‍्कीस बार पृथ्वी को 
घन्य कर दिया था ( दे० पृु० ३२२ )। युधिष्ठिर से परशुराम की कथा कृष्ण ने 
| सुतायी । तव वे भीष्म के निकट पहुँचे जो शर शब्या पर पडे हुए थे (शरसंस्तर 
शायिनम्‌ )। कष्ण ने उनसे अर्जुन को शिक्षा देने एवं उनकी आत्मा को सान्त्वना 


देने की प्रार्थंता की । 
इस पर भीष्म, जो अट्ठावन रात्रियों से शरशय्या पर पड़े थे, क्रृष्ण, नारद; 


व्यास तथा अन्य ऋषियों की सहायता से एक दीघे और रोचक उपदेश देने छग्रे 
( जो शान्तिपरव तथा अनुशासनपव्व में आता है )। 


१२ १२.१२४१ मे प्रायश्चित्त के लिये विलक्षण नियम हैं तथा १३९३ 
में भक्ष्य तथा अमक्ष्य पदार्थों के विषय मे नियम है। इनसे से कुछ उपदेश 
मनु से या तो उद्द्ृत किये गये हैं या उन्हीं पर बाश्चित हैं। उदाहरणार्थ 
६०७१ की तुलना मनु २.२३८ से कीजिए । हितोपदेश के छनेक आचार 
संबन्धी शोक शान्तिपवे मे पाये जा सकते है, और तीन ज्योतियों की कथा 


२६ सा० ३७१, 


हे भारतीय प्रज्ञा 


तथ अपने सम्बन्धियों को शिक्षा देता समाप्त करके उन्होने उनसे विदा 
एवं कृष्ण से प्रस्थान करने की आज्ञा माँगी | सहसा बाणों ने उनके 
शरीर को छोड दिया, उनका मस्तक फट गया और धुमकेतु के समात प्रकाश- 
पूर्ण उनका आत्मा ब्रह्मरन्श्र से मिकलछ कर आकाश में चला गया ( १३. 
७७६५ ) । युविष्ठिर ने उन्हें मालाओं एंव पृष्पों से ढक दिया, गंगा के किनारे 
ले गये, और उनका अन्त्येप्टि-कर्म पूरा किया । 

एक योरोपीय कवि इस कथा को यही समाप्त कर देता किन्तु सस्कृत कवि , 
का मानव-स्वभाव का, या कम से कम हिन्दू चरित्र का ज्ञान, अधिक गहरा 
होता है । 


भारतीय नाटकों में सर्वाधिक प्रसिद्ध ( शदुन्तछा ) में निम्ब भावना 
आती है--- 


यह विचार मिथ्या हैं कि लक्ष्य को प्राप्त कर लेने से, या 

क्षाकाक्षा की सिद्धि से विश्लाम प्राप्त होता है। सफलता केवल 

अभिलापा के ज्वर को हल्का कर देती है । शीक्न ही सपत्ति के नाश 

का भय उसे सुरक्षित रखने की चिन्ता द्वारा व्याकुल कर देता हैँ । 

यदि इस विज्ञाल राष्ट्रीय महाकाव्य को वस्तुतः हिन्दू मस्तिष्क की गम्भीरतम 
भावनाओ को सन्‍्तु्ठ करमा था, तो यह पाण्डवो को राज्य के सुख-भोग मेही 
सस्तुष्ट नही छोड़ सकता था । इसे एक उच्चतर आचार से अनुप्राणित होकर 
एक ऐसी शिक्षा देनी थी जिसे कषब्यात्म दर्शय का अनुसरण करनेवाले भी 
जल्दी सीखने का ध्यान नही देते | वह शिक्षा यह है कि विश्वाम की इच्छा 
रखने वाले व्यक्तियो को ब्रह्म के साथ लय को लक्ष्य बनाना चाहिए। अतएव 
अन्तिम अध्यायों में “ँचों पाण्डवों के राज्य-परित्याग का तथा मेरु पर्वत मे 
स्वर्गारोहण की यात्रा का उदात्त वर्णन हमारे सम्मुश्ष प्रस्तुत किया गया हैं। 
नीचे मैं इसके एक अछ्य ( १७,२४ इत्यादि ) का अनुवाद देता हुँ-- 

'जब चार भाइयों? ने राजा युविष्ठिर के उच्च निश्चय की वात जानी तो 
तत्काल वे द्रौपदी के साथ निकल पडे । उनके पीछे-पीछे एक कुत्ता भी था । 
राजा स्वय राजधानी से च्ातवे व्यक्ति होफर निकले । सभी पुरवासी और 





४८८९ | आई हुई कथा पर आश्चित है। आव्वमेधिक, आश्रमवासिक तथा 
मौसल पर्वों के विवरण के लिये प० ३६६ देखें । 
मेरा इस नाठक का अनुवाद देखें, ४ था सस्करण, पृष्ठ १२४। इसे 


हाल ही में डब्ल्यू० एच० एलेन एण्ड क० ने १३ वाटरलु पैलेस से प्रकाशित 
किया हैं । 


इतिहास या सहाकाब्य--महाभारत ४०३ 


महल की नारियाँ पीछे चली किन्तु कोई उत्हे लौटने के लिये कहने का साहस 
न कर सका | अतएव अन्त में पुरवासी अन्तिम अभिवन्दत कर लौट आए। 
तब पाण्डु के मनस्वी पुत्र एवं द्रौपदी आगे बढ़ते गये | वे उपवास कर रहे थे 
और अपने मुख पूर्व की ओर करके भागे वढ़ते जा रहे थे । उनकी भात्मा ब्रह्म 
के साथ लय प्राप्त करने के लिये इच्छुक थी, और वे सभी सांसारिक वस्तुओं का 
त्याग करने का निश्चय कर चुके थे। वे अनेक देश पार कर गये । कई समुद्र 
और कई नदियाँ पार कर गये । युधिष्ठिर सबसे आगे थे, उनके बाद भीम थे, 
उसके बाद अर्जुन, तब क्रमश दोनों यमज भाई, और सबसे भन्त मे द्रौपदी 
जो श्याम वर्ण की, कमल ज॑से नेत्रो वाली, पतिक्रता, स्त्रियों मे सबसे 
सुन्दर और पत्नियों मे सर्वाधिक ग्रुणणतती थी । उनके पीछे एकमात्र 
जीवित प्राणी श्वान था। क्रमश. वे लवण-मिश्रित समुद्र के निकट पहुँचे । 
वहाँ बर्जुन ने अपना घनुष और तूणीर लहरो में डाल दिया |” तब भात्मा को 
भलीभाँति नियन्त्रित करके वे उत्तरी क्षेत्र की ओर गये। उन्होने स्वर्भप्राप्ति 
की इच्छा लेकर विद्ञाल हिमालय पव॑त को देखा ओर उसके ऊंचे शिखरो को पार 
कर एक मरुस्थल मे पहुँचे । अन्त मे वे पर्वृतो के राजा मेर पर्वत पर पहुँचे । 
जैसे ही उत्सुक होकर वे आगे बढे--उनकी भात्माये नित्य ब्रह्म में लय के लिए 
व्याकुल थी--हीपदी अपनी उच्च आज्ञाओ को खो बैठी और पृथ्वी पर 
गिर पडी । 
एक-एक करके दूसरे भी गिर पड़ते हैं। अन्त मे केवल भीम, युधिष्ठिर और 
जवान बच रहते है फिर भी, युधिष्ठिर हृढ़ता के साथ आगे चलते है। वे शान्त 
भौर निश्चल हैं, न बाएँ देखते है और न दाएं भौर हृढ ब्रत में अपने आत्मा को 
केन्द्रित कर चलते जति हैं। भीम अपने सहचरो के नष्ट हो जाने पर बहुत 
दु खी होकर, और समझने मे असमर्थ होकर कि क्यो बाह्यतः निर्दोष व्यक्ति भी 
देव द्वारा हत होते हैं, अपसे भाई से प्रश्न करते हैं। युविष्ठिर विना पीछे 
देखे हुए बताते हैं कि पापपूर्ण विचारों एव सासारिक विषयो मे अधिक आसक्ति 
का फल मृत्यु ही होता है। उन्होंने बताया कि द्रोपदी की मृत्यु घर्जुन के 
प्रति अधिक अनुराग के कारण हुई । सहंदेव की ( जो पाँचो भाइयो में सबसे 
विनीत माने गये है ) मृत्यु अपने ज्ञान के भहकार से; नकुल ( जो बहुत ही 
सुन्दर थे ) रूप कें अभिमान के कारण; और बर्जुन की मृत्यु छब्रुओ का नाश 
करने के लिये दंम्भपुर्ण आत्माभिमास के कारण हुई। भीम स्वय भी गिरते 
का अनुभव करते हैं बौर युधिष्ठिर उनसे वताते हैं कि उनकी मृत्यु स्वार्थपरता, 
“5 ॥ण्डीव नाम के धनष के अतिरिक्त अर्जुन के पास दो तुणीर थे जिन्हे 
अग्नि देवता ने प्रदाव किया था। देखिये किरातार्जुनीयम्‌ ११६ १६। 


55४ हे भारतीय अज्ञा 


अहुकार तथा भोगो में भधिक आासक्ति के कारण हो रही है। एकमात्र 
युधिष्ठिर बच जाते हैं जो हृढता के साँथ आगे बढते है और श्वान उनक्रा 
अनुगमन करता है । 


तब पृथ्वी और आकाश में सहसा एक 'घोर घ्वनि व्याप्त हुईं। शक्तिगाली 
देवता अपने रथ पर सवार होकर युधिष्ठिर के संम्रुख आये और बोले, 'हे हृढवती 
राजन, रथ पर सवार हो जाओ ।? तब युधिष्ठिर ने पीछे अपने मृत भाइयो की 
मोर देखा और दुःख के साथ सहख्राक्ष भगवान से बोले, 'मेरे भाई भी मेरे 
साथ चलें। हे देवों के स्वामी उनके बिना मैं स्वर्ग मे भी प्रवेश करने की इच्छा 
नही करता । पतित्नता पत्नी राजकुमारी द्रौपदी भी साथ चले जो अनन्त 
मुख के योग्य है। मेरी प्रार्थना पर आप प्रसन्न होवें ।' 
इस पर इन्द्र उन्हे बताते हैं कि द्रौपदी एवं उनके भाइयो की आत्मायें स्वर्ग 
मे पहुँच चुकी हैं, और केवल वही स्वर्ग मे सशरीर जा सकते हैं। युधिष्ठिर 
विनय करते है कि उनके साथ उनका श्वान भी चले इन्द्र कुछ कठोर होकर 
उत्तर देते हैं कि स्वर्ग में श्वान लेकर जाने वाले व्यक्तियों के लिए स्थान नही 
है (एववताम्‌) । किन्तु युधिष्ठिर अपने निश्चय पर दृढ़ रहते हैं और उस स्वामि- 
भक्त कुत्ते को छोडने से इन्कार कर देते हैं। इन्द्र समझाते है 'जब तुमने अपने 
भाइयों और द्रौपदी को छोड दिया तो इस श्वान को क्‍यों नही छोड़ते ?' इस 
पर युधिष्ठिर कुछ उग्र होकर उत्तर देते हैं--'मेरे पास उन्हे पुत: जीवित करने 
की शक्ति नही थी, जिनका जीवन ही समाप्त हो गया उनके छोड़ने का प्रश्त 
ही कहाँ उठता है ?' 
स्वयं युधिष्ठिर के पिता धर्म ही श्वान का वेश घारण किये हुए थे 
( १७. ८८ ” )। अब अपना स्वरूप घारण कर वे प्रकट होते है और 
युधिप्ठिर की सत्यपरायणता की प्रशंसा करते हैं। वे एक साथ स्वर्ग में प्रवेश 
करते है । स्वर्ग मे युधिष्ठिर दुर्योधन एवं अपने पितृव्यपुत्रो को पाकर और ; 
अपने भाइयो एवं द्रौपदी को न पाकर चक्ति होते हैं। तव वे बिता भाईयों 
के स्वग में रहना अस्वीकार कर देते हैं । एक देवदूत युधिष्ठिर को अधम लोक 
में और वेतरणी पार कर नरक मे ले जाने के लिए भेजा जाता है, जहाँ उनके 
_भाइयो को द्रीपदी सहित वास करते हुए बताया जाता है । इसके बाद आने 


श है अत राइस मर 
मूल से मैंने यही निष्कष निकाला है, यद्यपि यह कुछ अस्पष्ट है। इसमे 


8 भगवान्‌ कहा सह है, । कुछ भी हो, कुत्ता केवल युधिष्ठिर की 
हि क्षा के लिये हा मायानिरमित जीव था जैसा कि यह प्रकट है कि असली 
उस के साथ युविष्ठिर को स्वगग में नही जाने दिया जाता । 


इतिहास था महाकाव्य--महाभारत । ३०७ 


वाले दृश्य की तुलना गोडिसी के ग्यारहवे भ्ध्याय मे आये नेक्योमैण्टिया 
या दाँते के एक अंश से की जा सकती है । 
जिस नरक मे युधिष्ठिर ले जाये जाते है वह एक घना वन है जिसमें 
पत्तियाँ तेज तलवार है और पृथ्वी पर छुरे बिछे हुए हैं ( असि पत्र वन, देखिए 
'पुृ० ६४, टि० २)। मार्ग मे दुर्गन्धपुर्ण एवं “"कडे-शव पड़े हुए हैं। भयंकर 
आक्ृतियाँ आकाश मे उड़ती, और उनके ऊपर मँडराती है। कही भयंकर 
घना अन्धकार दिखाई पडता है। कही पापी घधकती हुई भगिनि मे जल रहे हैं । 
सहसा वे अपने भाइयो एवं सहचरों की कण्ठध्वनि सुनते हैं जो उनसे अपना 
दुख दूर करने और छोड़कर न जाने की प्रार्थना करते हैं। वे अड जाते हैं, 
बहुत दयाद्र होकर वे देवदूत को छोड़ कर चले जाने और स्वयं उनके दुःखों 
का सहभोगी बनने को कहते है । यही उनकी अन्तिम परीक्षा है। सम्पूर्ण दृश्य 
लुप्त हो जाता है। यह केवल एक माया थी जो उनकी धघमर्मपरायणता की 
परीक्षा लेने के लिये रची गयी थी। उन्हे स्वर्गीय गड्भा में स्वान करने को 
कहा जाता है । उस पवित्र नदी मे डुबकी लगाने पर वे स्वर्ग में प्रवेश करते 
है, जहाँ वे द्रौपदी एवं अपने भाइयों से मिलते भौर ऐसी शान्ति एवं सुख 
प्राप्त करते हैं जो पृथ्वी पर अप्राप्य है । 


व्याख्यान १४ 


महाकाव्यों की परस्पर एवं होमर के काव्यों 
के साथ तुलना 


अब मैं कुछ ऐसे तथ्यों पर विचार करूँगा जो इन दो भारतीय महाकाव्पयों 
की परस्पर एवं होमर की कविताओं के साथ तुलना करने पर वरबस ध्यान 
आक्ृष्ठ कर लेते है। मैं यह कह चुका हूँ कि महाभारत की कथाएँ सम्पूर्ण काव्य 
का तीन चौथाई से अधिक स्थान घेरती है ।* वस्तुत: यह एक काव्य नहीं 
कई काव्यो का संघात है। यह वाल्मीकि के काव्य के समान एक कवि द्वारा 
रचित एक काव्य नही वरन्‌ कई लेखको द्वारा लिखित एक इतिहास है। 
रामायण से तुलना करने पर यह इसकी दूसरी अनोखी विशेषता है। दोनो 
महाकाव्यो मे एक प्रधान कथा है जिसके चारो ओर भन्य कथाओं का समवाय 
एकत्र किया गया है, किन्तु महाभारत मे मुख्य कथा, स्वतन्त्र कथाओं तथा 
धामिक, नैतिक, एवं राजनीतिक शिक्षाओ के विशाल सघात को एक साथ जोड़ने 
के लिए केवल एक पतले घागे का काम करती है; जब कि रामायण मे कथाएँ 
भसंख्य हैं किन्तु वे कभी भी एक प्रमुख एवं सर्वप्रधान विषय की ठोस 
श्वद्धला को नही तोड़ती, जिसे सदंव हृष्टिगोचर रखा गया है। अपरच्च रामायण 
में उपदेशात्मक वचन स्वल्प और सूत्रमय उक्तियों की भी कमी है । 


यह स्मरण रखना चाहिए कि दोनो महाकाव्य दो भिन्न समयो और भिन्न 
देशों से सबद्ध हैं। न केवल महाभारत के एक बडे भाग की रचना रामायण के 
वाद हुई, क्योंकि इसके कुछ अंग अपेक्षतया अधिक आधुनिक है अपितु इन 
दोनो काव्यो को जन्म देने वाले स्थान भी अलग अछूग है। देखें पू० ३११। 
अपर रामायण में आयों द्वारा अधिकृत दिखाये गये भूभाग की सीमा 


महाभारत में वर्णित भूभाग की अपेक्षा अधिक सकृचित है । यह पूर्व मे विदेह 
अब पटानी टिक लिप की किक अल 


* यद्यपि महाभारत रामायण से इतना लम्बा है कि इसके रामायण की 
तरह एक लेखक की या कुछ थोड़े से लेखको की रचना होने के विचार का 
खण्डन हो जाता है, फिर भी कथाओ की संख्या ही सबसे अधिक असमानता 


उत्पन्न करती है । इन्हे अलग कर देने पर महाभारत की मुख्य कथा दूसरे 
महाकाव्य की कथा से लम्बी नही है । 
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या मिथिला और भज्भ देश तक, दक्षिण पश्चिम में सुराष्ट्र तक, और दक्षिण 
में यमुना तथा विस्तृत दण्डकवन तक पहुँचती है। इसके विपरीत महा- 
भारत में ( जैसा कि प्रोफेसर छासन ने निर्देश किया है ) आरय॑ निवासियों को 
पूर्व में गद्भा के मुहाने तक, कारोमण्डल समुद्र तट पर गोदावरी के मुहाने तक, 

और पश्चिम मे मालाबार समुद्रतट तक फैला हुआ बताया गया है; और यहाँ 
तक कि लड्ूा ( सिंहल ) के निवासी भी उत्तर के राजाओं के पास भेठ लेकर 
आते है । यह सुविदित है कि भारत मे पास पास स्थित जिलो में भी प्रायः 
विभिन्न प्रथा एवं विचारधाराओ का बोल बाला रहता है, और यह मानी हुई 
बात है कि ब्राह्मणघर्म ने अधिक युद्धप्रिय उत्तरी क्षेत्र मे वसा प्राघान्य नही प्राप्त 
किया जैसा कि उसने अवध के अड़ोस-पडोस मे प्राप्त किया था । इस कारण 
महाभारत में रामायण की अपेक्षा बौद्ध संशयवाद का उल्लेख बहुत अधिक 
है। वस्तुतः यद्यपि प्रत्येक काव्य एक दूसरे के समानान्तर होता है, फिर भी 
उसमें भिन्नता का स्पष्ट विन्दु भी होता है । परन्तु महाभारत जैसे-ज॑से अनेक देशों 
मे प्रचलित होता गया वैसे वैसे दूसरे महाकाव्यो की अपेक्षा अधिक गलियो और 
चौराहो मे फूटता गया । इस कारण, कुछ हृष्टियों से रामायण महाभारत से 
अधिक पूर्ण रचना है और एक अधिक परिष्कृत सामाजिक अवस्था एवं भधिक 
विकसित सभ्यता के चित्र प्रस्तुत करता है। वस्तुतः महाभारत वंदिकोत्तर 
पुराकथाशास्त्र का पूर्ण बृत्त प्रस्तुत करता हैं। इसमे अनेक ऐसी कथाएं है 
जिनके अकुर वेद मे मिलते हैं भौर जो अस्तव्यस्त तथा विरोधी भारुयानो की 
सम्पूर्ण ऋड्डुला के साथ हिन्दू धर्म की परवर्ती अवस्थाओभो का समावेश करने के 
लिये निरन्तर अपनी परिधि को बढाते रहे है ।” इसी भण्डार से अधिकाश पुराणों 





) प्रोफेसर बेबर ( इन्ड० स्टू० १.२२० ) का कथन है कि उत्तर पश्चिमी 
जातियो ने अपनी प्राचीन रीतियो को वनाये रखा, जिसे पूर्व के आने वालो ने 
भी अपना लिया था । इसमे उत्तर पश्चिमी जातियो ( जैसौं कि वे महाभारत 
मे प्रदर्शित है ) ने स्वय को पौरोहित्य तथा वर्ण के उन प्रभावों से मुक्त रखा जो 
अयोध्या ( रामायण ) के निवासियों मे, उनके आदिमजातियो के साथ सम्पर्क 
में आने एवं मिश्रण से उत्पन्न हुए । । 


* यह उल्लेखनीय है कि हिन्दू महाकाव्य के अनेक भाख्यानों के बीज 
ऋग्वेद मे मिलते ' है। कभी-कभी एक ही आख्यान महाभारत के विभिन्‍न 
, भागों, मे कतिपय विभिन्नता के साथ दुहराया गया है : यथा, वायु तथा वज्र के » 
देवता इन्द्र का बृत्रासुर से युद्ध का आख्यान, जो आच्छादित करने वाले भेघों एवं 
_ वाष्प का प्रतीक है । देखिए वनप्व 5५६९० इत्यादि; तथा' शान्तिपर्व १०१२४ 


५४ भारतीय प्रज्ञा . 


तथा अधिक आधुनिक वीर काव्यो एवं नाटकों में से अनेक का उद्भव हुआ है । 
इसमे रामायण के अनेक आख्यानों एवं राम के जीवनचरित्र को भी 
दृहराया है (दे० पृ० ३५८ )। इसमे हमे ्र्म, राजनीति, नंतिकता तथा 
दर्शन के लम्बे उपदेश भी मिलते हैं जो कथावस्तु के साथ किसी विशिष्ट सम्बन्ध 
के बिना ही दिये गये हैं । इसमे विप्ण के अवतार के अनेक वर्णन, भजिव की पूजा 
से सम्बद्ध अनेक कहानियाँ तथा क्रष्ण के जीवन के विविध आख्यान भी 
हैं। जो कथाएँ विशेषतया कृष्ण की भर्वाचीन पूजा पर प्रकाश डालती है 
वे हरिवंश नामक परिशधिष्ठ में दी गयी हैं जो स्वत्त: ही एक लम्बा काव्य--- 
१६३७४ एलोकों का---और इलियड तथा भोडिसी दोनों को मिलाने पर 
भी उनसे लम्बा है ।* अतएवं महाभारत की घामिक व्यवस्था रामायण की 
अपेक्षा बहुत अधिक लोकप्रिय, उदार, तथा स्पष्ट है। यह सत्य है कि महाभारत 
में संगवान्‌ विष्णु का सम्बन्ध कृष्ण से दिखाया गया है जैसा कि रामायण में 
राम से; किन्तु रामायण मे राम ही सव कुछ है; जब कि महाभारत मे कृष्ण 
किसी प्रकार इस व्यवस्था के केन्द्र नही हैं। उनका देवत्व भी कभी कभी 
विवादास्पद है।? पाँचों पाण्डव भी अजत. देवी स्वरूप हैं और वे पृथक्‌- 
पृथक भ्राधान्य प्राप्त करते हैं। कभी अर्जुन, कभी युविष्ठिर, तो कभी भीम 
ही मुख्य पात्र दिखाई पडते हैं जिनके चारो ओर कथानक घूमता है ।* अपर 
अनेक अंशो मे शिव का परम देवता के रूप में वर्णत किया गया हैं और कृष्ण 
भी उनकी पूजा करते हैं।” दूसरे अज्ञो में कृष्ण को सर्वोपरि स्थान दिया 
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आदि से तुलना कीजिए । श्येन तथा कपोत, वनपर्व १०५५८, के कथा की 
अनुशासन पथ २०४६ से तुलना कीजिए । 
हरिवंश का महाभारत के साथ ऐसा ही सम्बन्ध है जेसा कि रामायण 
के अन्तिम काण्ड, उत्तरकाण्ड, का इस काव्य के पहले काण्डो से । 
* इलियड और बोडिसी दोनो मे मिलाकर ३०,००० पैक्तियाँ हैँ । 


3 प > , 
नि सी कि शिशुपाल या अन्य छोगो द्वारा | देखिए पृ० ३८३ टिप्पणियो 
१.4 
इस दृष्टि से महाभारत इलियड के मिलता-जुलता है । एत्रिडीज को 
इसका नायक नही कहा ज द्ध 
४ 2 कहा जा सकता । अन्य योद्धा उ 
मंश ग्रहण करते हैं। दा उसके साथ फलप्राप्ति मे अधिक 
भगवद्गीता मे कृष्ण केवल विष्णु के अवतार ही नही है, अपितु उन्हे 
ब्रह्म या परमात्मा से अधिन्‍न बताया गया है और वे कई स्थानों पर इस रूप मे. 


दिखाई भी पड़ते हैं । यह सुविदित है कि होमर मे एक देवता ( जोव) की प्रधा- 
नता एवं अन्य देवताओं की उचित गौणता बनाये रखी गयी है । 
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गया है और शिव से उनकी पूजा करायी गयी है। वस्तुतः रामायण जहाँ 
सामान्यतत. एकपक्षीय एवं ऐकान्तिक ब्राह्मण-घर्म को प्रस्तुत करता है वही 
महाभारत हिन्दू धर्म के बहुविध स्परूप को प्रतिबिम्बित करता हैं। उसके अद्वत्त , - 
और बहुदेववाद को, आध्यात्मिकता और भौतिकता को, उसकी कठोरता और 
मृदुता को, उसके पौरोहित्य तथा पौरोहित्य-विरोध को, उसके धर्माध्यक्षों की 
असहिष्णुता तथा हेतुवादी दर्शन को एक साथ उपस्थित करता है। ऐसी बात 
नही कि इस ग्रन्थ की मौलिक योजना में विविधता अभिप्रेत थी; किन्तु स्थिति 
यह है कि प्रत्येक प्रकार की विचारधारा एक लम्बी अवधि में क्रमिक 
प्ररिब हण से निमित इस संकलन में अभिव्यक्त हुई है । 

अधिक लौकिक, प्रचलित, एवं मानवीय स्वरूप के साथ ही साथ महाभारत 

के वर्णनो में रामायण की छ्षपेक्षा नियत रूप में मात्र काल्पनिक रूपक 
कम और ऐतिहासिक सभावनाएँ अधिक हैं। तथापि, इसके विपरीत बात 
' भी देखने में आती है। उदाहरणार्थ, रामायण ४.४० में संसार का चार 
दिल्ञाओं या क्षेत्रो मे एक सरल विभाजन है, जब कि महाभारत ६२३६ भादि 
में सात गोलाकार द्वीपो या महाद्वीपों का काल्पनिक विभाजन है ( जिसे बाद 
मे पुराणो ने भी ग्रहण किया है) : वे हैं १. जम्बू दीप या पृथ्वी; २. प्लक्ष द्वीप; 
३. शाल्मलि द्वीप; ४-कुश-द्वीप; ५. क्रोग्च द्वीप; ६. शाकद्वीप; ७. पुष्कर द्वीप । ये 
समान केन्द्रीय मेखलाओ में क्रमश: सात समुद्रो से घिरे हुए हैं--१. खारे जल 
का समुद्र ( लवण ); २. ईख के रस का समुद्र ( इक्षु )) ३. सुरा का सागर; 
' ४. घृत का सागर ( सर्पिस ); दही का सागर ( दधि ) ६. दूध का सागर 
६ दुग्ध ); ७ निर्मल जल का सागर ( जल )। मेरु पर्वत या देवताओ का 
निवास स्थान जस्वूद्वीप के मध्य में है, जो नौ वर्ष या देशो मे आठ पव॑तश्रेणियो 
द्वारा बेटा हुआ है । भारत नाम का वर्ष ( इण्डिया ) हिमवान्‌ पव॑तश्रेणियों के 
दक्षिण है ।* 

*+ रामाण्ण मे कुछ स्वतन्त्र विचारो ने स्थान प्राप्त कर लिया है; देखिए 
२१०८ ( स्‍ल० ); ६-६२,१५ (गोर० वम्बे० ८३.१४); ६.८३.१४ (कलकत्ता) । 
यह उल्लेखनीय है कि रामायण मे राम और रावण दोनो ही एक ही देवता की 
आराधना करते हैं जिस प्रकार इलियड मे ग्रीक और ट्रोजन । हनुमान ने लड़ा 

, हुँचकर भ्रात कालीन ब्रह्मघोष सुना (रामायण ५.१६,४१) । इसे बेबर ने प्रदर्शित 
किया है । क 

_ ये आठ पव॑तश्रेणियाँ है--निषध, हेमकूट, निषध जो भेरु के उत्तर से है, 
उत्तर मे नीड, श्वेत, तथा खद्भी; पश्चिम तथा पूर्व मे माल्यवान तथा गन्ध- 
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ईन असंगत विचारों एवं भोडी कल्पनाओ के बावजूद भी महाभारत में 
दूसरे महाकाव्यों की अपेक्षा वास्तविक जीवन, तथा पारिवारिक एवं सामाजिक 
अभिरुचियो भौर आचारो के उदाहरण बहुत अधिक हैं। इसकी भाषा भी 
रामायण की भाषा की अपेक्षा अधिक अनेकरूपता लिये हुए है। रामायण का 
बहुत बड़ा भाग ( क्षेपतो एव जोडो के होते हुए भी ) एक कवि की रचना हैं 
थौर शैली तथा छन्‍्द की अवाधित सरलता के साथ रचा गया है ( दे० पृ० 
३९८ टि० २)। उसके वृहत्तर भाग की प्राचीनता वाकविन्यास की यत्नक्षत रचना 
के अभाव से सिद्ध हो जाती है। दूसरी ओर महाभारत, यद्यपि सामान्यतः 
भाषा की दृष्टि से सरल एवं स्वाभाविक तथा परवर्ती लेखकों के चमत्कारों 
एव कृत्रिम वाग्विन्यासों से मुक्त है, तथापि रचना की अधिक विभिन्‍नता 
प्रदशित करता है, जो कभी तो ( विशेषत. जब इन्द्रवञ्ञा छन्द के प्रयोग में ) 
यह उच्च कोटि की गछी पर उडता है भौर न केवल जिथिरू एवं अनियमित 
अपितु वृहतु रूप मे ग़ूढ व्याकरणीय रूपो तथा प्राचीच आज्यानों के मिश्रण 
से स्थल स्थल पर प्राचीन छाव्दों एव वंदिक रूपो' का भी प्रयोग करता है । 

इन दोनो भारतीय महाकाव्यो का इलियड गौर ओडिसी के साथ भेद 
प्रदर्शित करते समय हमे वहुत सी समानताएँ देखने को मिल सकती है। कुछ 
समानान्तर भंशो का सकेत किया जा चुका है । हम एक दूसरे से बहुत दूर के 
स्थानों मे निवास करने वाली दो विभिन्‍न जातियो मे ( यद्यपि दोनो ही आर्य 
परिवार की है ) भिन्‍न मानसिक क्षमता पाने की आशा करते है जो समरूपता 
के सामान्य पहलुओ के होने के बावजूद भी उनके महाकाव्यों को भिन्न 
रंग-रूप प्रदान करती है। रामायण त्था महाभारत होमर की कविताओं की 
तुलना में मानव मस्तिष्क के स्मारक के रूप मे कम अनूठे नही और न प्राचीन 


काल के मानव जीवन एव व्यवहारो के चित्र के रूप मे उनसे कम रोचक ही हैं। 
मम अल लक मन पक लक कप रन लि लीक 


मादन । निर्मल जल वाले समुद्र के बाद स्वर्णभूमि नाम का क्षेत्र है और लोका- 
लोक पर्वत के इंस वृत्त के बाहर, जो सूर्य के प्रकाश की सीमा है, जब एक ओर 
के सभी प्रदेश प्रकाशित हो तो दूसरी ओर के प्रदेश घोर अन्धकार मे होते 
हैं | देखिए रघुबश १.६८ । सात द्वीपो के नीचे सात पाताल हैं और इसके 
नीचे इक्‍कीस नरक ( पृ० ६४ टि० २ )। 

: इस प्रकार, जीवसे ( १.७२ ) कुमि ( ३.१०९४३ तथा रामायण २१२. 
३३ ) हिंत ( हरिवश ७७९९ ) के लिये, परिणयामास, परिणाययामास के लिए, 
भा भे. मा भपी के लिये, व्यवसिष्यामि, व्यवसास्थामि के लिये। अनियमित 
व्याकरणीय रूपो का प्रयोग कभी कभी छन्‍्द की आवश्यकता के कारण है । 
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फिर भी उन पर उल्लेखनीय परिमाण मे विशिष्टता की वह मुहर लगी है जो 
सदेव एशियाई देशो की रचनाओ पर लगी होती है और जो उन्हे योरोपीय 
रचनाभो से अलग करती है। कला और अनुपात के सामज्जस्य के पक्ष मे दस 
सिर और बीस वाहो वाले रावण की अस्वाभाविक रूप-रेखा ग्रीक मूर्तियों के 
सौष्ठव के साथ तुलना में जिस प्रकार दिखाई पड़ती है उससे बढ़कर भारतीय 
महाकाव्य इलियड और भोडिसी की प्रतिद्वन्द्तिता भे टिक नहीं सकते। 
जहाँ एक की सरलता उसे सुतरां परिष्कृत एवं सभ्यजन संबन्धी रुचि का 
भाजन बनाती है, वहाँ दूसरे का वाग्विस्तार केवल एशियाई मन के विस्मय को 
उत्तेजित करता है, या यदि .योरोपीय के लिये आकर्षक है तो केवल प्राच्य- 
शिक्षालय मे पली हुई कल्पनाओ को ही सनन्‍्तुष्ठ कर सकता है। 
इस प्रकार इलियड में समय, देश एवं क्रिया, सभी अत्यन्त सकुचित सीमा 
में आबद्ध है । ओडिसी में उन्हें कुछ विस्तृत सीमा दी गयी है, यद्यपि वह 
«बहुत विस्तृत नही है; किन्तु रामायण और महाभारत में उसका क्षेत्र प्राय: 
असीमित है। रामायण चूंकि एक ही व्यक्ति के जीवन का वर्णन पर्याप्त 
तारतम्य के साथ करता है अत इस दृष्टि से इलियड की अपेक्षा ओडिसी से 
अधिक समता रखता है । दूसरे दृष्टिकोणों से, विशेषतः कथावस्तु की दृष्टि से, 
शैली की अधिक सरलता एवं असम्बद्ध कथाओ से अपेक्षयता अधिक स्वतन्त्रता 
मे इसका इलियड से अधिक साम्य है। रामायण तथा महाभारत दोनो मे 
अनेक सजीव अंश है जो वर्णन के सौन्दययं मे होमर के काव्य की किसी वस्तु 
से मात नही खा सकते । यह भी ब्रष्टव्य है कि भारतीय महाकाव्यो का 
वाग्विन्यास होमर की तुलना मे अधिक परिष्कृत, नियमित एवं यत्नकृत 
और भाषा भी अधिक विकसित अवस्था में है। निश्चय ही यह स्तायविक शक्ति 
एव उत्साह पर प्रभाव डालता है जो शली के लिए हानिकारक हंं।ता है । और 
यह भी मानना पड़ेगा कि सस्क्ृत काव्यो मे विशेषणो की अधिक भरमार है, 
उद्पेक्षा, उपमा तथा अतिशयोक्ति का अत्यन्त उदार भ्रयोग है, और पुनरुक्ति, 
विस्तृत वर्णन तथा वाब्विस्तार का अन्त नही । 
वस्तुत' एक योरोपीय को, जो उचितरूप से भारतोय महाकाव्यो का 
मूल्याडून करना चाहता है, इस वात के लिए तैयार रहना चाहिये कि वह 
इनका एकमात्र अपने दृष्टिकोण से आकलन न करे। उसे यह ध्यान में रखना 
चाहिए कि सामान्य प्राच्य रुचि को सच्तुष्टठ करने के लिए काव्य मे अतिश्योक्ति- 
पूर्ण वर्णन की आवश्यकता पड़ती है । 
पुन., पाश्चात्य देशीय विद्यार्थी के लिए अनेक अंशों का बाकलरून करना 
उसके भारतीय पुराकथाशास्त्र, तथा प्राचष्य प्रथाओं, हृश्यो, एव पशुजगत॒ के 


त् 
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विज्षिप्ठ जातिस्वभावों से परिचय पर निर्भर करता है। हिन्दू महाकाव्यीय 
कविता में अनेक उपमाएँ एथियाई पणशुओ, यथा, हाथियों और सिहो' की रुचियों 
एव गतियों से या भारतीय वनस्पतितो एवं प्राकृतिक वस्तुओं की 
विशेषताओं से दी गई है। जहाँ तक दृश्य का वर्णन है, जिसमे हिन्दू कवि 
निश्चय ही ग्रीक या लैटिन" कवियों की अपेक्षा अधिक सजीव और सुन्दर 
है, पूर्व मे वाह्म प्रकृति के सम्प्रर्ण दृश्य, वनस्पति जगत्‌ का वेभव, वृक्षो, फलों 
एव फूलो का प्राचुयेग, तपते आकाश की आशभा, वर्षा ऋतु की ताजगी, प्रवद 
वायु का प्रकोप, भारतीय चाँदनी की भान्ति, एवं विश्वाल पृष्ठभूमि जिसमें 
प्राय: प्राकृतिक वस्तुओं को ढाला गया है, तथा अन्य अनेक विशेषताएँ 
एक योरोपीय के लिये दुर्वोध हैं। हमे पूर्वीय रीतियो की भिन्‍नता का भी 
ध्यान रखना चाहिए; यद्यपि इस दिशा मे एक विस्तृत हाथिया छोड़ने के वाद 
यह स्वीकार करता पड़ेगा कि कतिपय प्राचीन आख्यानों के नितान्‍्त वीमत्स 





* इस प्रकार किसी भी प्रसुख या साहसी व्यक्ति को मनुष्यों मे सिंह, 
'पुरुषसिह, कहा जायगा । उपमाओ के अन्य पशु, व्याप्त, चक्रवाक या रथाड्भ; 
महिष, वराह, कोयल ( कोकिल ), क्रोच्च, दृषभ ( गवय, भर्थात्‌ वस गवेयस ) 
इत्यादि हैं। एक स्त्री की चाल हाथी की मत्त चाल के समान बतांयी 
जाती है। यह उल्लेखनीय है कि भारतीय महाकाव्यो मे उपमाएँ यद्यपि 
बहुत आई हैं तथापि वे कतिपय बब्दों मे सीमित हैं. और तीन या चार 
पक्तियों मे नही जैसा कि होमर मे । 

* होमर में हृश्यो एवं प्राकृतिक वसस्‍्तुओ के वर्णन इतने संक्षिप्त और 
सामान्य है कि वे वस्तुतः सजीव नही हो सकते । उनमे अधिक रंगयोजना तथा 
विस्तृत वर्णनो की सुक्ष्मता की आवश्यकता है। कुछ लोग ईसका कारण यह 
बताते हैं कि श्रीक कवि प्रकृति का दर्णन चित्रकार की दृष्टि से करने का 
भमभ्यस्त नही था । | 


हि क्रा बज 
ह सभी प्रकार के पुष्पो के बाहुल्थ का संकेत एक संस्कृत शब्दकोश में 
आनवाल वनस्पतिथ्ञास्त्रीय शब्दों से मिल्त 


 है। महाकाव्य मे उल्लिखित' 
कतिपय नितानन्‍्त सामान 


४ न्यू एूंछ तथा वृक्ष ये है : चूत या भाम, अशोक ( जिसका 
वर्णन सर विलियम जोन्स ने किया है ), किशुक ( छाल फूलों वाला बुटिआा 


फ्रोण्डोसा ); इमली ( अम्लिका ); जूही ( जिसकी कई जातियाँ हैं, यथा, मालती, 

जाती, यूथिका इत्यादि); कुरुवक ( अमरन्य );, चन्दन; कर्कन्धु; अनार 

( ३ 8 ) कंदम्ब ( नीप ) प्रिचुल, वकुल, कणिकार, श्ृंगार इत्यादि । 
रामायण ( गोर० ) १.३६. १४ भे रात्रि का सुन्दर वर्णन देखिए । 


न्‍] 
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विवरणो के खोलकर रख देने मे सम्पूर्ण शिप्ठता की उपेक्षा, जो हमे यत्न तत्र 
भारतीय महाकाव्यो ( विशेषतया महाभारत ) मे मिलती है, एक गहरा कलूक 
है। यह दोप होमर के काव्य के पृष्ठों की विहृत नही करता, यद्यपि स्थरू- 
स्थल पर होमर ने भी वर्णन में स्वतन्त्रता बरती है। फिर भी, भारतीय महा- 
काव्यो मे होमर की कविताओं जैसी सभ्यता का दर्णन तो होता ही है उससे 
उच्चकोटि की सभ्यता के चिह्नो का भी अभाव नही है। यद्यपि रामायण तथा 
महाभारत के युद्धक्षेत्रों के वर्णत बालिश अतिशयोक्तियो एवं अतिमानवीय 
अस्त्रों के प्रयोग से नष्ठ हो गये हैं, तथापि वे अमर्यादित हिसाओ द्वारा अशि्ठ 
नही बनाये गये है,' और अयोध्या तथा लड्ा के वर्णनो में स्पार्टा तथा ट्रॉय 
के वर्णोो की अपेक्षा बहुत अधिक विलासिता तथा आचारसौजन्य की 
अभिव्यन्जना होती है । 

रामायण तथा महाभारत दोनो मे मुख्य कथा में ( जिसका वर्णन पहले 
किया जा चुका है ) लम्बी उपकथाओ द्वारा निरन्तर व्यवधान स्वयं कथा के 
अप्रासगिक वाग्विस्तार के साथ सर्देव हिन्दू महाकाव्यीय कविता का प्रमुख 
दोष समझा जायगा और यह इनकी भिन्नता प्रदर्शित करने वाली अनोखी 
विद्येपताओ मे एक है। इस दृष्टि से इलियड भी आलोचको के दोषारोपण 
से वच नहीं पाया है। अनेक लोगो का विश्वास है कि यह काव्य 
एक ही विषय से संबद्ध विभिन्न गीतो के मिश्रण का परिणाम है, जो 
विविध स्थानों में बहुत दिनो से प्रचलित थे और जो बहुत कुछ महा- 
भारत के समान ही परिवर्दी क्षेपकोी से युक्त है। किन्तु ग्रीसनिवासियों की 
कलावादी अन्तःप्रवृत्ति को इस बात की आवश्यकता थी कि सभी अंग, परिशिष्ठ, 
एवं अधिक अर्वाचीन जोड़ों को एक सुष्ठ, समझूप एवं संग्रतावयवपूर्ण रूप में 
मिला दिया जाय । यद्यपि होमर मे हमे निश्चय ही सामयिक अप्रस्तुतानुसन्धान 
एवं निक्षिप्तवाक्य मिलते है, यथा "एचिलीज़ के ढाल के वर्णन मे एवं वीनस 
तथा मार्स की कथा मे, किन्तु ये भारतीय उपाख्यानो के समान नही हैं । यदि 
गे महाकाव्य की योजना की पूर्णता के लिये नितान्त आवश्यक नही है तब भी 
कथावस्तु की प्रक्रिया से स्वभावत उभर आते है एवं उसकी एकता मे कोई 
उमग्र-भेद नही उपस्थित करते । इसके विपरीत भारतीय कथालेखक या कथा 


* एचिलीज के हेक्टर के प्रति व्यवहार मे कुछ बर्बरता है; तथा ओोडिसी 
के बाइसवे अध्याय में यूलिसिस द्वारा आदिष्ट निर्देबता भी बड़ी बीभत्स है।* 
इनकी तुलना धुद्धकाण्ड मे वर्णित राम द्वारा अपने किये गये शत्रु रावण के प्रति 
व्यवहार के साथ कीजिए । 


४१४ ट भारतीय प्रज्ञा 


सुनानेवाले कथा के विपय मे प्राय:' तारतम्य का सोदेश्य व्यच्छेद करते हैं । 
वे अनेक पृथक कथाओं की माला गंथने में आनन्द लेते हैं जो एक दूसरे से 
असंबद्ध होती हैं यद्यपि उनमे सजावट के लिए रखी गयी मुतततियों के समान 
पारस्परिक संवन्ध होता है | यहाँ तक्र कि वे प्रत्येक कथा के तारतम्य को 
प्रयोजनवण तोड़ देते हैं जिससे एक का अन्त होते होते दूसरे का प्रारम्भ हो जाता 
है और उसके पूरा होने के पहिले ही अन्य कथाएँ वीच में गूंथ दी जाती हैं । 
इसका परिणाम यह होता है कि कथाओं के भीतर कथाओं का परस्पर 
आकुच्चन हो जाता है जो सभी मूल कथा के पतले धागे से गुंबी होती हैं। 
इसका सुविदित उदाहरण हितोपदेश नाम के कथाओं के संक्रछत एवं “अरेवियन 
नाइट्स' मे मिलता है। यही प्रवृत्ति महाकाव्यों की रचना मे भी--और 
रामायण की अपेक्षा महाभारत में कही अधिक बढ-चढ़ कर--देखने को 
मिलती है । 
रामायण के कथा-वस्तु एवं चरित्रों की इलियड के कथावस्तु एवं 
चरित्रों के साथ बिना यह माने हुए, जैसा कि कुछ लोगो ने माना है कि इनमे 
से कोई एक काव्य दूसरे का अनुकरण है, तुछना करने पर यह नि.सन्देह यथार्थ 
एवं उल्लेखनीय ठहरता है कि दोनो का विषय एक ऐंसा युद्ध है जो योद्धाओं 
में से एक की पत्नी का दूसरे पक्ष के नायक द्वारा अपहरण होने पर उसकी 
पुनः प्राप्ति के लिये किया गया था; भौर इस दृष्टि से राम मेनेलाउस से मिलते 
हैं, जब कि दूसरे विषयो मे उनकी तुलना एचिलीज़ से की जा सकती है । सीता 
हेलेन के, स्पार्टा अयोध्या के, और लद्धा ट्रॉय के अनुरूप है। यह भी सत्य 
है कि एगामेम्नन तथा सुग्रीव, पेट्रोक्लसस तथा लक्षण, नेस्टर तथा जाम्बवतु' के 
चरित्रो मे भी समानता ढूंढी जा सकती है। पुन. यूलिसिस* की एक दृष्टि से हनुमान 
के साथ तुलना की जा सकती है; तथा ट्रोजन पक्ष के सबसे वीर योद्धा हेक्टर की 
कुछ विपयो मे इन्द्रजीत के साथ एवं दूसरे विपयो से कुलद्रोही विभीषण * के साथ 
था महाभारत के दुर्योधन के साथ अनुरूप्ता दिखाई जा सकती है, जब कि 
एचिलीज के वहुत गुण वर्जन के गरुणो के समान हैं। अन्य समानताओ को 
किसी भी सीमा तक पग-पग पर कठिनाइयों का सामना किये बिना नहीं सिद्ध 





जाम्ववत भालुओ का सरदार था और. ज्ञानपर्वके उपदेश दिया 
करता था । मु 


” जब कोई ऐसा कार्य करना होता था जिसमे विशभिष्ठ 
कीणल या युक्ति की 
अल्श्यकता होती तो वह इन्ही को सौंया जाता था। ड्‌ 
फ्टर भी विभीषण के समान अपहरणकर्त्ता से द्रोह रखता था किन्तु 
वह अपने भाई के पक्ष में युद्ध करने से इन्कार नही करता । 


बट 


। 
हे दि ' 
“महाकाव्यों की परस्पर एवं होमर के काज्यों के साथ तुलना , ४१७ 


किया जा सकता, और इस कारण हिन्दू तथा ग्रीक महाकाव्य के कवियों में 
विचारो के आदान-प्रदान के सम्बन्ध मे कोई भी सिद्धान्त अग्ंगत ठहरता है । 
“राम के चरित्र की मेनेलाउस के चरित्र के साथ वस्तुतः: कोई समानता नही है 
और एचिलीज़ के चरित्र के साथ भी समानता नही के बराबर है, यद्यपि 
योद्धाओ में सबसे वीर एवं शक्तिशाली होने के नाते उनकी तुलना मेनेलाउस 
की अपेक्षा एचिलीज से अधिक हो सकती है। यद्यपि क्रोध के समय 
वे एचिलीज़ के समान हैं तथापि उनका सम्पूर्ण चरित्र यूनानी वीर की अपेक्षा 
कही अधिक मानवीय साचें में ढला है: वह एक आदर्श पति, पुत्र और भ्राता है । 
सीता भी अपने पत्ति के प्रति परमभक्ति एवं पातिव्रत्य तथा विपत्तियो एवं प्रछो- 
भन के सम्मुख अदम्य धेयें भोर डढता दोनो ही दृष्टियों से चरित्र मे हेलेन से बहुत 
ऊँची उठी हुईं हैं, और पेनेलोप से भी ऊँची हैं। जहाँ तक भरत और लक्ष्मण 
का प्रश्न है वे भ्रातृत्व प्रेम के आदश हैं। कौसलया मातृुसुछहभ कोमछता भौर 
दशरथ पिता के वासल्य प्रेम के आदश है । यह दावे के साथ कहा जा सकता 
: है कि रामायण का सम्पूर्ण नैतिक स्तर इलियड से निश्चय ही ऊपर है। पुन', 
' इलियड मे विषय वस्तुत एचिलीज का कोध है। जब उसकी सनन्‍्तुष्टि होती है 
तो नाटक समाप्त हो जाता है। कथावस्तु की पूर्णता के लिये ट्रॉय के पतन को 
भावश्यक नहीं समझा गया है, जब कि रामायण मे सम्पूर्ण क्रिया लड्डा के 
विध्वंस एवं अपहरणकर्ता के विनाश्ष की ओर सकेत करती है | कोई भी व्यक्ति 
रामायण या महाभारत पढते समय यह अनुभव किये बिना नहीं रह सकता कि 
'ये होमर की कविताओ से इस विषय में ऊचे उठते हैं; कि सभी कथाओ मे 
एक गम्भीर धार्मिक अर्थ अन्‍्ताहित दिखायी पड़ता है; नितान्त असस्क्ृत 
रूपक भी एक उच्च कोटि की नेतिक शिक्षा को गूढ़ बनाते का ध्येय रख 
सकता है; सद्‌ एवं असत्‌ के सघपे का प्रतीक हो सकता है; एवं इस भयकर 
'संघर्ष मे आत्मा की पविन्नता, आत्मसंयम एवं इच्छाभो के दमन के अभाव 
में विजय की अप्राप्यता का उपदेश दे सकता है | 
.. बस्तुत भारतीय महाकाव्यों का धामिक तत्व ही होमर के काव्य के साथ 
तुलना करने पर उनकी भिन्‍नत्ता प्रदर्शित करनेवाली प्रमुख विशेपता है। हम 
यहाँ भारत, रोम तथा ग्रीस के देवताओं की तुलना जैसे रोचक विपय की मात्र 
रूपरेखा का प्रदर्शन करने से अधिक कुछ नही कर सकते | यथा '+- 





) पेनेलोप के अनेक विवाहेच्छुक पुरुषो को अपने निकट आमने की भाज्ञा 
देने मे कुछ स्त्री सुलभ रूपयरव की शक्ता होती है, यद्यपि वह उन पुरुषों को 
पास नही फटकने देती है । ह 


पु 
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इन्धर' तथा शिव जूपिटर तथा ज्यूस से समानता प्रकट करते है; दुर्गा या 
पार्वती जूनों से; कृष्ण अपोलो से; श्री सेरेस ( (७85 ) से; पृथिवी साइवेले 
( 0४0७७ ) से; वरुण नेपच्युत से, तथा अपने प्रारम्भिक रूप में यूरेनस 
से; विद्या तथा कला की देवी सरस्वती मिनर्वा से; युद्ध के देवता कार्तिकेय या 
स्कन्द मार्स से; यम प्लुटो या माइनोस ( )शवव05 ) से; कुवेर प्लुटस से; 
विश्वकर्मत्‌ वल्कन से; प्रेम के देवता क्राम क्यूपिड से; उनकी पत्नी रति 
वीनस से; नारद मर्करी से*; हनुमान्‌ पान से; उपस्‌ तथा परवर्ती देवशास्त्र के. 
अरुण इभोप्त तथा आरोरा से; वायु एडइओलूस से; सभी क्रियाओं के प्रारम्भ 
मे पूजे जाने वाले देवता गणेश जानुस्‌ से; अश्विनीक्रुमार डिआस्करी, 
कास्टर टथा पोलक्स से । 
किन्तु ग्रीस मे पुराकथाशास्त्र, जो कई दृष्टियो से होमर की कविताओं की 
रचना के समय पूर्णतः क्रमवद्ध हो चुका था, कभी कतिपय सीमाओं के बाहर 
* जैसा कि हम देख चुके है ( पृ० १४ ) इन्द्र जूपिटर प्लुवियस है जो वर्पा 
करता है एवं वत्र धारण करता है और आरम्भिक देवश्ञास्त्र मे वह ज्यूस 
के.समान देवताओं का प्रमुख है। आगे चलकर उसकी पूजा का स्थान कृष्ण 
तथा शिव की पूजा ने ले लिया । ह 
* यह विलक्षण बात है कि युद्ध के देवता कातिकेय को हिन्दू पुराकथा मे 
चोरों के देवता के रूप मे उपस्थित किया गया है--और सम्भवत- इसका कारण 
चोरो की घरो में तोड कर घुसने तथा सेध लगाने की आदत ही है ( देखिए 
मृच्छकटिक अड्भू ३ )। भारतीय चोर ऐसी दक्षता एवं चतुराई प्रदर्शित करते 
हैँ कि मर्करी कर्थात बुध का उनका स्वामी होना अधिक जँचता। कातिकेय 
शिव के पुत्र थे जिस प्रकार मार्स जूपिटर की सन्‍्तान थे । 
3 एक या दो विषयो में लक्ष्मी की तुलना वीनस मे की जा सकती है । 
: जिस प्रकार मकरी लायर के आविष्कारक थे उसी प्रकार नारद वीणा 
के आविष्कारक थे | 
५ 5 एक घोडी ( अश्विनी ) रूप में परिवर्धित संज्ञा नाम की पत्नी से उत्पन्न 
सूर्य के ये सदेव कुमार रहनेवाले यमल पृत्र अपने कर्मों एवं भक्तो की सहायता 
दोनो ही दृष्टियो से डिआसकरी से मिलते-जुलते है ( पु० १५ )। 
_ हैरोडोठ्स कहता है, ( इउटेपें ५३ )कि 'होमर एवं हेसिआड ने 
यह है कि क्रिया से हेरोॉंडोट्स व कम हे है कम रकम का कक धर 
कर का तात्परय यह नही था कि होमर ने पुराकथाओं 


महाकाव्यों की परस्पर एवं होमर के काव्यों के साथ तुलूना ४१७ 


नहीं गया और न रूपरेखा की एक निश्चित अवयववसगति से अधिक विकसित 
हुआ । इलियड तथा ओडिसी मे किसी देवता का आदर्श माचव से अधिक नहीं 
है । उसका आकार एव क्रियाये कदाचित्‌ ही इस स्वरूप के प्रतिकूल जाती है । 
दूसरी ओर, हिन्दू पुराकथाशास्त्र, जो उसी स्रोत से उद्भूत है जिस ख्रोत से 
योरोप का पुराकथाशास्त्र किन्तु जो एक भारतीय वन की समान अतिवृद्धि के 
साथ ही विस्तृत होता रहा और प्रशाखाओ में फंलता रहा है, बड़ी तीव्र गति से 
सभी आनुपातिक सामज्जस्य से भी अधिक बढ़कर विकट एवं अस्त- 
व्यस्त रूपक की उलझी हुई झाड़ियो से घिर गया। निश्सन्देह भारतीय एवं 
ग्रीसदेशीय मह।काव्यों के देवताओं में उतकी समान उत्पत्ति के कतिपय चित्त 
अवशिए हैं जो परस्पर विविध प्रकारो से अचुरूप है। वे मानवीय कार्यों मे हस्तक्षेप 
करते हैं, मनुष्यों के समान चरित्र-दोप प्रदर्शित करते है । वे अपने प्रिय 
वीरो के युद्ध मे भाग लेते हैं, उन्हे दिव्यास्त्र प्रदान करने हैं और सीधे उनकी 
रक्षा करने के लिए उपस्थित तक होते है । 
किन्तु रामायण, महाभारत, एवं पुराणों मे, जिन तक ये पहुँचते है, 
देवी और अधंदंवी भूतों की आक्ृति एवं क्रियाएँ सामान्यत विक्रट, भयंकर एवं 
अविश्वसनीय की भभिव्यत्जक हैं। मानव रूप को चाहे वह जितना भी आद्ोंभत 
क्यो न हो, देवी गुणों की अभिव्यक्ति के लिए कदाचित्‌ ही उचित समझा गया 
है ) ब्रह्मा चार मुखवाले हैं। शिव तीन नेत्रोवाले और कभी-कभी पाँच सिर 
वाले हैं। इन्द्र के एक हजार नेत्र है । कार्तिकेय कें छ सुख, रावण के दस सिर 
तथा गणेश के हाथी का सिर है। प्राय. प्रत्येक देवता या देवी के कम से कम 
चार भुजाएँ हैं और प्रत्येक हाथ मे गूढ़ अर्थवाले चिह्न हैं। उन वीरो के कर्म, 
जो स्वय ही आध देवता हैं, कल्पना को नितान्त अयुक्त और असंभवकल्पता के क्षेत्र 
मे पहुँचा देते हैं । सम्पूर्ण हिन्दू देवमण्डल विलक्षण कल्पनाओ से, भयंकर जीवो 
से जो आधे पशु और आधे देवता हैं, नरभक्षी दानवो से, अनेक सिरवाले दैत्यो एवं 
णित राक्षसों से इस सीमा तक परिपूर्ण है कि उसे ग्रीक एवं रोमन लोगो की 
कोमल चेतना सहन नही कर पाती ।* 
को जन्म दिया अपितु उसका तात्पये यह है कि उसने पहले से ही प्रचलित 
पुराकथाओं को क्रमबद्ध रूप प्रदान किया | तथापि कोचे का हिस्ट्री आफ ग्रीस 
१,४८२ इत्यादि देखिए 
रोमन देवता जेनुस ( जो 'डिआनस' के स्थान पर माने जाते है और जो 


डाइस' से सबद्ध हैं) जो शिरों के साथ और कभी-कभी चार शिरो के. 
साथ उपस्थित किये गये थे । 


यह सत्य है कि होमर कभी-कभी विकठट जीवो की सृष्टि मे रूग जाता 
२७ सा० ; 


5 भारतीय अशा 


अपरय्थ, भारतीय महाकाव्यो में प्राकृतिक एवं क्षतिप्राकृतिक के बीच, पृथ्वी 
एवं आकाश के बीच, और देवी, मानवीय, तथा यहाँ तक कि पशु युष्टि के बीच 
सीमाएँ अनुपम ढंग से अनियत तथा अस्पष्ठ हैं। प्रत्यक अवसर पर देवताभों 
एवं अधंद॑वी व्यक्तियों के दठ मच पर दिखाई पड़ते हैं। देवता, मनुष्य तथा 
पशु सदैव स्थान वदलते रहते हैं। दोनों संसार के बीच एक झअवाधित सम्बन्ध 
बनाए रखा गया है और उनका पारस्परिक्त ऐसा लन्योत्याश्रव सम्बन्ध हैँ कि 
प्रत्येक दूसरे की सहायता की आवश्यक्रता रखता प्रतीत होता है । यदि दू'ती 
मर्त्यों को दैवी मध्यस्थता द्वारा अपनी विपत्ति से छुटकारा पाने में सहायता 
मिलती है, तो प्रायः पासा पलट भी जाता हैँ। स्वयं व्याकुल द्रेवताओं को, 
जो दयनीय कष्ठटापन्न अवस्था में पदा्र हुए हैं, राक्षतों-के साथ संघर्ष में मानव- 
की सहायता की प्रार्थना करने को बाध्य होना पडता है ।' यहाँ तक कि वे अपने 
प्रतिदिन के भोजन के लिए मन॒प्यो का मुँह ताकते है कौर उन्हें वास्तव मे 
मनृष्यो हारा दी गई वलियो पर जीविका निर्वाह करनेवारा दिखाया गया है । 
वे प्रत्येक यज्ञ-क्रिय के अवसर पर अपना अध ग्रहण करने के लिए दल 
बनाकर उपस्थित होते है। वरतुत हिन्दुओं के छिये यत्र केवल प्रावश्चित्त या 
देवता को प्रसन्न करने के लिए नही होता । यह देवताओो के भोजन एवं भरण 
के लिये भी आवश्यक होता है। यदि यज्ञ न होते तो देवता भूखों मर जाते 
(दे० भूमिका ) केवल यही एक कारण है जिससे वे राक्षसों का 
विनाश करने मे रुचि रखते है, जिनका प्रमुख ध्येय उनके भरण-पोषण के इन 
स्नोतो भे व्यवधान उपस्थित करना है। वहुत कुछ इसी प्रकार मृत व्यक्तियों 
की भात्माओं को अस्तित्व एव सुख के लिये जीवित व्यक्तियों पर निर्भर वताया 
गया है क्योकि उन्हे थ्राद्धकर्मो में चर के अपूपो एवं जछू के तर्पण द्वारा भोजन 
देना होता है । 


पुत:, न केवल मनुष्य उन पशुओं से सहायता प्राप्त करते हैं जो मानव कर्म 
करते है, वरन्‌ देवता भी पक्षियों, सभी प्रकार के पशुओ, तथा वनस्पतियों 
पर आश्रित एवं उनसे संबद्ध होते है । अनेक प्रमुख देवताओं को 
वाहन या सवारी के रूप में पशुओ का श््योग करते हुए दिखाया गया हे । 
ब्रह्मा हस पर चलते हैं मर कभी-कभी कमल पर बैठते हैं; विष्णु आधे शन्न 





है किन्तु पोलिफेमस का वर्णन भी रामायण के तीसरे काण्ड में आये हुए ( दे० 


पृ० ३४८ ) कबन्धासुर के अतिशयोक्तिप्रर्ण घोर रूपो के समान सभी सभावनाओं 
का अतिक्रमण नही करता । 


थ ६.२ 
शाऊजुन्तला तथा विक्रमोवशीय मे इन्द्र ऐसा करते हैं । 


महाकावन्यों की परस्पर एवं होमर के कार्यों के साथ तुलना ४१९ 


एवं आधे मनुष्य रूप वाले प्राणी के ऊपर ( जिसे गरुड कहा गया है ) चढते 
है या सेवित होते हैं; लक्ष्मी कमर पर विराजती हैं या हाथ मे एक कमल 
घारण करती है; शिव के पास वाहन या सहचर के रूप में वृषभ रहता है; 
युद्ध के देवता कातिकेय के पास मयूर है; | इन्द्र के पास हाथी है; मृत्यु के देवता 
यम के पास महिष है | इसी प्रकार कामदेव का शुक तथा मछली,” गणेश का 
मूषक,  अग्ति का मेष, वरुण का सत्स्य, और दुर्गा का वाहन सिंह है। दुर्गा 
को कभी-कभी अपने पति के साथ एक वृषभ पर विराजमान प्रस्तुत किया गया 
हैं । स्वय शिव का भी प्िह एवं मृग तथा असंख्य सर्पो के साथ सम्बन्ध 
दिखाया गया है। विष्णु ( हरि, वारायण ) को भी परमात्मा रूप में शेष 
( या अनन्त ) नामक सहस्नशीष॑वाले सर्प पर सोया हुआ दर्शाया गया है । 

इम्र शेप को नागो या अर्धद॑वी प्राणियों का राजा बताया गया है, जिनकी 
संख्या कभी-कभी एक हजार बतायी गयी है और वे आधे सर्प और आधे 
मनुष्य है। उनका सिर मनुष्यों जैसा है भर शरीर सर्पों जैसा । वे सात पातालो” 


९ कार्तिकेय को एक सुन्दर युवक के रूप मे वणित किया गया है, ( यद्यपि 
उनके छ. मुख हैं )। उतके मयूर से सम्बद्ध होने का यही कारण हो सकता है । 

? कदाचितृ इसके अधिक बल के कारण । 

5 शुक प्रायः भारतीय प्रेमकथाओ में आता है। उसका सम्बन्ध एक प्रकार 
के घड़ियाल से भी है जो प्रतीक है ( इस कारण इसका नाम मकरध्वज पढ़ा 
है ) | इस प्रकार का जीव उसके मन्दिरों के निकठ तालाबों में रखा जाता है | 

४ इसे अधिक चतुराई से युक्त माना जाता है । 

० पाताल शब्द का व्यवहार यद्यपि पृथ्वी के नीचे के सात लोको के लिये 
होता है, तथापि वस्तुत. यह इनमें से एक का नाम है। इनके क्रमशः ये नाम 
हैं: मल, वितल, सुतछ, रसातलूू, तछातरू, महातरू तथा पाताल | इनके ऊपर 
सात लोक हैं--भू ( पृथ्वी ), भुव., स्व", महः, जनः, तपः तथा ब्रह्म या सत्य 
( देखिए पृ० ६४, टि० २)। ये चौदहो शेषनाग के फणो पर आधृत है । नागो 
की जाति को, जो इन निचले लोको मे रहती है ( जिन लोको को नरको मे 
नही समझना चाहिए, दे० पु० ६४ ठि० २) कभी-कभी केवल एक पाताल 


से अथवा ईसके एक भाग, नागलोक, से सम्बद्ध बताया जाता है जिसकी 


राजधानी भोगवर्ती है। उनके कश्यप की पत्नी, कद्रू, से जन्म लेने की कथा है, 
और उनमे कुछ स्त्रियो ( नागकच्याओ ) के मनुष्य-वीरो के साथ विवाह करने 
का वर्णन किया गया है। इस प्रकार उलुपी णर्जून की पत्नी हुई थी ( पु० 
इ८१ टि० २) और विचित्र बात यह है कि राजपुतो से एक/जाति आज भी 


जँ 


शक 


४२० आरतीय प्रज्ञा 


या पृथ्वी के नीचे के क्षेत्रों में निवास करते है जिन्हे ऊपर के सात छोकों सहित 
देपनाग के सहस्न मस्तकों पर भाधृत बताया गया है। शेप बनन्त के 
प्रतीक हैं, क्योकि एक प्रचलित पुराकथा के अनुसार वे सृष्टि के अध्यन्त रकालों के 
बीच परमेश्वर को और प्रत्येक काल के आदि में रचित समारों को झालम्वन 
देते हैं (पू० ३२३ टि० )। पुनः, पृथ्वी के आठ गुराकबाधारत्रीय हाथियों एवं 
आठ हस्तिनियों फे विद्याल मस्तकों एवं पृष्देश पर अवलम्ब्रित होने की 
कल्पना की गयी है और इन सभी हाथियों तथा हम्तिनियों के माम भी है ।* ये 
आठ दिशाओ के हाथी हैं। जब इनमें से एफ भी अपना घरीर हिलाता है तो 
सम्पूर्ण पृथ्वी मे भूकम्प जाता है ( देखिए रामायण १.४१ )। 
वस्तुत: भारतीय एवं ग्रीसदेशीय महाकाव्यों के बीच अन्तर फेयल अस्त- 
व्यस्त, अतिशयोक्तिपूर्ण एवं परिवृहित पुराकथाओं में नहीं अपितु इनके 
विचारहीन तथा क्षतिप्रयोग में निहित है । रामायण तथा महाभारत में 
आध्यात्मिक तथा अतिस्वाभाविक तत्व सर्वत्र इतने प्रबल एवं अतिव्याप्त ई कि 
कोई भी वस्तु, जो केवल मानवीय है, अप्रकृत प्रवीत होती है । 
इलियड और ओडिसी में धामिक एवं अतिमानवीय तत्व संभवत. कम 
व्याप्त नही हैं। देवता निरन्तर मध्यस्थता एवं निर्देशन करते हैं, किन्तु 
वे ऐसा इस प्रकार करते हैं मानो वे स्वयं मनुप्यो से अलग नही हैं या कम से 
अपनी उत्पत्ति नागो से बताती है। भागों की पूजा का एक पविम्न दिन होता 
है और जुलाई (श्रावण ) के अन्त में नागपश्वमी को उनकी पूजा होती 
है। वासुकि एवं तक्षक दुसरे नागप्रमुख हैं। इन लोगों को निचले लोकों के 
भिन्न-भिन्न सागो की सर्प जातियो का राजा बताया गया है। सभी नागो के 
फण में मणि बतायी गयी है । उनके राजा शेष, वासुकि, एवं तक्षक, सामान्यतः 
ह तबाह 32800 28 जाते हैं और गरुढ़ को सर्पो ( नाग्रारि ) का 
व्द सामान्य सर्पो के लिये प्रयुक्त होता है । सर्पो 
के बिलो से छिपने की आदत के कारण नागो के निचले लोकों मे निवास 
करने की कल्पना उठ खड़ी हुईं होगी । रेव० के० एम० वैनर्जी के इस विषय में 
सिद्धान्त विलक्षण है । 
* गजो के आठ नाम अमरकोद में इस प्रकार दिये गये हैं--ऐरावत 
3'डरीक, वामन कुमुद, अब्जन, पुष्पदन्त, सावेभौ गीक । चार के 
33233 है हा 35 पे ' पु बक ” सावभोम, सुप्रतीक। च॑ 
कभी-कभी इन हाथियो की हे रा क 
लैपनी-अपनी दिशा के निकटवर्ती का नल कार ० पक थक 
काक्ष से विचरण करते है (दे० मेघदृत १४) 


है 
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कंम काव्य की नाटकीय संभावना का विनाश या सरल यथार्थ मानवता के 
सामान्य वातांवरण को क्षीण बनाये बिना ऐसा करते हैं। हम यह मानते है कि 
होमर में आत्मा के भावी जीवन, दूसरे जीवन मे उसके सुख या दुःख की 
अवस्थाओ का प्रायः उल्लेख है; और होमर फा छारीर-वियुक्त आत्माओं का 
वर्णन कई हृष्टियो से इस विषय पर हिन्दुओ के विचारो से साम्य रखता है --- 
फिर भी ये सिद्धान्त होमर मे इस प्रकार अतिशयोक्तिपुर्ण यथार्थेता के साथ 
नही उठ खड़े होते कि मानवीय विषय अयथार्थ प्रतीत होने लगें। उसकी 
कविताओ में आत्मा की किसी पूर्ण शरीर मे स्थिति और इस जीवन के बाद 
अन्य शरीर धारण करने फी क्षमता का भी उल्लेख नही है--यह एक ऐसा 
सिद्धान्त है जो हिन्दू काव्य मे वर्तमान जीवन के कर्मों को एक रहस्यमय 
अर्थ से संयुक्त और भारतीय आध्यात्मविद्या को एक गहन सविशेषक रूप प्रदान 
करता है । 

इन सबके अतिरिक्त यद्यपि इलियड एवं ओडिसी में पुरोहितोका स्थान- 
स्थान पर उल्लेख है तथापि होमर की कविताओ में एक नियमित पुरोहितवाद 
की किसी मान्यता अथवा ऋत्विजो/के मध्यस्थ वर्ण की आवश्यकता का 
नितानत अभाव है ।* यह, जिसे भारतीय महाकाव्यो मे पौरोहित्य का तत्त्व 
कहा जा सकता है, अल्पाधिक मात्रा मे उनकी नस-तस में गुँथा हुआ है । इन 
रचनाओ मे ब्राह्मणवाद भी उतना ही क्रियाशील रहा है जितनी कि कवियो की 





' १ इन अशो को देखिए जो मृत्यु के उपरान्त एक साधारण रूप में 
हेडेज़ में निवास करने के विषय पर प्रकाश डालते हैं---इलियड २३.७२,१०४; 
ओडि० ११.२१३, ४७६; २०.३५५; २४.१४ । यह विलक्षण बात है कि श्राद्ध 
किये जाने ( दे० १० २४६ ) के पूर्व आत्मा की अशान्त दशा का हिन्दू विचार 
इस प्राचीन सभ्यजनवर्गीय अन्धविश्वास से मेल खाता है कि मृत व्यक्तियों के 
प्रेत उस समय तक भटकते रहते हैं और अन्य मृत व्यक्तियो के पास नही पहुंच 
पाते जब तक उनके शरीर को दफनाया नहीं जाता | देखिए भोडिसी० ११, 
प४; इलि० २३ ७२, तथा” तुलना एनी० ६.३२५; ल्यूकन १.२; इउर० 
हेके० ३० । हे 

२ होमर के काव्य मे राजा या किसी भी व्यक्ति को पुरोहित की सहायता 
के बिना यज्ञ करने की आज्ञा है। देखिए इलियड २४११; ३,.३९२। फिर भी 
इस स्थल पर हमे युज्ञ निरीक्षक मिलता है जो यज्ञ की अग्निशिखाओ एवं 
धूए से भविष्यवाणी करता था। दे० ईलियड २४.२२९१, ओडि० २१.१४४; 
२२.३२१९ । 


न 


कल्पनाएँ; और इसने मानवीय एवं देवी सभी ज्ञान के एकाधिपत्य का निर्भीकता 
से दावा करते हुए उसे विभाजित कर दिया है, जैसा कि इसने साहित्य के प्रत्येक 
विभागों का निर्माण तथा अपने प्रयोजनो की सिद्धि के लिये उसे आदृत्त कर 
दिया है। इसकी नीति बुद्धि के विकास को रोकने एवं निम्न वर्णो को निरन्तर 
वाल्यावस्था में रखने की ही रही है । इसने एक इस प्रकार के अतिशयोक्ति की 
भूख को उत्तेजित किया जो उससे अधिक अतृप्तिकर होती है जितनी कि 
सर्वाधिक वाग्विस्तारयुक्त योरोपीय कल्पित कथा मे सहन की जा सकती ।॥ 
महाभारत की भ्षपेक्षा रामायण मे यह बात अधिक पायी जाती है, किन्तु 
परवर्ती महाकाव्य मे, जो भौगोलिक, कालक्रम सम्बन्धी एवं ऐतिहासिक वर्णनों 
से परिपूर्ण है, किसी भी उक्ति पर विश्वास नही किया जा सकता । समय का 
नाप अनेक अयुत वर्षो से किया गया है; दूरी का नाप कई अयुत मीलछो से किया 
गया है और जब कभी युद्ध का वर्णन करना होता है तो फई अयुत संनिको, 
हाथियो एवं घोडो को रणक्षेत्र भें उपस्थित किये बिना उसके विषय में कुछ 
सोचा तक नही जा सकता ॥" 

योरोप एवं भारत की धामिक पद्धतियों का अन्तर और भी उल्लेखनीय हो 
जाता है, जब हम यह ध्यान मे रखते हैं कि रामायण तथा महाभारत की 
सुतरां अनुपयुक्त काल्पनिक कबायें आज भी हिन्दुओ की धाभिक निष्ठा के 
साथ घनिष्ट रूप मे संवद्ध हैं। यह निश्चित है कि उनमे अधिक बुद्धिमान 
व्यक्ति ग्रीस एवं रोमनिवासियों मे अधिक शिक्षित व्यक्तियों के समान ही 
पुराकथा की कल्पनाओ को रूपकात्मक मानते थे और अब भी मानते हैं; 
किन्तु योरोप तथा एथिया दोनों मे ही बहुसंड्यक जनसमुदाय ने प्रतीको 
के रहस्ययुक्त तात्पर्य के विपय में चिन्ता न करके प्रतीको एवं रूपको को 
वास्तविक मान लिया, और निःसन्देह वे ऐसा अब भी पश्चिम तथ्य पूर्वे 
के देशो मे समान रूप से मान सकते हैं। योरोपीय देशो मे वहुसंख्यक 
जनसमुदाय का मृदु धर्म भी पर्याप्त मात्रा मे उनकी खद्घालुता के ऊपर किसी 
मधिक मर्यादातिक्रम को छादने के धामिक मनुष्यो की श्रद्धोन्‍्माद का 
निपेव करने की सामान्य वुद्धि द्वारा पर्याप्त मात्रा मे नियस्त्रित रहता है; और 
यद्यपि होमर की कविताओं की क्षब भी बहुत प्रशंसा होती है तथापि गंसार 
के किसी कोने में कोई भी व्यक्ति उसके आख्यानो में स्वल्प निष्ठा रखने का 
न तक नही देखता जिससे उनका सम्बन्ध घामिक विचारों एवं व्यवहारो 
के साथ जोड़ा जा सके । भारत में इंन विषय में पूर्ण विपर्यास देखा जा सकता 
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: तुलना अरस्तू के पोएटिक्स के उद्धरणो से । 
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है । भारतीय महाकाव्यों की कथोयें आज भी वर्तमान धर्म से पुरी तरह गूँथी 
हुई है । वस्तुतः एक अशिक्षित हिन्दू की सुतरा विकट कथाओ को मान लेने 
एवं उनकी प्रशसा करने को क्षमता स्पष्टत. असीमित होती है। सामान्य हिन्दू 
मस्तिष्क के लिये तथ्यों का साधारण संवबन्ध कोई आकर्षण नही रखता । 


वीरो के चरित्र के वर्णन मे भी, जिनमे भारतीय कवि अधिक दक्षता 
प्रदर्शित करते हैं, अद्भुत की उस अतिकाक्षा के चित्रण को उपेक्षा नही हो सकी है 
जो पूर्वदेशीय लोगो की मानसिक रचना से प्राय. अवियोज्य प्रतीत होती है । 
- होमर के पात्र शेक्सपियर के पात्रों के समान है । यदि आप माने तो वे 
यथार्थ नायक है किन्तु वे सर्देव मनुष्य हैं जो कभी पूर्ण नही है, कभी मानवीय 
दुर्गंणो, विरोधाभासो, एवं स्वभाव की चपलताओं से मुक्त नही है। यदि उनके 
कर्म कभी कभी मानवेतर है भी तो वे ऐसे असम्भव कर्म तो नही ही करते जो 
पूर्णत, असद्भत हों। अपर वह अपने णात्रों को चित्रित करता हुआ नही 
दिखाई देता; वह उन्हे स्वयं ही अपना चित्रण करने के लिये छोड़ देता है। 
वे प्रकृति की सम्पूर्ण यथा्थंता से युक्त फोटो के समान सम्मुख आते हैं। हमे यह 
अधिक नही बताया गया है,कि वे क्या करते या कहते हैं।' हिन्दू महाकाव्यो 
में कवि अपनी ओर से बहुत लम्बे एव अरोचक वर्णन देता है और उसके चरित्र 
नियमत या तो उचित से अधिक भले होते है या अधिक बुरे । अपने सभी दोषो के 
साथ एचिलीज़ व्यवहार की प्राय. कष्टपूर्ण निर्दोषता से युक्त राम की तुलना मे 
कितना अधिक स्वाभाविक है । मृत हेक्टर के प्रति प्रदर्शित एचिलीज़ का 
निर्देयतापूर्ण प्रतिशोध भी मृत रावण के प्रति राम के उदार व्यवहार की 
तुलना में हमे अधिक यथार्थ प्रतीत होता है । निः:सन्देह कभी कभी ये चरित्र- 
नायक भी ऐसा कर बैठते है जिसे एक योरोपीय अपराध कहेगा और पाण्डव 
निश्चय ही प्रवच्चना के एक अमानवीय कर्म के अपराधी थे। एक भयकर 
मृत्यु से बच निकलने की चिन्ता में वे एक जातिहीना स्त्री तथा उसके पाँच पुत्रो 
को फुसछाकर ज्वलनशील लाक्षाणह मे ले जाते हैं और उसे जीवित जला देते 
है ( दे० पृ० ३७६ )। किच्तु इस कार्य का अपराघ एक हिन्दू की दृष्टि में इस 
विचार से दूर हो जाता है कि वह स्त्री जातिच्युत थी, और इसके अत्तिरिक्त 

१ अरस्तू कहता है कि 'होमर की अनेक प्रशंसनीय विशेषताओं में एक यह 
है कि--वही एक मात्र कवि है जो यह ज्ञान रखता प्रतीत होता है कि अपने 
काव्य मे स्वय उसको किस प्रकार का भाग लेना उचित था । कवि को अपनी 
ओर से यथासंभव अल्पवचन कहना चाहिए । होमर कुछ उपकल्पक पक्तियों के 
बाद तत्काल ही एक पुरुष, एक स्त्री या किसी दूसरे चरित्र को उपस्थित करता 
है, वयोकि इन सबका अपना चरित्र है ( पोएटिक्स ३.३ ) | 


हर भारतीय प्रज्ञा 


वर्वर भीम ही आग लगाते हैं। राम और लक्ष्मण ने भी शूर्पणखा का अंगभग 
करने मे एक निर्दयतापूर्ण कार्य प्रदर्शित किया है | इसके लिये भी क्रोधी लक्ष्मण 
उत्तरदायी ये । यदि उत्तम नायक पाप करते हैं तो वे मतृष्यो के समान पाप 
तहीं करते | हम उनमे अपना कोई चित्र नहीं पात्ते | चित्रों में एक ही रग 
की भरमार है, प्रकाश और छाया की परम्परायें नही है, कौर विरोधी रगो 
का कछात्मक सम्मिश्रण भी नहीं के बराबर है। एक ओर सभी देवता 
या अर्घ-देवता हैं और दूसरी थओोर श्षमी राक्षस या देत्य । हम 
मिश्चित स्वभावों वाले यथार्थ मानव प्राणियों को नहीं पाते । विरोधपूर्णं 
मानवता के सम्मुख कोई दर्पण नही रखा गया है । दुर्योधन और उसके नित्याच्वे 
भाई सभी समानरूप में इतने अधिक दुएट हैं कि वे वास्तविक मनुष्यों के 
प्रतिरूप नही हो सकते । रामायण के चरित्र-तायकों मे सभवतः लक्ष्मण का और 
महाभारत के नायको मे भीस का चरित्र अधिक स्वभाविक है! बनेक दृष्टियों 
से भीम का चरित्र एचिलीज़ के चरित्र से असमान नही है, किन्तु अपने सर्वाधिक 
मानवीय चरित्रतायको का चरिवचित्रणः करने में भी भारतीय कवि 
वाग्विस्तार में प्रवेश करने की अविच्चिन्न प्रवृत्ति प्रदर्शित करता है । 


यह मानना पड़ेगा कि पारिवारिक जीवन के चित्रों एवं व्यवहारों का 
प्रदर्शंव करने में संस्कृत महाकाव्य ब्रीक और रोमन महाकाव्यों से भी अधिक 
यथार्थ एवं वास्तविक है। स्त्रियों के चरित्रचित्रण में हिन्दू कवि सभी 
अतिरव्जित रूपसज्जा का परित्यग करके प्रकृति का आश्रय लेता है। 
कंकेयी, कौशल्या, मन्दोदरी ( रावण की प्रियपत्ती' ) तथा कुबड़ी मन्यरा 
का भी (रामायण २. ८) जीता जागता चित्र खीच यया है। सीता, 
द्रीपदी और दमयन्ती, हेलेन या स्वय पेनेलोप की कपेक्षा हमारी सहानुभूति एवं 
रुचि को बहुत अधिक बाकृए करती है। तिसनन्‍्देह हिन्दू स्त्रियाँ सामान्यतः 
पातिब्रत की पूर्ण आदर्य होती है; भौर इसमे भी सन्देह नही किया जा सकता 
कि पतित्रता पत्नी के इन हृदयावजंक चित्रों में हम प्राचीन कालों की हिन्दू 


गृह्य ण्् व्यत् त्त्जोर बत्र एः | डु* 
ह्न व्यवहारों की पवित्रता एवं सररता का यथार्थ प्रतिनिधित्व पाते है।* 
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हे ये सोरे हक... है 4 
रामावण ६.९५ (योरेसिओ कां सं०) मे रावण के मत शरीर के निकट 


हि विछाप एवं उसके सीता के प्रति विनाशकारी कामुकता के ' 
उल्लखा से अधिक स्वाभाविक क्‍या हो सकता है? 


इसमे सन्देह नही कि एक हिन्दू पत्नी की भक्ति मे उसमे उससे कहीं 
अधिक हीनभावना अन्तर्निहित थी जितनी स्वातन्त्य के आधुनिक योरोपीय 
विचासे के अनुकूुऊ हो सकती है। जिच्न सीमा तक भी, इस पति- 


$ 


'महाकाव्यों की परस्पर एवं होमर के काव्यों के साथ तुछना रु] 


महाकाव्यों से हम मुसलमानी आक्रमण के पूर्व हिन्दू स्त्रियों द्वारा उपयुक्त 
सामाजिक स्थान के विषय में अनेक रोचक संकेत भी एकन्र कर सकते हैं । 
, रामायण तथा महाभारत पढ़ने वाला कोई भी व्यक्ति इस निष्कर्ष पर पहुँचे 
बिना नही रह सकता कि स्त्रियों को पर्दे में रखने एवं उन्हे नीचा समझने की' 
प्रवृत्ति कुछ सीमा तक सभी पूर्वी देशो के लिए स्वाभाविक है भौर प्राचीनतम 
कालो में भी प्रचलित थी ।' फिर भी, दोनो काव्यो मे अनेक अश स्पष्ठतः इस 
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परायणता का पालन तुच्छ विषयो मे भी किया जाता था उसका विलक्षण 
उदाहरण गान्धारी क्की कथा में मिलता है, जो अपने अन्धे पति की सहानुभूति 
मे कभी भी आँखों पर पट्टी बाघे बिना प्रजा के संमुख नही उपस्थित होती 
थी ( देखिए पृ० ३६९ )। अतएवं कौरवों एवं पाण्डवो के महान कटयुद्ध 
में विदुर धृतराष्ट्र और गान्धारी के निकट दृश्यों का वर्णन करने के लिये 
,उपस्थित रहते थे ( देखिए पुृ० ३७५ )। 

* ग्रीस और रोम वालों के लिये भी यह स्वाभाविक था। स्त्री जाति के 
लिये वीरता एवं सम्मान का प्रदर्शन केवल उत्तर में उत्पन्न योरोपीय राष्ट्रो में 
पाया जाता था, जो स्त्री को परम सम्मान का भाजन (76586 0७775 
इक्वाटापा। धाव॒पंत ) मानने वाले प्रथम राज्य थे (टेक० जर्म० ८ ) | यह 
तथ्य कि प्राचीन काल मे स्त्रियाँ कुछ अवसरों के अतिरिक्त पर्दा रखती थी 
पाणिनि द्वारा नृपपत्नी के लिये प्रयुक्त 'असूर्यम्पश्या! ( सूर्य के प्रकाश को न 
देखनेवाली ) शब्द से जाना जा सकता है--यह एक कठोर शब्द है कौर 
मुसलमानो के 'पर्दा-नशी' शब्द से भी अधिक कठोर अर्थ वाला हैं। यह भी 
द्रष्टन्य है कि रामायण ( ६.९९,३३ ) में भी एक प्रकार की पर्दा-प्रथा का स्पष्ट 
उल्लेख है और मुसलमानों के आक्रमण के बहुत पहले ही 'अवरोध', 'घिरा 
हुआ या सरक्षित स्थान, शब्द स्त्रियों के निवासखण्ड के लिये प्रयुक्त मिलता 
है। रत्नावली मे राजा वत्स के मन्‍्त्री, उसके कंचुकी, तथा छुंका से आये 
दूत को रानी और राजभवन की स्त्रियो के पास ले जाया जाता है। 
और यद्यपि रामायण ( ९.९९ ) में राम सीता को सम्पूर्ण जनसमवाय की दृष्टि 
के समक्ष आने को कहते हैं फिर भी वे उन अवसरो का वर्णन करते है 
( ९९,३४ ) जब किसी स्त्री को बिना पर्दा रखे छोगो के सम्मुख आना चाहिए । 
में यहाँ इस अश का अनुवाद करता हूँ क्योकि यह इस रोचक विषय पर 
उल्लेखनीय ढग से प्रकाश डालता है। राम विभीषण से कहते हैं '---- 

“घर, वस्त्र, घिरी हुई दीवालछें, उत्सव, तथा राज-सत्कार कोई भी एफ 
स्त्री के लिये बावरण नही हैं। केवल उसका अपना गुण ही उसकी (चारो 


ना 
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तथ्य की स्थापना करते हैं कि भारत में प्राचीन काड मे माजकल की अपेक्षा 
स्त्रियों पर सामाजिक वच्चन केस होते ये और वें पर्याप्त स्वत्रन्त्रता का भी 
उपभोग करती थी ।* निःसन्देह प्राचीन विधिनिर्माता मनु स्थियों की कोई 
अपनी इच्छा न होने एवं स्वतन्त्रता के लिये उनकी अयोग्यता की वात कहते हैं 
( दे० इस ग्रन्थ का पृ० २४५ ); किन्तु संभवतः उन्होंने इस अकार की 
सामाजिक दणा का वर्णन किया है जिसकी स्थापना पुरोहित वर्ग का लक्ष्य 
था न कि वह उनके समय में वस्तुत. बव्रद्यमान अवस्था थी । वाद के समय 
मे ब्राह्मगवाद के दम्भ ने बोर उससे भी अर्वाचीन काल में इस्लाम धर्म के 
प्रभाव ने स्त्ियो को ऐसी स्वतस्त्रता से भी वन्चित कर दिया जो उन्हें कभी प्राप्त 
थी और इसी कारण वर्तमान काल मे किसी हिन्दू स्त्री को सिद्धान्ततः कोई 
स्वतन्त्ता नही है । केवल यही बात नहीं हैं कि वह स्वयं अपनी स्वामिनी नहीं 
होती, उसका भपने ऊपर अधिकार भी नहीं है भोर न कसी किसी अवस्था 
हो मकता है । पहले वह पिता की होती है जो उसे उसके पति को दान कर 
देता है जिसकी वह सर्देव सम्पत्ति वनकर रहती है । उसे उस भरकार के उच्च 





ओर रक्षा करता है )। घोर विपत्तियों में ( व्यसनेषु ), विवाहों मे, ( क्षत्रिय 
कस न लिए ), यज्ञ मे, सभाओं मे ( ससत्सु ) सभी छोक स्त्रियों को देख सकते 
है ( स्त्रीणा दर्शन सर्वलौोकिकरम्‌ ) 
मिल हक ; ट्‌, कस उत्तर रामचरित में राम की माता वाल्मीकि क्के 
के हब । पुनः, स्त्रियां नाटक थादि देखने उपस्थित होती थी, 
58 कल ६ जाती थी और अपना स्नान एकास्त में नही करती थी । 
; व भी प्रचलित है, यद्यपि मुसलमान स्त्रियाँ ऐसा नही करती | 

डे महभारत १.४७१९ में थाया है--अनाबृता: किक पुरा स्विय आसन 
एाम-चार-विद्ारिण्य; स्व्रतन्त्रा., इत्यादि । 


* क्षमएतव पति की मृत्यु हो द् पं 
व पत्ति की मृत्यु होने पर वह पुनविवाह नहीं कर सकती 


महाकाव्यों की परस्पर एवं होमर के कार्यों के साथ तुलना ४२७ 


: कोटि के धर्म के योग्य नही समझा गया है जेसा पुरुष को); और वह समाज 
में क्षाती-जाती नहीं । परन्तु प्राचीन काल में जब महाकाव्यीय गीत भारत 
मे प्रचलित थे तो स्त्रियों के संबन्ध भपने ही परिवारों तक सीमित नहीं थे; 
वे बहुत कुछ अपनी इच्छा के अनुकल करती थी, इधर उघर बाती-जाती थी, 
समाज में बिना हिचक के आती थी,' और यदिदवे क्षत्रिय वर्ण की होती 
थी तो उन्हे विवाहेच्छुक पुरुषो के समूह मे अपने पतियों को चुनने की भी 
छट होती थी? | अपरच्च, यह स्पष्ट है कि कई उदाहरणो में नारी का स्वरूप 
पर्याप्त मान एवं प्रतिष्ठा से युक्त था भौर परिवारों मे अधिक पारस्परिक प्रेम 
रहता था । रामायण तथा महाभारत के पारिवारिक एवं सामाजिक आननन्‍दो के 
चित्रों से बढकर कुछ भी अधिक सुन्दर औौर हृदयावर्जक नही है। बच्चे अपने 


दूसरे विवाह की संभावना पर उसकी चिन्ता से यह निष्कर्ष निकाला जा सकता 
है कि इस प्रकार का विवाह उस समय भी अच्छा नहीं समझा जाता था ॥ 

* गार्गी तथा मंत्रेयी ( बृहदारण्यक उपनिपद्‌, रोइर का अनुवाद पु० १९८, 
२०३, २४२ ) देखिए । इसमे सन्देह नही कि महाकाव्यों एवं परवर्ती काव्यों में 
स्त्री की धर्म के विषय मे निम्न योग्यता का तात्पर्य था। पति पत्नी का देवता 
तथा स्वामी होता था और उसका सबसे बडा धर्म उसे प्रसन्न करना था । इस 
ग्रन्थ के पृ० १५६ पर सीता की उक्ति, तथा माधवाचार्य का उद्धरण जो 
चौदह॒वी शताब्दी मे हुए थे ( पृ० ३६४ टि० ) देखिए । इस प्रर्कार के श्छोक 
हिन्दू साहित्य मे आम है--भर्ता हि परम नार्या भूषणं भूषण॑त्रिता? आर्थातु 
पति एक पत्ती का बिना आमभूषणों के भी सर्वोत्कृष्ट आभूषण होता है । मनु 
कहते हैं ( ५.१५१ )। 

यस्मे दद्यात्‌ पिता त्वेनाम्‌ श्राता वानुमते पितु । 
तं शुश्ेषेत जावन्तं संस्थितंच न लड्घयेत्‌ ॥। 

इस ग्रन्थ का ० २७९ देखिए; ४.१९८ मे मनु स्त्रियों का शूद्रो के साथ 
वर्गीकरण करते हैं । ु 

* विशेषतया विवाहित स्त्रियाँ। एक पत्नी को अपने पति का जआाज्ञापालान 
विना विचारे करना होता था, किन्तु दूसरे विषयों में वह स्वतन्त्र होती थे 
६ 'स्वातन्त्य महँति', महाभारत १, ४७४१ )। 

3 क्रभी-कभी स्वयंचर अपवाद-स्वरूप भी होता था कौर केवल राजाओं 
या क्षत्रियों की कन्‍्याओं के लिए विहित प्रतीत होता है। देखिए द्रौपदी स्वयवर, 
महाभारत १.७९२६ । 
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माता पिता के प्रति करत्तेंव्यपरायण है! और अपने बढ़ो के प्रति विनम्र, 
छोटे भाई अपने अग्रजी के प्रति जादर रखते है, उनके हिंतों की चिन्ता करते 
हैं और उनके कल्याण के तिमित्त अपना बलिदान तक कर देते है । पत्नियाँ 
अपने पतियों के प्रति श्रद्धालु, परायणा एवं आज्ञाकारिणी है; फिर भी वे चरित्र 
की अधिक स्वतस्त्रता प्रदर्शित ऋरती, हुई अपने विचारों को अभिव्यक्त करने 
में हिचकती नहीं । पति अपनी पत्नियों के प्रति मधुर प्रेम रखते हैं, भौर 
उन्हे आदर एवं सौजन्य की दृष्टि से देखते हैं । पुत्रियाँ एवं स्त्रियां सामान्यतः 
गुणवती एवं सलज्जा हैं, फिर भी उत्साहपूर्ण एवं समय उपस्थित होने पर 
हृढ़ एवं साहसी भी । प्रेम एवं सामञ्जस्थ पूरे पारिवारिक घेरे में राज्य करता 
है। वस्तुत', पारिवारिक प्रेम के ध्श्यों का चिंत्रण करने मे और उन सार्वेभीम 
भावनाओं एवं सवेदनाओ को अभिव्यक्त करे में जो सभी समयों में भोर 
सभी देशों में मातव स्वभाव के मैसगिक अंग रहा है, संस्कृत महाकाव्यीय कवि 
की समता ग्रीक एपोस ( 2708 ) भी नहीं कर सकता । होमर हमे प्रायः 
युद्धक्षेत्र के बाहर नही ले जाता; और यदि हम पेट्रोक्लस तथा हेक्टर की मृत्यु 
प्र बिलापों, + प्रायम ( शिक्षा] ) के एचिलीज़ के शिविर में गम॑न्‌ एवं 
हेक्टर तथा एण्ड्रोमाख के विधोग की कल्पना करें तो भी इलियड मे 
सुति बालक की मृत्यु ( ए० रे४९ ), सीता की अपने पति के साथ वन जाते 
की अभ्यथेना ( पु० ३५६ ) तथा रामायण के अन्त मे सम्पूर्ण अग्तिपरीक्षा के 
हृश्य के समान कोई हृदयद्रावक अंश नहीं मिल सकता । भारतीय महाकाव्यो में 
ऐसे अशो की भरमार है और वे प्राचीन भारत के पारिवारिक जीवन की 
पवित्रता एव सौख्य का उच्च कोटि का चित्र प्रस्तुत करने के साथ ही हिन्दू 


नास्यो की तितानन्‍्त पवित्र एवं महत्वपूर्ण सामाजिक कत्तेव्यों को निभाने की 
क्षमता भी प्रदर्शित करते हैं । 


न 


* हिन्दू पुत्रों और पुत्रियो करे अपनी माता के प्रति आदर के साथ बोलते 
ढ्ग से, सामान्यतः कठोर शब्दों मे अपनी माता से बोलने वाले टेलमेकस 
हज है का उन्तर देखिए । पितृ प्रेम एवं पिता के प्रति श्रद्धा भाज 
ह दू रथ की वैसे ही दर्शनीय विशेषता है जैसी कि प्राचीन काल 
मे थी। अविवाहित भारतीय सिपाहियो मे यह बात आम पायी जाती है कि 
वे आय. भूखो रह जाते हैं जिससे वे अपने वृद्ध माता-पिता के पास पैसे भेज 
सके । वस्तुत. राष्ट्रीय बन्धन की दुर्बलता किवा पूर्ण अभाव के अनुपात में ही 
पारिवारिक वन्धन दृढ़ और मजबूत है। इंग्लैगण्ड और अमेरिका में, जहाँ 


राष्ट्रीय जीव द्ढ । 
। ट्रीय जीवन सर्वाधिक दृढ है, पुत्र पुत्रियाँ अपने मातापिता के प्रति कैंस 
द्वालु होते है । 


॥। 
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हमे ऐसी घारणाओ से सतक रहना चाहिए कि भारतीय स्त्रियाँ वतंमान 
काल में अपने प्राचीन स्वरूप से बिल्कुल गिर गयी । इस्लाम धर्म के भ्रष्ट करने 
वाले उदाहरण के तथा आधुनिक हिन्दू धर्म की पतनोन्‍्मुख प्रवृत्ति के बावजूद 
भी नेतिक तथा बौद्धिक उत्कर्ष के उल्लेखनीय उदाहरण अब भी पाये जा 
सकते हैं'। तथावि ये अपवाद स्वरूप है और हम यह मान सकते है 
कि जबव॒ तक एशियाई स्त्रियाँ, चाहे वे हिन्दू हो या मुसलमान, उच्च 
पद पर आसीन और शिक्षित नही की जाती तब तक एशियाई देशो को 
योरोपीय देशो के स्तर तक उठाने का हमारा प्रत्तन निष्फल होगा ।* हम यह 
आणा रखते हैं कि जब रामायण और महाभारत धर्म के पवित्र भण्डार और 
विश्वसनीय परम्परा के आगार नही माने जाने लगेगे तब भी प्रबुद्ध हिन्दू इन 
काव्यो से अबला जाति का सम्मान करना सीख सकंगे, और प्राचीन स्वतन्त्रता 
को पुन: प्राप्त कर एव ईसाई घ॒र्म की आनन्‍्दपुर्णता' के अंशग्राही होने से और 
भी ऊँचे पद पर आसीन होकर हिन्दू स्त्रियाँ हमारे पूर्वी साम्राज्य के लिये वही 
कार्य कर सकेगी हैं जो परिचिम की स्त्रियो ने योरोप के लिये किया है--वे देश 
की जनता के चरित्र को मृदुता, शक्ति और गौरव प्रदान कर सकती है । 

मैं अपने वैतमान विषय को दोनो महाकाव्यो की घामिक एवं नैतिक 
शिक्षाओं के उद्धरण के साथ समाप्त करूँगा। दोनो काव्यो से उद्धृत कुछ 
भावनाएं एवं उक्तियाँ यहाँ प्रस्तुत हैं-- 

एक झात्रु का घोर प्रहार भी* समय-समय पर आने वाली क्षुद्र विपत्तियो 

की अपेक्षा अधिक सरलता से सह्य होता है। 

| रामायण ( बम्बई संस्करण ) २ ६२,१६ 


१ भारत के कुछ भागों में, विशेषतया मराठी जिलो मे अब भी स्त्रियों 
को पर्याप्त विचार एवं कार्य की स्वतन्च्रता प्राप्त है । 

+ मनु एक महान्‌ सत्य का उद्घाटन करते हैं जब वे कहते है (३. 
१४५ ), कि 'सहस्नं तु पितृन्‌ माता गौरवेणातिरिच्यते', माता माहात्म्य मे सौ 
पिताओ से बढकर होती है । | 

3 यद्यपि इनमे से कुछ अनुवाद वर्षों पूर्व वेटलिक के इईण्डिश्श स्प्रिश्श 
नाम के सुन्दर सकलून में किये गये थे, तथापि मुझे अनेक उदाहरणो का अनुवाद 
करने मे डा० शुइर के “रिलिजस एण्ड मॉरल सेप्टिमेण्टस फ्रीली ट्रान्सलेटेड 
फ्राम इण्डियन, राइटर्सं' से सहायता मिली है जो हाल ही मे एडिनबर्ग से 
परिशिष्ट एवं टिप्पणियों सहित प्रकाशित हुआ है । मैं डॉ० मुइर के समान ' 
' सफल नहीं कहा जा सकता, किन्तु अतुकान्त उन्द ने मुझे बहुत कुछ मल के 

अधिक निकट रखा है। / ० ५० 


रे 
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शब्दों मे किसी कार्य को कह देना सरल होता है, किन्तु उसे कार्य 
द्वारा पुरा करना ही पौरुष की वास्तविक कसौटी है । 
रामायण ( गोरेसिओ्रों सं० ) ६.६७,१० 


सत्यता, धर्म एवं पदप्रतिष्ठा सभी राजा मे केन्द्रित होते है; वह 
अपवी प्रजा का साता, पिता, तथा हितैपी होता है । 
रामायण ( बम्बई सं० ) २.६७,३५ 


विना राजाओ के देश में कोई व्यक्ति अपनी सम्पत्ति या अपने 
प्ररिवार को अपना नही कह सकता, कोई भी व्यक्ति स्वयं अपना 
स्वामी तक नही होता । 

रामायण ( गोरेसिओ स० ) २.६९, ११ 


जहाँ कही हम जाते है मृत्यु हमारे साथ चलती है; जहाँ कही हम 
बैठते है मृत्यु हमारे निकट बैठती है; जब चाहे जितनी लम्बी यात्रा' 
करे मृत्यु हमारे साथ सहयात्री के रूप मे रहती है और हमारे साथ 
घर तक पहुँचती है। प्रत्येक उषाकाल के आगमन पर मनुष्य 
आनन्दित होते है एवं प्रशंसा भरी हृष्ठि से सूर्यास्त की आभा को 
निहारते है। प्रत्येक ऋतु आकर उन्हे आनन्‍्दों से भर देती है, किन्तु 
फिर भी वे कभी नही सोचते कि प्रत्येक आने वाली ऋतु, प्रत्येक 
बीदने वाला दिन थोडा-थोडा करके उनके जीवन को समाप्त कर 
देवा है। जिस प्रकार समुद्र के जछ मे बहने वाले लकड़ी के हलट्ठे 
इवर उधर वहते हुए थोड़े समय के छिये एक साथ मिल जाते हैं 
किन्तु फिर अलग-अरूग बहने लगते है उसी प्रकार पुरुष का पत्नी, 
उच्तान, सम्बन्धियों एवं सम्पत्ति के साथ सम्बन्ध क्षणिक है, अतएव 
इंच सबसे विदा लेने का समय अवश्य आवेगा । 

रामायण ( बम्बई सं० ) २.१०५,२४-२७ । 
मनुष्य जो कोई कार्य करता है उसमें उसकी सिद्धि का सर्वाधिक 
अभावशाली साधन और सभी सफलताओ का सफल स्रोत है 
नेराश्यहीन अदम्य शक्ति । 
। रामायण ( बम्बई सं० ) ५.१२,११। 
_ उप्य को वज्ञ-तुल्य कठोर पाशों से बाँधता है और उसे 
खीचकर सर्वोच्च स्थान पर पहुँचा देता है या विपत्ति के गते मे 
डाल देता है । 


रामायण ( वम्बई सं० ) ५,३७,३ । 
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जिसके पास धन है उसी के पास बुद्धिबल है। जिसके पास धन है, 
उसी के पास विद्या का भण्डार होता है; जिसके पास धन है वही 
उच्च जन्म वाला है; घनवान्‌' व्यक्ति के ही सम्बन्धी और मिन्र 
होते हैं; जिसके पास घन है वही शूर माना जाता है; घनवान व्यक्ति 
सभी सद्गुणों का आस्पद होता है । 
रामायण ( बम्बई सं० ) ६. ८३,३५ ३६ । 
जब मनुष्य सोते रहते है तो समय जगता रहता है | कोई उसकी 
पकड से बच नही सकता और न उसकी गति को बदल सकता है। 
वह सभी पर समान रूप से अभिभूत रहता । 
े महाभारत १,२४३ । 
नुम सोचते हो कि तुम अकेले और एकानन्‍्त में हो भौर उस नित्य 
परमात्मा को नही देखते जो तुम्हारे हृदय में निवास करता है; जो 
कुछ भी दुष्कर्म तुम करते हो उन सबको वह देखता है और ध्यान 
रखता जाता है। 
महाभा० १३०१५। 
आकाश, पृथ्वी, जल, सूर्य, चन्द्र, वायु, अग्नि, दिन, रात्रि, सन्ध्याये, 
आत्मा, धर्म, देवता, और स्वय हृदय ये सभी मनुष्य के कर्मों को देखते 
हैं एवं उनका भलीभाँति निरीक्षण करते हैं ।* 
महाभा० १.३०१७। 
पत्नी मनुष्य का आधा भाग होती है--उसका प्रिय सखा, धर्म का 
अथ, और काम का स्रोत होती है--वह मूल होती है जिससे वंश 
उत्पन्न होता है । 
महांभा ० १.३०२८॥। 
एक दुरात्मा व्यक्ति अपने पड़ोसी के दोष का छिद्रान्वेषण करने में पटु 
होता है चाहे वे दोष सरसों के बराबर लघु क्यो न हों, किन्तु जब 
वह अपने दोषो की ओर देखता है तो, चाहे वह विल्व* फल के बराबर 
बड़े क्यो न हो, वह उन्हे दोष नहीं समझता । 
महाभा० १.३०६९ । 





डर कर 
* तुलना मनु ८ ८६, इस ग्रंथ का पृ० २७५ । 
एग्ल मारमेलस्‌ ( बेल ) या बंगाल ' क्विन्स है जिसका फरू बडा- 


. चड़ा होता । इसे भहादेव के लिये पवित्र मानते हैं। प्लेप्ट मैथ्यू ७.३.४ मे . 
चुलना कीजिए 
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यदि सत्य और सहस्रों भश्वमेध-यज्ञों को एक साथ तौला जाय तो 
सत्य सबसे अधिक भारी होगा ।' 
ु महाभा० १.३०९५॥। 
जीवन के साथ मृत्यु ध्रुव रूप मे विद्यमान रहती है; अत" एक अवश्य- 
म्भावी घटना पर शोक कंस! ? 
महाभा० १ ६१४४॥। 
दान न देने वाले व्यक्ति को दान देकर जीतो; असत्य बोलने वालो को 
सत्य द्वारा जीता; कोधी व्यक्ति को नम्रता से जीतो; और दुष्ट व्यक्ति 
पर सज्जनता द्वारा विजय प्राप्त करो ।* 
महाभा० ३.१३२५३ | 
मन, वाणी, तथा कर्म के तीन प्रकार के नियभन, मौन का कठोर ब्रत, 
जटाजूठ, सिर के केशो का क्षौर करता, मृगचर्म या वल्कल वस्त्र 
धारण करना, उपवास, स्नानादि शौच, यज्ञाग्नि की स्थापना, सुन्ति 
का जीवन और शरीर को दुर्बंह करना--ये सभी व्यर्थ है जब॒ तक 
अन्तरात्मा दोष से मुक्त नही है । , 
* महाभा० हे १३४४० | 
किसी को मन, वाणी, या कर्म से हानि न पहुंचाना, दूसरों को दान 
देवा, और सबके प्रति दयालु होना--यही सज्जनों का नित्य धर्म 
है। मनस्वी व्यक्ति बिना स्वार्थ की चिन्ता किये सत्कर्म करने 
में आनन्दित होते है।जब वे दूसरे का उप़कार करते है तो वे 
उसके बदले मे अपने हित की कामना नही करते ।२ 
..._ मसहाभा० ३,.१६७८२-१६७९६ । 
एक धनुर्घारी जो बाण छोड़ता है वह व्यक्ति को मार सकता है या 
किसी भी व्यक्ति का वध नहीं कर सकता। किन्तु चतुर व्यक्ति 
अपनी वृद्धि के बाण छोड़ते हैं जिचकी चोट में एक राजा और उसके 
राज्य का पराभूत कर देने की शक्ति होती है । 


महाभा० ५.१०१३॥। 


आम 7. 3 दम त मिलिल नर न ननकलि टिक 


* हितोप॑देश ४.१३५ । 
र्‌ 
रोम १२.२१ देखिए। पालि राजोवाद जातक से तुलना कीजिए 


(फ्राउसदेल के टे धे 
न जातकाज १० ५) : “अकक्‍्कोधेन जिसे कोधम, असाघुम्‌ साधुना 


जिने, जिनसे कदरियम दानेन 
ट 4 $ सच्चेन अलिक वादिनम ध देखें 
* तुलना--सेप्ट ल्यूक ६.३५। [ ।॥ धम्मपद २२३ भी देखे। 


महाकाध्यों की परस्पर एवं होमर के कार्यों के साथ तुलना छ३्३ 


दो प्रकार के व्यक्ति मृत्यु के उपरान्त स्वर्ग से भी ऊपर प्रतिष्ठित 
होते हैं--असीम बलवाला व्यक्ति जो अपनी शक्ति का अविवेकपूर्ण 
प्रयोग नही करता, तथा वह व्यक्ति जो छववान न होते हुए भी 
दान देता है ।* 


महाभा० ५.१०२१८ । 
पर्याप्त घन, नित्य स्वास्थ्य, मित्र, प्रियवादिनी भार्या, आज्ञाकारी पुत्र 
तथा साथंक विद्या--ये छ जीवलोक के पुरुषों के सुख हैं । 

महाभा० ५.१०५७। 
बुद्धिमान्‌ व्यक्ति उत्तम वचनो, उत्तम कर्मों, एवं सुन्दर विचारों का 
प्रत्येक स्थान से संग्रह करता है, जिस प्रकार उजञ्छशील व्यक्ति धान्य 
के कणो का सचय करता है । 


महाभा० ५.११२६। 
देवता जिस व्यक्ति का हित करना चाहते है उसकी रक्षा गदा या 


ढाल से नही करते, वे उसे बुद्धि देते है; और जिस व्यक्ति का वे 
विनाश करना चाहते है उसकी बुद्धि का नाश कर देते हैं' जिससे उसे 
सभी वस्तुएँ विक्रत दिखाई पडती है । तब जब वह मतिमूढ हो जाता 
है और उसके पतन का समय आ जाता है, तो अशुभ पस्तुएँ उसे 
शुभ प्रतीत होती है; मज़ूलमय घटनायें भी उसे हानि पहुँचाती है 
और उसका विनाश कर देती है । | 
महाभा० २११२२,२६७९, । 
जिद्दा का नियन्त्रण करना एवं वाणी को समरूप बनाना सभी 
कार्यों मे सर्वाधिक कठिन है । अधिक बोलने वाले व्यक्ति के शब्दों 
में न तो कोई तत्व होता है और न विविधता होती है। 
ह महाभा०*५.११७० । 
विषाक्त बाण और अयोमुख शूल शरीर के मास मे चाहे कितना भी 
प्रवेश क्यों न कर जाये, उन्हे निकाला जा सकता है; किन्तु एक 
व्यग्य वचन को, जो भाले के समान हृदय को वेध देता है, कोई 
निकाल नहीं सकता; वह हृदय में चुभा रहता है और व्यथा 
” उत्पन्न करता रहता है । | 
महाभा० ५ ११७३ । 

तुलना कीजिए सेण्ट मार्क ११४१-४४ । 
+ (9005 ॥2608 परवाह एछशतंढ8 फ्रपंपड त७४९पॉराा 
3 सेण्ट जेम्स ३.८ । 
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हे भारतीय ग्रज्ञा 


पुन: पुनः किये गये पाप-कर्म वृद्धि का नाथ कर देंते हैं और जिस 
व्यक्ति का विवेक नष्ट हो जाता है वह पाप-कर्मों की ही भादृत्ति करता 
है। घर्मं का निरन्तर आचरण "मानसिक छ्क्तियो की वृद्धि करता है, 
और जिस व्यक्ति की विवेकशक्ति बढती जाती है वह सदेव उचित 
कर्म करता है । 

महाभा० १.१२४२। 


कठोर शब्दों को धैय के साथ सहो, किसी क्रोधी व्यक्ति से क्रोधपूर्ण 
व्यवहार न करो, अपमान का बदला अपमान से मत लो; प्रहार 
करने वाले व्यक्ति पर प्रहार न करो; अपने वचन एवं कर्मों में 
सौम्य बनो । 
महाभा० ५.१२७०,९९७२ 
यदि तुम बुद्धिमान हो तो धर्म एवं हितकारी कर्मों में शान्ति एवं 
सुख का अन्वेषण करो, और दिन मे इस प्रकार का कर्म करो जिससे 
रात्रि में शान्तिपृवक सो सको । युवावस्था में इस प्रकार 
आचरण करो कि वृद्धावस्था में तुम्हारे दिन षान्ति से व्यतीत हो 
सकें | और अपने जीवन मे इस प्रकार कार्य करो कि जब तुम्हारे 
जीवन का अवसान हो तो तुम परलोक में अक्षय आनन्द प्राप्त 
- कर सको। 
महाभा० ५.१२४८। 
जिस छाभ के अन्त मे क्ठ उठाना पड़े उसे हानि ही समझे और 
उस हानि को भी लाभ ही समझे जो सुख प्रदात्न करती है । 
महाभा० ५.१४५१ | 
यह व्रिचार करो कि जीवन क्षणिक है, मृत्यु निकट है। अपनी 
अवावस्था मे कभी कोई ऐसा कार्य न करो जिससे तुम्हारी अन्त- 
रात्मा दु:खित हो, नही तो जब दुर्बछता आती है और तुम रोगशय्या 
पर होते हो तो भय और उद्विग्नता तुम्हारे कष्ठों को बढ़ा देती है । 

। महाभा० ५.१४७४। 
दुसरे के प्रति कोई ऐसा कार्य 'न करो जो यदि तुम्हारे प्रति किया 
जाय तो तुम्हे कष्ट हो, यही घ॒र्मं का मूलमन्त्र है। 

हे महाभा० ४. १५१७ | 
साथ ही सुख कैसे प्राप्त कर सकता 
ते हो तो सुख का त्याग करो | 


जि 


कोई व्यक्ति ज्ञान का अनुराग और 
है ? यदि विद्या प्राप्त करना चाह 
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विद्या या सुख दोनो में से किसी एक का त्याग करना ही होगा । 
महाभा० ५.१५३७ | 
कोई पविन्न ज्ञान पाखण्डी को, चाहे वह कितनी ही कुशलता से धर्म 
का आडम्बर क्‍यों न रचता हो, नरक से नहीं बचा सकता | जब 
उसका अन्त आता है तो उसके पवित्र ग्रन्थ अपने नीड़ों को छोड़ने 
के लिए उत्सुक पक्षी के समान उड़ जाते हैं । 
महाभा० ५.१६२३. 
जब मनुष्यो का नाश निकट आ जाता है तो उन्हें नष्ट कर देने के 
लिए एक तृण भी वज्ञ के समान दाक्तिशाली हो जाता है। 
महाभमा० ७,४२९ । 
ऋंरेघ, भय तथा लोभ से भ्रमित हुए मनुष्य स्वयं को समझने का या 
आताज्ञान प्राप्त करने का प्रयत्त नही करते। कोई व्यक्ति अपने पद 
का अभिमानी होता है और दूसरो को निम्नकोदटि का समझते हुए 
अपने जन्म को गौरवपूर्ण समझता है; दूसरा व्यक्ति अपने घन का 
गये करता है और निधंतनों से धृणा करता है; कुछ व्यक्ति अपने 
ज्ञान का अभिमान करते हैं एवं अल्प बुद्धि वाले व्यक्तियों को घृणा- 
पूर्वक मूर्ख कहते हैं; चौथा व्यक्ति अपनी निर्दोषता पर गर्वान्वित 
होता हुआ दूसरे व्यक्तियों के दोषो का अन्वेषण करता रहता है; ' 
किन्तु जब ऊँचे या नीचे, धनी या निर्धन, बुद्धिमान और सुख, योग्य 
और अयोग्य सभी अपने अन्तिम विश्वामस्थल, मृत्यु, को प्राप्त करते 
हैं और जब उनके सभी कष्ट उस चिर-निद्रा में समाप्त हो जाते हैं 
तथा उनके भौतिक शरीर का केवर अस्थिपञ्जर मान्न बच जाता 
है--तो क्या जीवित व्यक्ति उनमे कोई अन्तर देख सकते हैं या 
जीवन अथवा रूप की धुल मे कोई भेद देख सकते हैं ? अतएवं जब 
सबको मृत्यु बराबर बना देती है, और सभी एक साथ पृथ्वी के गर्भे 
में छयन करते हैं तो हे मूर्ख मर्त्यों ! एक दुसरे पर अत्याचार क्‍यों 
करते हो ? 
महाभा० ११,११६॥। 
कुछ लोग, जो धनी होते हैं, यौवन मे ही मृत्यु प्राप्त करते हैं; 
दूसरे, जो अभागे और निधन होते हैं, सौ वर्ष तक जीते हैं; जो 
घनवान व्यक्ति जीवित रहते हैं उनमे प्रायः घन का उपभोग करने 
की शक्ति नही होती । ह 
महाभा० १२.८५९। 


४३६ भारतीय प्रज्ञा 


राजा को पहले अपने ऊपर नियन्त्रण करना चाहिए और तब शत्रुओं 
।. के ऊपर विजय प्राप्त करनी चाहिये । जो राजा स्वय अपने ऊपर 
घधासन नही कर सकता है, वह शत्रुओं को कैसे पराजित कर सकता 
है | इन्द्रियो को रोकना ही भआत्म-विजय है । 
महाभा० १२.२५९९ । 
इस जगत्‌ मे कौन व्यक्ति दुष्ट व्यक्तियों मे सज्जन को पहचान सकता 
है । पृथ्वी दोनो का समान रूप से पालन करती है, दोनो को सूर्य 
समान ही प्रकाशदेतें हैं, दोनो पर समान रूप से मधुर वायु बहती है, 
एवं दोनो को जल समान रूप से शुद्ध करता है । किन्तु मृत्यु के वाद 
ऐसा नही होता । उस समय सज्जन दुर्जन से पृथक्‌ हो जाता है; तव 
स्वणिम आभा पते प्रकाशित लोक में प्रकाश एवं अमृतत्व के केन्द्र में 
धर्मात्मा व्यक्ति सुख से निवास करता है ।* दुष्ट व्यक्ति के लिये घोर 
नरक और विपत्ति का गहन गत॑ प्रतीक्षा करते हैं जिनमे दुर्जन सिर 
के बल गिरते है और असंख्य वर्षों तक कष्ट भोगते हैं । 
महाभा० १२.२७९८५ | 
जो व्यक्ति समय को निकल जाने देता है और उसका उपयोग नही 
करता वह भले ही अपना कार्य सिद्ध करने का प्रयत्त करता रहे 
परन्तु उस कर्य के लिये पुन: उचित समय नही प्राप्त करता । 
महाभा० १२ ३८१४ | 
स्वयं सुखरहित होते हुए भी दूसरे की समृद्धि का उपभोग करो; 
सज्जन अपने पड़ोसियो के सुख मे आनन्दित होते हैं । 
महाभा० १२-३८८० । 
शत्रु भी यदि अतिथि होकर आता है तो उसका उचित आतिथ्य- 
सत्कार करता चाहिए। काटने के लिये गये हुए ,व्यक्ति पर भी 
वृक्ष छाया ही करते हैं ।* 
महाभा० १२.५५२८ | 
आज ही सत्कमे कर छो, समय बीता जाता है, मृत्यु निकट है, मृत्यु 
अनवधान व्यक्ति पर उसी प्रकार आती हैं, जैसे हिसक भेड़िया भेड 
के ऊपर ठूठता है। मृत्यु ऐसे समय पर आा जाती है जब उसके भाने 


) सैष्ट मैथ्यू १३.४३; २५.४६ से तुलना कीजिए । 
॥॒ * यह इलछोक हितोपदेश १.६० मे आता है । तुलना रामायण १२.२० ॥ 
प्रोफेसर विछूसन को संस्कृत का अध्ययन करने की प्रेरणा कही यह पढ़ने पर 
मिली कि. यह भावना संस्कृत साहित्य मे उपलब्ध होती हे । | 
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की रंच मात्र -भी आशा नही रहती । मृत्यु कभी-कभी जीवन के कर्म 
के पूरा होने या लक्ष्यों की सिद्धि होने के पूर्व ही ग्रहण कर लेती 
है । मृत्यु दुबंछ भौर बलवान को, वीर और कायर को, बुद्धिमान और 
मृर्ख को तथा उन सभी व्यक्तियों को भी जिमके लक्ष्यों की सिद्धि नही 
हुई रहती है समान रूप से ग्रहण कर लेती है । अतएवं देर न करो 
मृत्यु आज भी आ सकती है। मृत्यु यह जानने के लिये प्रतीक्षा नहीं 
करेगी कि तुम तैयार हो या नही, तुम्हारा कार्य सिद्ध हुआ है या 
नही । इसलिये कर्म करो । जब तक तुम युवक हो और समय तुम्हारे 
हाथ मे है तब तक कर्म कर छो । कल का कार्य आज ही कर डालो । 
संध्या के कर्म इस प्रात.काल ही कर लो। जब तुम अपना 
कर्तव्य पूर्ण कर लोगे तो यदि तुम जीवित रहोगे तो तुम्हे प्रतिष्ठा 
ओऔर सुख मिलेगा, और यदि तुम्हारी मृत्यु हो जाती है तो तुम मोक्ष 
प्राप्त करोगे ।' ह 

महाभा० १२.६५३२४। 
भवन बनाने से अनेक परेशानियाँ होती हैं और कभी सुख नही 
मिलता, इस कारण थ्षुत्ते सप॑ दूसरों के बनाए बिलों की खोज करते 
हैं और उनमे प्रवेश करके सुखपूर्वक निवास करते हैं । 

महाआ० १२.६६१९ । 
जिस प्रकार आकाश में उडकर जाने वाले पक्षी के पीछे बने मार्ग 
को नही जाना सकता बौर न जल मे तैरने वाली मछली के मार्ग 
को ही जाना जा सकता है, उसी प्रकार सत्कर्म करने वालो के मार्ग 
सदैव हृष्टिगोचर नही होते । 

महाभा० १२.६७६३,१२१५६ | 

किसी व्यक्ति को तुच्छ याचक को भी लौटठाना नहीं चाहिए या 
उसे खाली हाथो नही जाने देवा चाहिए; किसी जातिहीन व्यक्ति 
या कुत्ते को भी दी गई वस्तु फेकी नहीं जाती या निष्फल 
नही होती । 

महाभा० १३.३२१२॥ 
समय बीतता जाता है और,निरन्तर बढ़ता हुआ . मनुष्य अपने केश, 
दाँत, तथा आँखो को सर्देव पुराना होता पाता है; केवल एक वस्तु , 


* इस अनुवाद में मूल के क्रम को थोडा बदलछ दिया है तथा इसके शब्दों 
के प्रयोग में थोड़ी स्वतन्त्रता बरती गयी है। .« 
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उसके भीतर बूढ़ी नही होती, और वह है घनो फी प्यास भौर 
कान का प्रेम । 
महामा० १३,३६७६,३६८ | 
यही यथार्थ घर्म को सार है कि दूसरो से वसा व्यवहार करो जैसा 
व्यवहार तुम दूसरो से चाहते हो । अपने पड़ोसी के प्रति कोई ऐसा 
कार्य न करो जिसे तुम पड़ोसी द्वारा अपने प्रति किया जाना नहीं 
चाहते । सुख देने मे या दुख देने में, उपकार करने में या दूसरों को 
भ्ाघात पहुँचाने मे, किसी प्रार्थना को स्वीकार करने मे या अस्वीकार 
करने मे, एक व्यक्ति अपने पड़ोसी पर अपने समान दृष्टि रखकर कर्म 
करने का उचित नियम प्राप्त करता है ।* 
महाभा० १३.५४७१। 
कोई व्यक्ति अपने समय से पहले नहीं मरता चाहे वह संकड़ी 
बाणो से विद्ध क्यो न हो; किन्तु जब उसका निश्चित समय भा जाता 


है तो केवल एक तीक्षण कुश की खरोच से मी वह निश्चित ही मर 
जाता है 


महाभा० १३.७६०७ | 
मासपेश्ियों में दुवंछता आने के पहले, समय के विनाश्ष द्वारा शक्ति- 
बल के क्षीण होने तथा अंगो के सौन्दर्य के बिगड़ने के पहल, भौर 
इसके पहले कि मृत्यु, जिसका सारथि रोग है, तुम्हारी ओर दौडती 
हैं, क्षीण शरीर को तोड़ती है मोर तुम्हारे जीवन का अन्त करती है," 
अपने एक मात्र भण्डार को भर लो--सत्कर्म करो; गम्भीरता एवं 
आत्मसंयम का अभ्यास करो; वह घन एकत्र करो जिसे चोर छीन 
नही सकते, अत्याचारी शासक जिसका हरण नहीं कर सकते, जो 
तुम्हारी मृत्यु पर तुम्हारे साथ रहता है भर जो कभी नष्ट नही 
होता, कभी दूषित नही होता ॥४ - 

े महाभा० १३.१२०८४ 
स्वर्ग का द्वार बहुत संकुचित और सूक्ष्म होता है; इसे ससार की 





_ तुलना सेण्ट मेथ्यू २२.३६; सेण्ट ल्यूक ६३१। 
यह हितोपदेश २.१५ से भी आता है । 

3 तुलना एक्लेसि० १२.१; 

+ तुलना सेण्ट मंथ्यू ६.१९; जॉब २१.२३ । 

»' तुलना सेण्ट मेथ्यू ७.१४ ॥ 


महाकाव्यों की परस्पर एवं होमर के कार्यों के साथ तुलना ' , ४३५९ , 


माया से अन्धे बने हुए मुर्ख व्यक्ति भी, जो इस मार्ग का अन्वेषण 
कर लेते हैं और इसमें प्रवेश करना चाहते है, इसके द्वार को रुद्ध 
और दुर्भेद्य पाते हैं। अभिमान और लिप्सा, लोभ तथा वासना इसकी 

अर्गलाएँ होती हैं । 
महाभा० १४.२७८४ । 
स्व के देवता भावी जीवन में प्रतिफल की भाश्या से अर्पित किये 
गये मुल्यवान्‌ दानो से उतना प्रसन्न नहीं होते जितना उचित उपार्जन 
में से निकालकर अपित एवं श्रद्धा से पवित्र किये गये तुच्छ कण से 

- प्रसन्न होते हैं ।' 

महाभा० १४.२७८८ 





* तुलना सेण्ठ मेथ्यू ६ १-४; सेण्ट मार्क १२ ४३,४४ । 
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कलावादी काव्य, नायक, पुराण, तन्त्र, 
ओर नीतिशास्त्र 


में भारतीय रचनाओं के उन बवशिष्ट वर्गों का केवल संक्षेप में ही विवेचन 
कर सकता हूँ जो रामायण तथा महाभारत का अनुसरण करती हैं। अपने 
धामिक रूप मे, स्मृति के भद्ध होने तथा मुख्य दो महाकाव्यो से उद्धृत होने 
के कारण बट्टारह पुराण, महाकाव्यों के वाद दूसरे स्थान पर आते हैँ । 
कतिपय अधिक विख्यात कलावादी काव्यों एवं नाटकों में से कुछ ऐसे को गिना 
देना सुविधाजनक होग जो महाकाव्यों से संवद्ध हैं। इस परिगणना के साथ 
हम कुछ व्याख्याएँ एवं उदाहरण भी देंगे किन्तु उतका तथा सस्क्षत साहित्य 
के अन्य विभागों का अधिक पूर्ण विवेचन भविष्य के लिए छोड़ देगे। 


कलावादी काव्य 
कुछ प्रसिद्ध कछावादी काव्य ये हैं :-- 


४ 
१. रघुवंश या 'रघु के वण् का इतिहास---यह उन्नोस सर्गो में है भौर 
इसके रचथिता कालिदास है। इसका विपय रामायण का विषय, भर्थात्‌ राम 
का जीवन चरित्र, ही है किन्तु यह उनके पूर्वजों के लम्बे वर्णन से प्रारम्भ होता 
है । २. कालिदास रचित कुमारसम्भव, जो उस कुमार या कारत्तिकैय के जन्म 
का वर्णन करता है जो युद्ध के देवता ठथा शिव एवं पाव॑ती के पुत्र हुए । यह 
मूलतः सोलह सर्गों मे था, जिनमे से केवल सात का ही सामान्यतः सम्पादन हुआ 
है, यद्यपि नौ या अधिक सर्गों का मुद्रण बनारस से निकलते वाले प्पण्डिता पत्र 
में हुला है। ३. कालिदास का ही मेघदूत जो मन्दाक्रान्ता छन्द में ११६ पद्यों 
में है (इसका सुन्दर सपादत प्रोफेसर जॉनसन ने किया है) | यह बहिष्कृत यक्ष 
द्वारा हिमालय पर्वव पर निवास करनेवाली अपनी पत्नी के फास भेजे गये सन्देश 
का वर्णन करता है; इसमे एक मेघ्र को मूत्त रूप देकर उसे सन्देशवाहक बनाया 
गया है । ४. भारवि रचित किरानार्जुनीय बर्थात्‌ किरात और अर्जुन का युद्ध । 
ह अट्टारह सर्गों मे है और महाभारत के वनपवे के चौथे अध्याय से लिए गये 
एक विपय, भर्थातु पाण्डव राजकुमार बर्जुन द्वारा की गयी तपस्या और 
किरातवेणघारी शिव के साथ उनके युद्ध से सम्बद्ध है। ५. कवि माघ रचिंत 
शिशधुपालदघ गर्थात्‌ शिणुपाल का नाश, जो बीस सर्गों मे है एवं महाभारत 
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के सभापद॑ के सातवें अध्याय से लिए गये एक विषय, अर्थात्‌ युधिष्ठिर द्वारा 
किए गये राजसूय के अवसर पर ( दे० पृ० १८२ ) कृष्ण द्वारा पापी शिश्ुपाल 
के वध से सम्बद्ध है। ६. श्रीहष॑' का नैषध या नैषधीय जिसका विषय महाभारत 
के वनपव के छठें अध्याय से ली गई वह कथा है जो निषध के राजा नह 
के जीवन चरित्र एवं कृत्य का वर्णन करती है । 

उपर्यक्त छः काव्यों को कभी-कभी महाकाव्य भी कहते हैं, जिससे उनके 
विस्तार से नहीं ( क्योकि ये सामान्यतः छोटे हैं ) अपितु उनके वर्ण्य-विषयों से 
तात्पये है। उनके साथ निम्नलिखित काव्यों को भी गिनाया जा सकता है -- 

७. ऋतुसंहार या ऋतुओ का संग्रह । यह कालिदास रचित एक छघु 
किन्तु प्रसिद्ध काव्य हैं जो छः ऋतुओं पर है (ग्रीप्म या गर्मी का 
मौसम, वर्षा, शरद्‌ या पतझड की ऋतु, हेमन्त, शिक्षिर, वसनन्‍्त ) । 

८. नछोद्य : यह एक कलावादी काव्य हैं और एक कालिदास का बताया 
जाता है किन्तु यह प्रस्यात कवि कालिदास की रचना नही है, और नेषध के 
समान विषय पर है। यह विद्येषतया पदच्युत नल की पुनः राज्य-प्राप्ति का 
वर्णन करता है। ९. भट्टिकाव्य $ कुछ लोगों के अनुसार भतृहरि या उनके 
पुत्र की रचना है, और उसी विषय पर है जिस पर रामायण | इसकी रचत्ता 
वलभी ( बल्‍्लभि ) मे श्रीधर सेन ( संभवतः गुजरात में ५३०-५४४ ईं० मे 
शासन करने वाले राजा ) के काल मे हुईं थी । इसका लक्ष्य संस्कृत व्याकरण 
के नियमों एवं अलद्भारो को सभी संभव शब्द-रूपो एवं बलझ्टारों के प्रयोग 
द्वारा स्पष्ट करना है ( दे० वृ० ४४५ )। यह दो प्रमुख भागो मे बंटा है : “शब्द 
लक्षण' या व्याकरण के हृष्ठान्त, तथा 'काव्यलक्षण. या काव्य का निवेचन ॥ 
इसमें कुल बाइस सर्ग हैं । १०. राघवपाण्डबीय : यह कविराज रचित एक 
कलावादी काव्य है, जो रघु और पाण्ड दोनो के वंशजों के चरित्रों का वर्णन 
ऐसी भाषा में करता है कि इसे दोनों ही वशों का इतिहास समझा जा 
सकता है। ११. अमरु-शतक या असरूशतवक: यह श्र्भारिक विषयों पर है। 
इसके सी इलोकों की रहस्यवादी व्याख्या की जाती है और विशेषतः ये महात्‌ 
दाश्षनिक णड्डूराचायं की उस समय की रचना माने जाते है, जब एक लोक- 


* इनका समय प्राय १००० ई० माना जाता है। ये हर्ष सभी सन्देहवादी 
दाशनिको मे सर्वप्रमुख थे औौर इन्होने अन्य मतों का खण्डन करने के छिए 
खण्डनखण्डखाद्य नामक ग्रन्थ लिखा । नेषध ६११३ ( प्रेमचन्द की टीका ) 
भें इसका उल्लेख है। टीकाकार नारायण इसका अर्थ समझते नही प्रतीत 
“, होते । नेषध में कुछ दाश्निक सर्ग भी हैं । 
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कंथा के अनुसार उन्होंने मृत राजा अमरु के शरीर में प्रवेश किया । उनका ध्येय 
राजां की विधवा का पति बनने का था जिससे वे मण्डन नामक ब्राह्मण की 
पत्नी के साथ कामशास्त्र के विषयो पर झास्त्रा्थ कर सके। १३. जयदेव 
रचित गीतगोविन्द अर्थात्‌ गोविन्द ( गायो को ढूँढने वाला, या ग्रोपालक ) 
रूप मे कृष्ण की स्तुति | यह एक गीतिकाव्य या ”इज्ाररस-अधान काव्य है, 
जिसकी रचना ईसा की बारहवीं या तेरहवी शताब्दी मे हुई थी | मुछत: इसकी _ 


रचना कृष्ण तथा गोपियो की प्रेमलीलाओं, विशेषतया कृष्ण तथा राधा की 
प्रेमलीलाओ का गीतो मे वर्णन करने के लिये हुईं, किन्तु यतः राधा को 


जीवात्मा का प्रतीक मानता जाता है, अतः सम्पूर्ण काव्य की रहस्यवादी 
व्याख्या समव हो सकती है । 

इन काव्यो में से कुछ मे, विशेषतया रघुवंश, कुमारसम्भव, मेघदूत और 
ऋतुसहार मे, जो कालिदास रचित है (जिनका समय देशीय विद्वानों के 
धनुसार ईसवी सवत्‌ के प्रारम्भ के कुछ समय पूर्व का है किन्तु अब ईसा की 
तीसरी शताब्दी मे माना जाता है' ), यथार्थ काव्यीय भावतानो की भरमार 
है, और ये कल्पना एवं वर्णन-प्रतिभा की नितान्त उर्बेरता का प्रदर्शन करते 
हैं। किन्तु यह अस्वीकार नही किया जा सकता कि सर्वश्रेष्ठ भारतीय कवियों 
की इंन रचनाओ में भी समय-समय पर ऐसे काल्पनिक चमत्कार मिलते हैं जो 
नितान्त श्रमकृत कृत्रिम शैलीगत जलकरण तथा ऐसी प्रवृत्ति के साथ मिले हुए 
है जिसे एक योरोपीय अनुप्रास एवं शाव्दी क्रीडा ( “बोटं-स्पील' ) का प्रायः 
बालिश प्रेम कहेगा । कुछ अन्य काव्यो, यथा किरातार्जुनीय, शिशुपालवघ, 
नलोदय, नेपध, तथा भट्टिकाव्य में यत्र-तत्र काव्यीय भावना, आकर्षक 
कल्पना, तथा उदात्त विचारों का अभाव नही है, किन्तु वे इस हद तक कछा- 
वादी है कि योरोपीय रुचि की मान्यताओं के स्वंथा विपरीत जा पड़ते है। 
रचयितातओ का मुख्य ध्येय सस्क्ृत भाषा की क्षमताओं, उसकी मृदुता, नितान्‍्त 
विस्तृत से अत्यन्त सक्षिप्त शेछी तक हर प्रकार से व्यक्त किये जाने की योग्यता, 
शब्दों का समास करने की शक्ति, उसको नैसग्गिक व्याकरणीय रचना, छनन्‍्दो की 
गूढ प्रणाली, तथा लय, स्वर एवं अनुप्रास की योजना में इसके साधनों की 
प्रचुरता को व्यक्त करने के कौशल का प्रदर्शन करना है । 

वस्तुतः सम्पूर्ण ग्रीक या लैटिन या किसी भी दूसरे साहित्य मे ऐसा कुछ 
भी नही है जिसकी तुलना इन काव्यो से की जा सके । इनमे प्राय. प्रत्येक छन्द 
एक पहेली प्रस्तुत करते हैं--जिससे एक पहेली का समाधान होने पर दूसरी 
_'हेली के समाधान के लिए कोई सामग्री नही मिलेती---अथवा आध्याय दाब्दो, 


* प्रोफेसर बेवर उन्हें तीसरी या छठी शताब्दी मे रखते हैं । 
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अप्रचलित व्याकरणीय रूपों, तथा गूढ समासो का प्रदर्शन करते है, मानो उन्हे 


एक साथ गृढ धातु-बन्घनो मे बठ दिया गया है जिनको केवल देशीय टीकाओ 
की सहायता से ही उधेड़ा जा सकता है । ु 


निभसन्देह, ऐसी स्थितियों मे अर्थ तथा कठोर व्याकरणीय रूपो की भी' 
शब्दों को छनन्‍्द या लय के अनुकल बनाने के लिये तोड़ने मरोड़ने के कौशल 
का प्रदर्शन करने के लिये बछि दे दी जाती है; और इंस कला का अनुशीलन 


» स्वत: एक साध्य के रूप मे किया जाता है जिसमे भाषा के माध्यम से व्यक्त 


किये जाने वाले विचार नितान्‍त गौण विषय होते हैं। इसे इस अन्तिम सीमा 
तक पहुँचाया गया है कि कभी कभी सम्पूर्ण छन्द केवल एक व्यंजन की आवृत्ति 
से रचा गया है) जब कि दूसरे स्थलो पर ऐसे विशेषणों की माला का प्रयोग. 
किया गया है जो वाक्य मे दो नितान्‍्त पृथक शब्दों के साथ जोड़े जा सकते 
हैं और शाव्दिक प्रहेलिका को हलकर्ता की इच्छा के अनुसार दोनो ही 
शब्दों के साथ मेल खाने वाले भिन्न अर्थ देते हैं । 
पुन), छन्‍्दी की रचना इस प्रकार की गई है कि उनसे काल्पनिक 
आकृतियाँ या चित्र बनाये जा सके, यथा, कमल का चित्र (पद्म-बन्ध ); 
अथवा छन्द के पाद या पादाश को आड़, कोनाकोनी या लम्बवतु अथवा 
उल्टी ओर से पढने पर किसी प्रकार के महत्वपूर्व एवं व्याकरणसम्मत वाक्य 
मिकलर सकें । ऐसी स्थिति मे अर्थ को गौण महत्व दिया जाता है। इसे चित्रा- 
लड्ूार कहते हैं । 
अप्ठदल पद्मबन्ध की रचना का वर्णन साहित्यदर्पण १० मे किया गया 
है, पु० ३६८ । इन अत्यन्त प्रचलित कृत्रिम छन्‍्दो मे एक 'सर्वेतो भद्र' छन्द 
है जो इस प्रकार से रचा जाता है कि प्रत्येक पांद मे एक ही अक्षर आते है, 
3 मुझे भय है कि किरातार्जुनतीय ( १५.१४ ) के निम्नलिखित पद्य के 
समान रचना के लिये अंग्रेजी नितान्त असहृश है--- 
ने नोननुझ्नो नुन्नोनो नाना नासानना ननु-। 
चुत्नो नुन्नोननुन्नेनगों नानेन नुच्ननुच्ननुत्‌ ॥ 
या माघ ( १९ ११४ ) का निम्नलिखित इलोक-- 
दाददोदुद्दुद्दादी दादादोदृददीददो: । 
दुद्दादं दददे दुदेँ ददाददददोदद, ॥ 
यद्यपि लूटिन के इनियस के 0 लाल 6 पा प्रणि धि 
जिधाा6 प50! मे भी ऐसी कलावादिता देखने में आती है। यह मानना 
पड़ेगा कि ?०ंठा एए७ एछांण०त 8 एछ०ण८ एणी 9००7० से प्रारम्भ होने 
वाला बच्चो का गीत भी इसी दिशा में एक प्रयत्न है । 
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चाहे आगे से पढा जाय या पीछे से, मध्य से पढ़ा जाय या अन्त से, जब कि 
सभी पद चाहे नीचे से पढे जाँय या ऊपर से, मध्य से पढे जाँय या किनारे 


से एक ही होते हैं। इस प्रकार के छन्‍्द का उदाहरण किरातार्जुनीय 
१५.२५ है । । 


इससे भी अधिक यूढ रूप स्थल-स्थल पर पाये जाते है, जिनका वर्णन 
डॉ० गेट्स ( (६88 ) ने अपने नछोदय के संस्करण में किया है-- 

इसी प्रकार मुरज-बन्ध होता है जो मुरज या ढोलक के आकार का होता 
है; खड़गवन्ध, तलवार के आकार का होता है; घनृवन्ध, धनुष के आकार 
का, ज्गवन्ध माला के आकार का, वृक्षवन्ध, वृक्ष के आकार का तथा गोमृत्रिका 
गाय के मृत्र की धारा के समान होता हैं। ये विपमपदो मे होते हैं । 

विविध रसों, भावो, तथा नाट्य एवं #ज्भाररस प्रधान काव्यों में चित्रित 
भावनाओं को व्यक्त करने के लिए अनन्त प्रकार के अलड्भारों का आविष्कार 
एव प्रयोग करने की कछा का भी ्ध्ययत्त उस हद तक किया गया है जो 
दूसरी भाषाओं में बिल्कुल अज्ञात हैं। नितान्त परिष्कृत सूक्ष्मता का प्रदर्शन 
उपमा, तथा रूपक आदि की सूक्ष्म श्रेणियों के विवेचन द्वारा किया गया है । 
इस विषय पर अनेक ग्रथ हैं जिन्हे एक प्रकार का काव्य शास्त्र [ 5 
9068०8 ) या अलड्ूरशास्त्र ( 278 7760708 ) कह सकते है । इनमे से 
कुछ प्रमुख ग्रंथ ये हैं :--- ४ 

१. साहित्यद्पण:--इसके लेखक हैं विश्वताथ कविराज ( जिन्हे पन्द्रहवी 
शताब्दी के आसपास ढाका का निवासी बताया जाता है ) | इसमें सरल 
वाक्यों से लेकर महाकाव्यो एवं नाटकों की रचना तक की साहित्यिक 
रचनाओं के लिये नियम तथा विधान, और श्रेष्ठ लेखकों, विशेषतया रूपकों 
के लेखकों की रचनाओ से उदाहरण भी दिये गये हैं ( दे० पृ० ४५६ टिं० ) 
२. काव्याद्श, दण्डिन्‌ रचित; ३ काव्यप्रकाश, मम्मट रचित, ( जिसकी 
गोविन्द रचित टीका काव्यप्रदीप कहलाती है ); ४. घतजय रचित दृशरूपक, 
अर्थात्‌ रूपक नाम की नाट्य रचनाओ के दस प्रक्नारों का वर्णन; ४. वीमन 
रचित 'काव्यालद्भारवृत्ति: ६. भोजदेवरचित सरस्वतीकण्ठाभरण; ५७: 
शअृज्जारतिल्क जो रुद्रभट की रचना है और विविध भावों, तथा नायक- 
ताथिका की प्रेम-चेट्टाओ का सोदाहरण विवेचन करता है जैसा कि नांठकों 
मे दर्शाया गया है; ८ रसमख्॒री, जो भानुदत्त रचित ग्रन्थ है और जिसका 
॥॒ 3 दस रस गिनाये गये हैं जिनके उदाहरण नाट्यकाव्य की रचनाओं 
मे दिये गये हैं। वे हैं--१ शद्धार; २. वीर; ३. वीभत्स; ४ रोद; ५. हँस; 
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मैं यहाँ कतिपय अत्यन्त प्रचलित अलड्भारो का संक्षिप्त वर्णन देता हूँ । 
अलड्ूारो को दो वर्गों में बाँठा गया है--क. शब्दाल्डूगर-- जो 
केवल शब्दों की ध्वनि , से निष्पन्न होते है; ख. अर्थाल्डूगरर--जो अर्थ पर 
भ्ाश्चित होते हैं। साहित्वदर्पप का दसवाँ परिच्छेद तथा भट्दिकाव्य इसी 
विषय का विवेचन करते है। 

शब्दालड्ूभार के उदाहरण ये हैं : १. भनुप्रास--स्वरो के भिन्‍न होते हुए भी 
एक ही व्यअ्जन की आवृत्ति, अर्थात्‌ समालिज्धनद्धनू; २. यमक--अधिक पूर्ण 
अनुप्रास या स्व॒रों एवं व्यब्जनों की आवृत्ति, जैसे, सकल. सकले:। विविध 
प्रकार के यमक भट्टिकाव्य १०.२-२१ में पाये जा सकते है, तथा किराता- 
जुनीय १५.५२ मे महायमक है । 

र्थाल्ड्रार के उदाहरण ये हैं : १. उपमा ( जिसमे तुलना के, विषय को 
उपमेय और कभी-कभी प्रस्तुत, प्रकृत, प्रक्रान्त, वस्तु, विषय कहते है, जबकि 
जिस वस्तु से उपमा दी जाती है उसे “उपमानम्‌! और कभी-कभी अप्रस्तुत्त, 
अप्रकृत इत्यादि कहते हैं )। उपमा के लिये यह आवश्यक है कि उपमेय, 
उपमान तथा सामान्य धर्म व्यक्त हो और उपमान उपमेय के पूर्णतः अधीन 
, हो, यथा, 'उसका मुख आह्वावकत्व मे चन्द्रमा के समान है' . यहाँ 'उसका मुख 
उपमभेय है, चन्द्रमा उपमान और आह्वादकत्व सामान्य धर्म । यदि सामान्य धर्म 
का लोप हो तो लुप्तीपमा होती है (देखिए भट्टिकाव्य १०.३०-३५) । २. उत्प्रेक्षा 
एक प्रकार की तुलना होती है जिसमे उपमान उपमेय को ढेककर' उसके 
तुल्य प्राधान्य प्राप्त कर लेता है। यह बत्तीस प्रकार की होती है, जिसके दो वर्ग 
है: पहला वाच्य है जो “इव” जेसे शब्द से उक्त होता है, यथा, उसका मुख इस 
प्रकार चमक रहा है मानो वह चन्द्रमा हो; दूसरा वर्ग है प्रतीर्यमान उत्प्रेक्षा 
का जिसमें 'इव' शब्द छिपा होता है (तुलता भट्टिकाव्य १०.४४) | ४. रूपक--- 
इसमे मुल विपय पर काल्पनिक रूप का आरोप होता है । उपमेय तथा उपमान 
का इस प्रकार का सम्बन्ध होता है मानो दोनो का प्राघान्य समान हो 
ओर उनका साधम्यें व्यक्त न होकर व्यडम्य होता है। यथा, चन्द्रमुख, उसका : 
मुख चन्द्र है. ( भट्टिक्रा० १०.२८ )। ४. अतिशयोक्ति ( भट्टिका० १०. ४२ ) 
जिसमें उपमान में उपमेय का निगरण हो जाता है, जेसे “उसका सुख, के 
लिये 'उसका चन्द्र या 'उसकी देह?, के लिए “उसकी क्षीण लता' का प्रयोग । 

५. तुल्ययोगिता, जिसमे उपमान तथा उपमेय को एक सामान्य गुण के कारण 

: जोड़ा जाता है, यथा 'हिमशुश्र पुष्प! ( भट्टिका० १०.६१; कुमार स० १.२ )। 





६. भयानक; ७, करुण; ८. अद्भुत; ९, शान्‍्त; १०. वांत्सल्य । कुछ आचार्य 
केवल १--८ तक को मान्यता देते है । 
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६. दृष्टान्त--समान गुणों की तुछना या विपर्यास द्वारा: उदाहरण देना ( माघ 
२२३ )। ७. दीपक अर्थात्‌ किसी पद्म के आदि, मध्य या अन्त में ऐसे 
शब्दों का प्रयोग करना जो वर्णन पर प्रकाश डालें ( भट्टिका० १०.२२-२४; 
कुमार सं० २.६० )। द८- व्याजस्तुति--प्रच्छन्न या अप्रत्यक्ष प्रशंसा जिसमे 
स्वुति स्पष्टतः उक्त न होकर छिपी रहती दे ( भट्टिका० १० ५९ )। ९. श्लेष 
( शाबव्दिक अर्थ मिलता )--ऐसे भिन्न शब्दों का प्रयोग जिनमे ध्वनिसाम्य 
और अर्थवेभिन्य हो । इस प्रकार 'विधौ' शब्द यदि “विधि' से व्युत्पन्त है 
तो उसका भर्थ होगा भाग्य मे, भर 'विधु' से बना हुआ माने तो अर्थ होगा 
“चन्द्रमा मे । १०. विभावना--बिना कारण के कार्य की उत्पत्ति का वर्णन 
( कुमारसंभव १.१० )। ११. विश्येषोक्ति--कारण के होने पर स्वाभाविक 
कार्य की उत्पत्ति न होने का वर्णन! १२. अर्धान्तरन्यास--द्ूसरे विषय पर 
निक्षेप अर्थात्‌ विधिष्ठ विषय को स्पष्ट करने के लिये सामान्य विषय का कथन 
( भट्टि का० १०. ३६; किरातार्जुनीय ७.१५ )। १३. अर्थापत्ति--एक तथ्य 
से दूसरे तथ्य का अनुमात। १४. सार--अर्थात्‌ उत्कर्ष | १४. कारणो की 
खखला। १६, व्यतिरेक--विपर्यास या वैषम्यप्रदर्शन। १७ आाक्षेप अर्थात्‌ सकेत। 
१८. सहोक्ति-'सह' शब्द से सबद्ध एकसाथ होने वाले कार्य का अतिशयोक्ति- 
पूर्ण वर्णत । १९. परिकर-अनेक सार्थक्र विज्लेषणों का प्रयोग | २० संसृष्टि- 
एक ही पद्य मे अनेक स्वतन्त्र अलंकारों का प्रयोग, ( भट्टि का० १०.७० ) । 
व एक से अधिक अछछ्भारों का सिश्रण होता है तो संकर कहलाता है; 
विशेषतया जब उनमे के अलुड्भार दूसरे के अधीन होता है ( अगाज्धिभाव ) 

ऊपर गिनाये गये ( पृ० ४४०-४४१ ) सभी कलावादी काव्यों से उदा- 
हरण देना क्छान्तिजनक होगा । अत: कालिदास के रघुवंश से एक अंश तथा 


किरातार्जुनीय एवं शिक्षपाल्बध मे विकीर्ण कतिपय नैतिक भावनाओ को 


उद्ददृत कर देना पर्याप्त होगा। मैं पहले रघुवंश १०.१६-३३ का अनुवाद 
करता हूं। अवरकोटि के दे 


वता, विष्णु की परमात्मा के रूप में अराधना 

करते हुए दिलाये गये है ( तुलना कुमारसस्भव २ में इसी प्रकार की प्रार्थन से ) | 

पहले संसार की सृष्टि करने वाले, संसार का पालन करनेवाले और 
फिर संसार का ताश करनेवाले*-.इस प्रकार अपने को तीन रूपों 
मे विभक्त करने वाक़े देव ! तुम्हें नमस्कार है । 
जिस प्रकार एक सवाल वर्षा का जल प्रत्येक स्थान पर अन्य रसों 
को भ्राप्त करता है उसी प्रकार विकार-रहित तुम भी सत्त्वादि गुणों" 
मे विविध अवस्थाओ को प्राप्त करते हो । 


१ ' दैल्िए १० ३१४१ 7 पृ० ३१५। * देखिए पृ० ३१५ टि० १। 
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तुम अमेय हो फिर भी संसार का माप करनेवाले हो; निःस्पृह, 
दूसरों की याचना को पूर्ण करनेवाले, दूसरो से न जीते गये, सब पर 
विजय करनेवाले, अत्यन्त सूक्ष्म और स्थूल ससार के कारण हो। 

हैं भगवन्‌ ! ऋषि लोग तुमको अत्यन्त निकट रहनेवाला जानते 
हुए भी दूर रहनेवाला, निष्काम होने पर भी तपस्या करनेवाला, 
दयालु होकर भी दु.ख से अछूता, तथा प्राचीन होने पर भी जरा- 
रहित जानते हैं । 

तुम सर्वज्न हो किन्तु तुम्हे कोई नहीं जानता; तुम सबके कारण हो 
फिर भी स्वयं उत्पन्न होनेवराले हो; तुम सबके स्वामी हो, तुम्हारा 
कोई स्वामी नही है और तुम एक होकर भी सब में निवास करने 
वाले हो । 

ज्ञानीजनन सात मन्त्रो द्वारा तुम्हारी स्तुति करते हैं; तुम्हें सातों 
समुद्रो' मे सोनेवाला, सात ज्वाला से युक्त मुखवाला, तथा सात 
लोको' का मुख्य आश्रय बताते है। चारमुखवाले तुमते चतुर्वर्ग 
फल का ज्ञान चार युग तथा चार वर्ण उत्पन्न हुए है । 

योगी लोग अभ्यास द्वारा वश में किये गये मन से हृदय में स्थित 
प्रकाशस्वरूप तुमको मोक्ष के लिये ढूँडते हैं । 

अज होने पर भी जन्म ग्रहण करनेवाल, निश्चेष्ठ होकर भी शत्रुओं 
का नाश करनेवाले, सुप्त प्रतीत होते हुए भी सर्दव जागरूक रहने- 
वाले | तुम्हारी वास्तविकता को कौन जान सकता है ? 

है भगवन्‌ | तुम शब्द आदि विषयों को भोगने के लिए, कठिन तप 
करने के लिए, प्रजाओं की रक्षा करने के लिये और उदासीन रहने 

के लिए समर्थ हो । 

शास्त्रों से अनेक प्रकार से भिन्‍त भी सिद्धि के कारणभूत सभी मार्ग 

तुममे उसी प्रकार विलीन होते हैं जिस प्रकार समुद्र मे ग़द्धा का 

प्रवाह विलीन होता है । । 

तममे चित्त लगाने वाले, तथा तम्ही मे सभी कर्मों का समपेण करने 


, वाले विरक्त योगियो की मुक्ति के लिये तुम्ही गति हो । 


बन 


तुम्हारी महानता हमारे नेत्नो के समक्ष प्रकट है, फिर भी तुम्हारी 


* देखिए पु० ४०९ | 
२ देखिए पु० ४२० । 
३ देखिए पृ० ३२३ टि० ३ 
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सत्ता का ज्ञान वेदादि आाप्त वचन एवं अनुमान द्वारा ही हो सकता 
है ।* तुम्हारे विषय में क्या कहा जाय ? 

तुम स्मरणमात्र से ही पुरुष को पवित्र करनेवाले हो, और तुम्हे उदिष्ट 
कर किये गये अन्‍य कर्मो का भी फल मिलता है। 

समुद्र के रत्नो और सूर्य के तेजो से भी अधिक तुम्हारा चरित्र, स्तुति 
से भी बढकर है। 

तुम्हारे लिये कोई वस्तु अप्राप्त या अप्राप्तव्य नही है, किन्तु छोक 
पर एकमात्र कृपा ही तुम्हारे जन्म तथा कर्म का कारण है 
तुम्हारी महिमा के कथन में हमारी वाणी हमारी असमथंता के 
कारण शिथिल हो जाती है, न कि तुम्हारी महिमा सीमित है । 


इसके बाद मैं भारवि के किरातार्जुनीय से कुछ नेतिक भावनाओों एवं 
वेदृष्पपूर्ण उक्तियों का अनुवाद प्रस्तुत करता हूँ :-- 
अपने इंष्टजनों का कल्याण चाहनेवाले व्यक्ति कभी भी उन्हे मिथ्या 
वचनो से प्रसन्‍त करने की इच्छा नही रखते ( १.२ ) 
दुष्टो के साथ सम्पर्क रखने की अपेक्षा सज्जनों के साथ वैर करना ही 
श्रेयस्कर है ( १.८ )। 
जिस प्रकार अल्प और कु होते हुए भी उत्तम रासायनिक 
ओऔषधि, आरोग्य और बछ आदि गुण दिखलाती है उसी प्रकार समय 
पर उक्त अल्प एवं चुभने वाले वचन भी उन व्यक्तियों की शक्ति 
को उत्तेजित करते है जो निराश होकर दुर्भाग्य झेलते रहते हैं (२.४) । 
विना विचारे कोई कार्य आरम्भ नही करना चाहिए। अविवेक 
ही असफलता और विपत्ति का मूल कारण होता है। ग्रुण के ऊपर 
रीझ्षनेवाली सम्पत्तियां उसी पुरुष का वरण करती है जो कार्य 
प्रारम्भ करने के पृर्वे सोच लेता है ( २.३० )। 


जो व्यक्ति धैर्य एव विचार के साथ कार्य की भमि को तैयार करता 
हैं वह उसी प्रकार फलसिद्धि प्राप्त करता है जैसे वीजो को श्रमपूर्वक 
सीचनेवाले कृषक शरत्काल मे प्रचुर अन्न प्राप्त करते है (२.३१) । 
अछ शास्त्राभ्यास ही 'शरीर की वास्तविक झह्योभा है। क्रोध का 


उपयामन करता ही उस शास्त्र का बलद्भार होता है । अवसर प्राप्त 
मर पल कल पारी आल मिल किन कद ली डिक ह 
थ <, 
यहाँ साख्य के तीन प्रमाणो, प्रत्यक्ष, अनुमान, तथा आप्तवचन या शब्द 
का उल्लेख है; देखिए पु० ९०॥। 
+ देखिए पृ० ३१४। 


न के 


, कछावादी काव्य, नाटक; पुराण, तन्त्र, और नीतिशास्तर ४४९ 


: होने पर शौये क्रोधोपशान्ति का भूषण होता है, और काये की सिद्धि 
पराक्रम का आभरण होती है । ( २.१२ ) । 
सन्देह एवं मतवेषम्य से आच्छनत कठिन एवं गृढ विषयों मे ऋषियो 
द्वारा उपदिष्ट, और सम्यक अभ्यस्त वेद उसी प्रकार-विवेकी मनुष्य 
का मार्ग प्रदर्शन करता है जिस प्रकार प्रकाशपूर्ण दीपक मार्ग को 
प्रकाशित करता हैं ( २.३३ ) | 
जो व्यक्ति महापुरुषों द्वारा आचरित प्रश्वस्त मार्ग का अनुकरण करते 
हैं उनके लिये ठोकर खाना भी उन्नति के समान है क्योकि इस 
प्रकार की विपत्तियाँ उन्हें कष्ट या हानि नही पहुँचाती । बुद्धिमान 
व्यक्ति के लिये आपत्ति भी सफलता के तुल्य ही है ( २.३४ ) | 
उन्नति की इच्छा रखनेवाले पुरुष को सर्वप्रथम अपनी बुद्धि द्वारा 
अज्ञान को दूर करता चाहिए; सूर्य भी रात्रि के अंधकार का नाश 
किये बिना मही उदित होते ( २.३६ )। 
ऐसा भूमिपाल जो व तो अत्यन्त सरलता भौर न भत्यन्त करता का 
अवलम्बन करता है तथा यथासमय कोमलूत्म और करता दोनों का 
व्यवहार करता है, वह सूर्य के समान अपने प्रताप से समग्र संसार 
पर आधिपत्य बनाये रखता है ( २.३८ ) | 
जो व्यक्ति शास्त्र का ज्ञाता होते हुए भी अपने शरीर से उत्पन्न काम- 
क्रोधादि शत्रुओं को वश में नही करता, वह शीघ्र ही क्पन्नी चच्चलू 
सम्पत्तियों को बष्ट कर अपकीर्ति का भागी होता है ( २.४१ )। 
यदि तुम अपनी कार्य सिद्धि चाहते हो तो धंर्यं धारण करो, क्योकि 
धँये के समान सफलता देनेवाला कोई साधन नही है, । धैर्य निश्चय 
ही कर्मों का प्रचुर फल उत्पन्न करता है, असफलताओं से कुण्ठित 

. नहीं होता और विघ्नों का नाश कर देता है ( २.४३ ) । 
यदि राज्य के अंगों मे परस्पर विग्रह उत्पन्न हो जाता है तो एक 
आन्तरिक संघर्ष शासक का नाश कर देता है, जिस प्रकार एक वृक्ष 


की शाखाओ के घषंण से उत्पन्त हुईं अग्नि पुरे पर्बंतप्रदेश को जला 
डालती है (२.५१ ) 


सफलता एक युवती के समान है, जिसे असंख्य मनुष्य प्राप्त करने की 
कामना करते है किन्तु वह उसी व्यक्ति के बाहुपाश मे भात्ी 
है जो 0त्युत्साह से रहित, हृढतापुर्वक प्रयत्वत करनेबाला तथा 
घेयवान्‌ है ( ३.४० ) । 


सुन्दर स्त्री के मुख पर पड़े हुए स्वेदकण भी मोतियो के समान प्रतीत 
२९५ भसा० । 
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होते हैं। स्वाभाविक मनोरम वस्तुओं मे कोई विकार भी सुन्दरता 
को कम नही करते अपितु बढ़ाते ही है ( ७.५ )। 

महात्मा व्यक्ति दूसरे की सुख समृद्धि के लिये पत्ता जीवन अपित 
कर देते हैं; आघात पहुंचानेवाले व्यक्तियों का भी वे उपकार ही 
करते हैं। यथार्थ सुख दूसरों को सुखी वनामे में है (७.१३,२८ )। 
उपकार करनेवाले व्यक्ति के स्वल्प दोष से उसके सत्कर्म के महत्व 
को कम नही समझना चाहिए ( ७.१५ )। 

यदि सज्जनो के साथ क्षणिक और आकस्मिक संगति भी मनुष्य का 
कल्याण कर सकती है तो उनकी निरन्तर मित्रता कितनी अधिक 
हितकारी होगी ( ७.२७ ) | 

जिस प्रकार थके हुए मनुष्य सुगन्धयुक्त चन्दन-वृक्षों के भाश्रय 
में नही जाते जिनके भूल प्रदेश मे सरप॑ लिपटे रहते हैं उसी प्रकार 
मनुष्य को ऐसे सज्जन के निकट नही जाना चाहिए जिसके चारों 
कोर दुर्जन लोग घिरे रहते हैं.( ७.२९ ) । 

एफ स्त्री अपने प्रेमी द्वारा प्रदत्त पुष्पहार को घुल्घुसरित और मलिन 
हो जाने पर भी नही फेंकती । किसी उपहार का महत्व उपहार की 
वस्तु मे नही होता अपितु उस प्रेम मे होता है जिसके चिह्नस्वरूप 
उपहार दिया जाता है ( ८.३७ )। गा 

जो व्यक्ति अपने प्रियपात्र से वियुक्त होकर एकान्त में सन्ताप पाता 
है उसके लिए चन्द्रमा की शीतल किरणें भी असत्य होती हैं क्योकि 
इज में आनन्दवर्धक वस्तुएँ भी पीड़ा को ही बढाती हैं ( ९.३० )। 
मदिरा और रहस्यगोपन मे बेर है; मदिरा मे छिपी हुईं बात को 
भी प्रकट कर देने की शक्ति होती है--यह भच्छे-बुरे सभी ग्रणो को 
अ्रकट कर देती ( ६.६८ )। 

सच्चा प्रेम सरदेव सदंकित रहता है और जो शड्भा के आस्पद नहीं हैं 
वहाँ भी प्रेम को शड्भा ही दिखलाई पड़ती है ( ९.७० )। 

अवावस्था को गोभा शरत्काल के भेघ के समान चचल है; इन्द्रियों के 


जब इसी काल में मनोहर प्रतीत होते हैं; अस्ि गवे 
सन्ताप ही देते हैं ( ११.१२ )। होते हैं; अन्तिम श्रवस्था मे त॑ 


जेसे ही मनुष्य जन्म लेता है 


उसका अनु, मृत्यु, उसके साथ लूग जाता 
है; अनन्त विपत्तियाँ धारम्भ 


हे भ होती हैं; उसे अपने जन्मस्थान संसार 
की ५ हर दिन छोड़ना ही पड़ता है। अतएव वुद्धिमाच व्यक्ति इस 
७2. से भुक्ति का आनन्द प्राप्त करने का करते 
हैं (११.१३ )। पूरा प्रयत्न क 


ँ 
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अर्थे एवं काम सभी बुराइयो के मुल हैं। अतः इनमे अनुराग नही 
रखना चाहिए क्योकि ये दोनों तत्त्वज्ञान के ऐसे लुटेरे है जिनका कोई 
उपाय नही ( ११.२० )। 
अभीष्ट के समागम से न्यूनता भी पूर्ण हो जाती है, दुःख भी सुख के 
समान प्रतीत होता है । इष्ट के द्वारा की गई प्रतारणा भी लछाभ- 
दायक होती है | अभीष्ट का संसर्ग सभी अवस्थाओं में सुख का कारण 
होता है । प्रिय की वियोगावस्था मे मनोरम' वस्तुएँ भी कुरूप प्रतीत 
होती हैं, प्रिय प्राण भी हृदय मे काँटे के समान खटकते हैं। उस 
अवस्था मे कुटुम्ब-परिवार के रहते हुए भी वियोगी अपने को 
अकेला समझता है ( ११.२७,२८ ) । 
शरीर के भीतर उत्पन्त होनेवाले छात्रुओं को जीतना कठिन होता 
है, तुम्हे अपनी दुराकाक्षाओ को जीतवा चाहिए ॥जो व्यक्ति इन्हे 
जीत लेता है वह सम्पूर्ण ससार को जीत लेता है ( ११.३२ )। 
आज का सुखोपभोग दूसरे दिन के लिए केवल स्मरणीय रह जाता 
है अत: विषयोपभोगो को स्वप्न समझकर अपने को उनके मधीन मत 
करो ( ११.३४ ) | 
जो कामादि छात्रुओ पर विश्वास करता है वह इन्हे महान प्रवच्चक 
पाता है | मित्र के समान व्यवहार करते हुए ये उसके घोर बत्रु होते 
है; उसे सुख देकर भी ये महान अ्पकारक होते हैं । इनका परित्याग्र 
करके इन्हे दर भगाना चाहे तब भी ये पिण्ड नही छोड़ते (११.३५)। 
विवेकी मनुष्य का चित्त समुद्र के गम्भीर जल के समान ।मर्यादा के 
उल्लंघन के भय से बाह्यतः क्षुब्ध भले ही हो परन्तु सदेव निर्मेल और 
शान्‍्त रहता है ( ११.५४ )। 

दुष्ठों की मित्रता नदी के तठप्रदेश की छाया के समान है जिसके 

सेवन से भयद्भूर अनथ होने की सम्भावना बनी रहती है (११.५५)। 
भय से त्र॒स्त होकर भागते समय पशुओ की नेंसगिक छात्रुता समाप्त 
हो जाती हैं। इसी प्रकार जब आकस्मिक विपत्तियाँ थाती हैं तो 
प्रस्पर विरोध रखनेवालो की छात्रुता भी नष्ट हो जाती है (१२.४६) । 
निम्नलिखित अश माघरचित शिशुपालवध के द्वितीय सर्ग से उद्धृत 
है ( मैं प्राय' शाब्दिक अनुवाद देता हूँ ) ४-- 

उपकार करनेवाले छात्रु के साथ सन्धि करती चाहिए किस्तु अपकार 
करनेवाले मित्र के साथ नहीं। इस कारण इन दोनो के लक्षण 
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उपकार और अपकार को लछक्षित करना चाहिए | (३७) 
जो व्यक्ति ऋषधयुक्त क्षत्रु के साथ विरोध कर उसकी कोर से उदा- 
सीन हो जाता है, वह घास की ढेरी मे जरूती हुई क्षग डालकर 
हवा के सामने सोता है ( ४२ )। 

जो व्यक्ति जाति, क्रिया और गुण के द्वारा किसी अर्थ विशेष का 
सम्पादन नहीं करता उस व्यक्ति का जन्म यहच्छा शब्द के समान 
नाममात्र के लिए होता है (४७ ) । 

मन्द वायु के चलने पर भी निःसार तृण स्वयं झुक जाते है; उसी 
प्रकार तृणतुल्य क्षुद्र मनुष्य शत्रु के सम्मुख नत हो जाते हैं (५०) । 
अपनी इच्छा के अनुसार भसद्भुतवचन बहुत कहा जा सकता है किन्तु 
काय से युक्त सन्दर्भवचन श्रमसाध्य है ( ७३ ) । 

राजा को वुद्धि तथा उत्साह दोनों बनाये रखना चाहिए, क्योंकि 
ये दोनों विजयाभिलाषी राजा के भविष्य मे आनेवाली भात्मसम्पत्ति 
के मूल ( प्रधान कारण ) हैं (७६ ) । 

जो व्यक्ति युक्ति से युक्त, अत्यन्त स्थिर बुद्धि को शय्या बनाते है 
और उस पर सदेव आसीन रहते है वे कभी थकते नही (७७ ) । 
तीक्षण बुद्धिवाले व्यक्ति बाणो के समान बाहर थोड़ा स्पर्श करते है 
ओर भीतर बहुत दूर तक घुस जाते है। इसके विपरीत स्थूल बुद्धि 
व्यक्ति बाहर अधिक स्पशश करनेवाले बड़े प्रस्तरखण्ड के समान बाहर 
ही रह जाते हैं ( ७८ ) | 

मुख व्यक्ति छोटा कार्य प्रारम्भ करते हैं किन्तु अत्यन्त व्याकुल हो 
जाते हैं। इसके विपरीत कुशल बुद्धिवाले व्यक्ति बड़े-बड़े कार्य प्रारम्भ 
करते हैं और निराकुल रहते है ( ७९ )। 

उपाय से ही कार्य करते हुए भी प्रमादी पुरुष के कार्य नष्ट हो जाते 
हैं, क्योकि सोनेवाला शिकारी उपशय में रहता हुआ भी मृगो को 
नही मार पाता ( ८० )। 

ा शस्त्रवाला, प्रकृति रूपी अंगों वाला, अत्यन्त गुप्त मत रूपी 

उड़ा, उुप्तचररूपी नेत्रोंवाला तथा दूतरूप मुखवाला कोई भी 

व्यक्ति राजा होता है (5२)। 


क्षेमयुक्‍्त तेज बलूविषयों का उसी प्रकार भोग करता है, जिस प्रकार 


यह श्लोक हितोपदेण ४, १६ में भी जाया है। 
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तेंड के भीतर स्थित वर्तिका द्वारा दीपक तेल फो ग्रहण कर 
'लेता है ( ८५५ ) | कु 
बुद्धिमानु केवल भाग्य का ही अवलूम्बन नही करता अथवा केवल 
पुरुषार्थ पर ही निर्भर नही रहता, किन्तु जिस प्रकार श्रेष्ठ कवि शब्द 
तथा भर्थ दोनो की अपेक्षा रखता है उसी प्रकार विद्वान भी भाग्य 
तथा पुरुषार्थ दोनों का अवलूम्बन करता है (5६) । 

बड़े-बड़े सहायकोवाला शअत्यन्त तुच्छ व्यक्ति भी कार्य को वैसे ही 
सिद्ध कर लेता है जिस प्रकार पहाड़ी नदियाँ महानदियो में मिलकर 
समुद्र तक पहुँच जाती हैं ( १०० )।! 

सन्‍्तो की बुद्धि तीक्षण होती है, किन्तु मर्मस्थल को पीड़ित करनेवाली 
नही होती; कर्म प्रतापयुक्त किन्तु शान्त होता है। मन कुल-शीलादि' 
के अभिमान से उष्ण होता है किन्तु दूसरे को सन्तप्त नही करता; 
उसका वचन प्रवाहपूर्ण किन्तु एक होता है (१०९) । 


भांठक 

यदि हम यह ध्याव में रखें कि परन्द्रहवी शताब्दी के पहले श्ाधुनिक 
योरप के राष्ट्रो के पास नाठक साहित्य नही पाया जाता, तो विद्यमान हिल्दू 
नाटको की प्राचीनता, जिनमे से कुछ ईसा की प्रथम या द्वितीय शताब्दी के भी 
हैं, स्वतः ही एक उल्लेखनीय स्थिति के रूप में उपस्थित होती है। इन नाठकों 
की प्राचीनता के साथ इनके असन्दिग्ध साहित्यिक मूल्य का भी उल्लेख कर 
- देता चाहिए, जो प्राच्य शैली के होते हुए भी वास्तविक काव्य के भण्डार हैं। 
हिन्दू समाज की प्राचीन दशा को प्रतिविस्बित करने तथा कतिपय वर्तमान 
विशिष्टताओ पर प्रकाश डालने के कारण भी वे महत्वपूर्ण हैं, क्योंकि योरप के 
साथ बढ़ते हुए सम्बन्ध के बावजूद भी भारत अन्य पूर्वीय देशों के समान ही 
परम्परा के उन रूढ नियमों के बन्धन से स्वयं को सुकत करने मे शिथिलू 
“ है जिनकी सुहर इस देश के व्यवहारों तथा सामाजिक रीतियों के ऊपर 

पड़ी हुई है । मु 
नि.सन्देह ग्रीसवासियों के नाट्याभिनयो के समान हिन्दुओ के किसी नाटक 
को अंकुर जनसमूह के समक्ष किये जानेवाले नृत्य के प्रदर्शन में मिल सकता 
है जो प्रथमतः गान या संगीत के साथ सामंजस्य रखकर किये जानेवाले सरल 
शारीरिक गतियो तक सीमित था। वस्तुतः, 'नट' घातु तथा 'चाटय” एवं 
नाटक संज्ञाएँ, जिनका प्रयोग नाटकीय अभिनय के लिए होता है, सम्भवत£ 
“नृतु' अर्थात्‌ नाचचा, 'नृत्य' अर्थात्‌ नाच, तथा 'नर्तक' अर्थात्‌ नाचने वाला के 
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विक्ृत रूप है। शने: शने' इस नृत्य की विभिन्न क्रियाओं या विविध रो एवं 


भावों को अभिव्यक्त करने के ,लिये नृत्य की छास्य, ताण्डव' आदि धनमेक 
दौलियाँ खोज निकाली गईं । 


शीघ्र ही नृत्य का क्षेत्र इतना विस्तृत हो गया कि अधिक बढ़े चढे संग्रीत- 
शास्त्रीय अभ्यासो के साथ किये गये मुक अभिनय के अद्भुसंचालनादि हावभाव 
भी इसके अन्तर्गत आ गये और इन हावभावों के साथ साथ गीत के विराम 
के बीच समय समय पर हादिक उद्गार भी व्यक्त किये जाने लगे। अन्ततः 
संगीत तथा गान का स्थान स्वाभाविक भाषा ने ले लिया और हावभाव नाटक 
के संवादों को वल देने के लिए सहायक मात्र वन गये । 

जब हम वास्तविक नाटय रचताओ पर आते है तो हमे यह मानना पड़ता 
है कि महाकाव्यीय कविता और प्राय: संस्कृत रचना के प्रत्येक विभाग के 
समान इसकी उत्पत्ति भी नितान्‍्त प्राचीन काल मे लुप्त है। इस वात का 
प्रमाण उपलब्ध है कि तीसरी शताब्दी ई० पू० मे अशोक के शासन काछ में 
भी नाटकों का क्भिनय होता था । उस समय भारत और ग्रीस में संवन्ध जरूर 
प्रारम्भ हो चुका था, किन्तु इससे यह बात नही दिखाई पड़ती कि हिन्दुओ ने 


अपने किसी भी नाटक का विषय या रूप ग्रीसवालो से उघार लिया ( देखिए 
लासेन का इण्ड० अल्ट० २,५०७ ) 


» सेमेटिक राष्ट्रो की प्रवृत्ति रंगमंचीय अभिनय की ओर कभी नही रही। 
जाँब्र की पुस्तक एक प्रकार का नाटकीय संवाद है। सॉजड्र आफ सोलोमन के 
कतिपय भश्यों के विषय मे भी यही बात कही जा सकती है और अल हरीरी 
के मकामात तथा एक हजार एक रातो की कथा में भी स्थल-स्थल पर संवाद 
है। किन्तु न तो हिन्रू और न अरबों ने ही नाटक संबन्धी कल्पनाओं को इस 
सीमा से आगे बढाया है | इसके विपरीत आर्यों तथा चीनियों में नाटक का 
उद्भव स्वाभाविक रूप में हुआ प्रतीत होता है। कम से कम ग्रीस तथा भारत में 
इसके स्वतन्त्र उद्भव के विषय मे सन्देह नही किया जा सकता. क्योंकि इन दोनों 
देशो ने स्वतन्त्र रूप से महाकाव्यीय कविता, व्याकारण, दर्शन तथा तकेशास्त्र 
को भी जन्म दिया है चाहे यह भले ही संभव हो कि परवर्ती समयो में इन 
दोनो देशों मे विचारों का आदान प्रदान होने लगा था । वस्तुत: हिन्दू वाटक 


अन्य राष्ट्रो के भभिनयों से बहुत कुछ समानता रखते हुए भी अपना एक 
नितान्त विशिष्ट स्वरूप रखते हैं जो उन्हे अत्यन्त रोचक बना देता है । 
0 आज अमल जद कक की टिक कक पी कक 5 


१ चर 
ताण्डव एक प्रचन्ड नृत्य है जिसे शिव की विज्विष्त खोज माना जाता 


है। लास्य पावती द्वारा आविष्कृत कहा जाता है औौर शंसमण्डल कृष्ण का 
दुत्ताकार नृत्य हैं । 


कलावादी, काव्य, नाटक, पुराण, तन्त्र, और नीतिशास्त छणए 


इसके साथ ही साथ यदि यह कहा जाय कि हमारे पास मौजूद प्रचीनतम 
हिन्दू नाटक, मृच्छकटिक, का रचयिता संभवत: प्रथम या द्वितीय शताब्दी ई० 
का कवि था तो इसमे पद्दह शताब्दी वाद के हमारे नाटकों के साथ समानताएँ 
पाकर एक अंग्रेज पाठक चकित हो जायगा । जिस कौशल के साथ कंथाबरस्तु 
की योजना की गई है, जिस दक्षता से घटनाओं को जोड़ा गया है, जिस 
निपुणता से चरित्रों का चित्रण एवं विपर्यास दिखाया गया हैं, तथा शैली की जो 
नवीनता और हृदयावर्जकता है वह सभी हमारे महान नाटककारो के योग्य है । 
रंगमंचीय योजना, पात्रों लिए सूक्ष्म निदंशन, तथा विविध दृश्य-कल्पनाओ मे 
भी समझूपता का अभाव नहीं है। जनान्तिक एवं स्वगंतकथन, निष्क्रमण तथा 


प्रवेश, वक्ताओो के बोलने का ढंग एवं हावभाव, उनकी वाणी का स्वर, अश्रपात, 
तथा हास्य उसी प्रकार नियमत' निविष्ट हैं जसे आधुनिक नाटक मे होते हैं। 


मृच्छकटिक के अतिरिक्त वहुत से अन्य प्राचीन नाटक भी विद्यमान है 
तथा अनेक प्रसिद्ध नाठकों का मुद्रण भी हो चुका है। इन हिन्दू नाठकों का 
योरोपीय विचार धाराओों के अनुसार वर्गीकरण करना, या उन्हे दुःखान्त 
( टजेडी ) तथा सुखान्त ( कामेडी ) के सामान्य वर्गों मे रखना असम्भव 
है । वस्तुतः यदि ट्रेजेडी के लिए दु.खमय उपसंहार आवश्यक समझा 
जाय तो हिन्दू नाटक कदापि 'ट्रेजेडी! नहीं है; बल्कि वे मिश्रित रूप 
वाले हैं जिनमे सुख तथा दुःख, शुभ तथा अशुभ, उचित तथा अनुचित, न्याय 
तथा अन्याय नाटक के अन्त तक एक साथ घृल-मिले दिखाई पड़ते हैं। अन्तिम 
अंक में सामजजस्य की स्थापना की जाती है, शान्ति-अद्यान्ति पर विजय प्राप्त 
करती है, और दछ्षकों के चित्त, जो दुष्ट तत्त्वों की प्रबछता देखने के कारण 
अब क्षुव्य नही रह जाते, शान्‍्त होते हैं, कथा से मिलनेवाली नैतिक शिक्षा 
से निर्मल हो जाते हैं, अथवा भहप्ठ (दे० पु० ६७ ) अवध्यम्भावी फलो को 
स्वीकार करने को -प्रेरित होते हैं | इस प्रकार के नाटक की मान्यताएँ वस्तुतः 
ठीक वैसी ही हैं जेसी एक उस प्रकार के जनसमूह मे प्रचलित हो सकती हैं 
जो मानव जीवन की किसी भी घटना को दु खमय नही, समझते अपितु सभी 
प्रकार के दु.खो एवं कष्टो को पृ्वेजन्मो मे प्रत्येक जीवात्मा द्वारा किये गये 
कर्मों तथा उसकी स्वतन्त्र इच्छा के अपरिहायं फल मात्र के रूप में स्वीकार 
: करते हैं । 
नाटकीय रचना के विषय को प्रतिष्ठा प्रदान करने के लिए सदेव की 
“7 5३ एक नियम में कहा गया है कि. गया है कि नायक की मृत्यु का संकेत न क्रिया 
जाय । यद्यपि इस नियम का पालन सर्वत्र नही किया गया है तथापि रंगमच 
पर किसी का वध नही दिखाया जाता । 


कर भारतीय प्रज्ञा 


भाँति (तुलना १०३६३) एक मह॒पि को नाटचशास्त्र का रचयिता बताया गया है । 
उन्हें भरत कहा गया है भर संगीतशास्त्र तथा सूत्रों एवं नियमोवाले अलद्धार- 
शास्त्र का भी रचयिता माना गया है। नाटकीय रचनाओ के मूल प्रमाण के रूप 
में उनके ग्रन्थ से निर्बाध उद्धरण दिया जाता है ।? भरत के सूत्रो के पीछे अनेक 
ऐसे ग्रन्थो की रचना हुई, जिन्होंने नाटकों की रचना एवं निर्देश के लिए सूक्ष्म 
शिक्षाएं एवं नियम प्रस्तुत किये तथा नाटक की रचना को काव्यीय तथा 
अलझ्भारशास्त्रीय शैली के नितान्‍त परिष्कृत एवं कृत्रिम नियमो के बन्धन में 
बाँध दिया । 

पृ० ४४४-४४५ पर उल्लिखित दशहूपक, काव्यप्रकाश, काव्यादर्श तथा 
साहित्यदर्पण आदि के अतिरिक्त अन्य ऐसे ग्रन्थो को भी गिनाया गया है जो 
नाटकीय रचना के साथ-साथ बलड्डारो का भी विवेचन करते हैं। उदाहरणार्थ 
वामनरचित काव्यालडूगरवृत्ति; भामह का अलड्डभारसवेस्व; कवि कर्णपूरक का 
अलड्ारकौस्तुभ, भप्पय (या अप्य ) दीक्षित का कुृवलयानन्द; जयदेवक्ृत 
चन्द्राछोक; सज्भीत, गान तथा नृत्य पर दाज्भंदेवरचित सगीतरत्नाकर नामका 
ग्रत्थ, जिसे विछसन ने बारहवी तथा तेरहवी शताब्दी के बीच रचित माना हैं । 

ये ग्रन्थ बड़े विस्तृत रूप मे संस्कृत नाटको का अनेक वर्गों में विभाजन 
करते हैं तथा साहित्यदर्पण, जो एक लोकप्रिय प्रामाणिक ग्रन्थ है*--नाटको को 
दो प्रमुख भाँगो मे बाँदता है :--१, रूपक या प्रमुख नाटक, जिसके दस भेद हैं; 
१. उपड्यक या छोटे नाटक, जिसके अठारह प्रकार गिनाये गये है। हमारे 
ड्रामा, मेलोड्रामा, कामेडी, फारस तथा वैले द्वारा निर्दिष्ट भेदों से भी अधिक 
जुल्म जाबार के अनुसार हिन्दू वाटक के प्रत्येक प्रकार के लिये नाम ढूंढ़ 
निकालने का प्रयत्त इस बात का प्रमाण है कि योरोपीय देशो की भपेक्षा 
भारत में नाटकीय रचनाओ का अभ्यास अधिक यत्नपुर्वंक होता रहा है। 
रूपक के दस भेद इस प्रकार है :-- 

, *- वोटक---इसमें पाँच से दस अंक 

*$ डा० फिटज- 
लिपि है जिनमे से 
मे छापे 





होने चाहिएँ ध्ृथा एक प्रमुख कथा 


एडवर्ड हाल के पास ३६ अध्यायों मे इस ग्रन्थ की पाण्ड- 
१८,१९,२० तथा ३४ वें अध्याय उनके दश्रूपक के अन्त 


गये है। इस समय डा० हेमन सम्पूर्ण ग्रन्थ का सम्पादन कर रहे है । 
* साहित्यदर्प रच्छे पदों 
साहित्यदर्पण दस परिच्छेदो में है तथा काव्य के स्वरूप एवं भेदों, 
गव्द की विभिन्न शक्तियों, शै 


ली के भेदो, झैली के अलद्भारो एवं दोषो का 
विवेचन करता हैं। मैंने इस स्थल पर स्वर्गीय डा० वैलेण्टाइन द्वारा अनुदित 
उया वनारस से प्रकाशित इस ग्रन्थ के एक अद्ष से सहायता ली है । 


कलावादी काव्य, नाटक, पुराण, तन्त्र, और नीतिशाख्र ४ण७ 


( जैसे राम का' चरित्र ) इसका वितयवस्तु होना चाहिए ।] इसमें पात्र वीर या 
देवतुल्य होने चाहिएँ तथा सत्कर्मो का प्रदर्शत होता चाहिए। शैली उच्च कोटि 
की होनी चाहिए और उत्तम रसों का प्राधान्य होना चाहिए। अपरशञ् इसमें 
कथावस्तु की पाँचों सन्धियाँ', चार प्रकार की वृत्तियाँ, चौसठ अंग या विशिष्ट- 
ताएं, तथा छत्तीस लक्षण होने चाहिएँ। नायक या प्रमुख पात्र धीरोदात्त 

स्वभाव का हो, वह उच्चवंश का राजबि हो ( यथा झाकुन्तल में दुष्यन्त ), 
. आ देवता ( यथा कृष्ण ) अथवा अधंदेव ( दिव्यादिव्य ) हो जो ( रामचन्द्र 
के समान ) देवता होते हुए भी स्वयं को मनुष्य समझे ( भराभिमानी, दे० पु० 
२३५१ पर टि० १ )। प्रमुख रस ( दे० पृ० ४४४ टि०) था तो शाज़ार हो 
या वीर, तथा अन्त ( निवेहण ) में अद्भुत रस हो । इनकी रचना गोपुच्छाग्र 
के समान होनी चाहिए । अर्थात्‌ प्रत्येक अंक क्रमश छोटा होना चाहिए | यदि 
इसमें चार पताका स्थान तथा दस अंक हों तो यह महानाठक कहलाता 
है । नाटक का उदाहरण शकुन्तला है तथा महानाठक का बालरामायण 
( दे० भागे )। २. प्रकरण--कक्छो की संख्या तथा अन्य दष्टियों से 
नाटक के समान होना चाहिए, किन्तु वस्तु किसी लौकिक या मानव कथा पर 
आधृत, कवि कल्पित तथा अश्ंगाररस प्रधान हो। नायक या तो ब्राह्मण 
हो ( यथा मृच्छकटिक मे ), या मन्‍्त्री ( जसे माल्तीमाधव भमे ), या श्रेप्ठि 


( जैसे पुष्पभूषित मे )। उसे घीरप्रशान्त होना चाहिये और नायिका कभी 


उत्तमवंशीया और कभी वेश्या अथवा दोनो होती है। ३. भाण--में एक भंक 
होता है किन्तु घटनाएं अनेक प्रकार की होती हैं भौर उनका विकास कऋमशण: 
नही हुआ रहता । वस्तु कविकल्पित होती है । इसमे केवल मुख तथा निर्वेहण 
सन्धियाँ होनी चाहिए ( दे० नीचे टिप्पणी )। इसका उदाहरण है, लछीलामघु- 
कर । ४. व्यायोग--एकाकी होता है। इसकी वस्तु एक सुप्रसिद्ध कथा होनी 
चाहिए और अल्प स्त्रीपात्र हो । इसका नायक घीरोद्धत वर्ग का कोई प्रसिद्ध 
पुरुष होना चाहिए। इसका प्रमुख रस ( द्र० पृ० ४४४ टि० ) हास्य, झांगार 


* पाँच सन्धियाँ ये हैं: १--मुख या प्रारम्भ; २--प्रतिमुख या वस्तु के 
बीज का प्रथम विकास; ३--गर्भ या बीज का वास्तविक विकास; ४-- 
विभज् या वीज के विकास मे अवरोध; एवं ४५--निर्वेहण या उपसंहृतति अर्थात्‌ 
निष्कर्ष । 

* चार प्रकार के नायक होते हूँ : १. उदात्त किन्तु धीर ( घीरोदात्त ); 
२. धीर किन्तु उद्धत (धीरोद्धत); ४, प्रसन्‍नचित्त तथा घीर ( घीरललित ); 
४, घीर तथा ज्षान्त ( घीरप्रशान्त ) । 


नं 


अं भारतीय पज्ञा 
तथा शान्त हो । ५. समंवकार--चार अंको का होता है जिनमें विविध 
प्रकार के विषयों को मिलाया जाता है ( समवकीरयय॑न्ते ) | इसमे एक ख्यात 
कथा को नाटक का रूप दिया जात्ता है, जो देवताओं तथा असुरों से संबद्ध 
होती है। इसका उदाहरण है समुद्रमथन ( भरत के थास्त्र ७ में वणित )। 
६. डिम--चार अंकों का तथा प्रसिद्ध कथा पर आधृत होता है। इसका 
प्रमुख रस रोद् होना चाहिए तथा सोलह नायक होने चाहिएँ ( देवता, 
यक्ष, राक्षस, सर्प, दैत्य इत्यादि )। इसका उदाहरण है त्रिपुरदाह (जो 
भरत के शास्त्र ४में वर्णित है )! ७. ईहामूग--चार अकों का तथा 
मिश्रवृत्त पर आाधृत होता है जो अश्यत: स्यात और अंशत: कविकल्पित होता 
हैं। नायक तथा प्रतिनायक मनुष्य या देवता होते है । कुछ आचार्यों के 
अउुप्तार इसमे छ. नायक होने चाहिएँ । इसका नाम ईहामृग इसलिये पड़ा है 
कि इसमे नायक एक ऐसी स्वर्गीय स्त्री को प्राप्त करना चाहता है ( ईहते ) 
जो हिरण ( मृग ) के समान अप्राप्य होती है। ८. अक या उत्सृष्टिकाडू: 
एक अंक का होता है। इसमे सामान्य व्यक्ति (प्राकृतनरा: ) नायक होते हैं । 
भउख रस करुण होता है । इसका रूप ( सृष्टि ) प्रचछित नियमों का बति- 
क्रेमण करता है (उष्क्रान्त) | इसका उदाहरण है शमिष्ठाययाति । ९. वीधि-- 
ऐैक अंक का होता है और इसका नाम वीथि इसलिये पड़ा है कि ईसमे 
विविध रसो की माला ( वीथि ) ज॑सी बनी होती है, तथा इसमे तेरह अग 
होते हैं । इसका उदाहरण है मालविका । १०. प्रहलन---एक अंक का तथा 
फास ( 77०० ) की तरह का होता है। इसमे निन्‍्य चरित्र प्रस्तुत किये जाते 
हा कविकल्पित होती है; प्रमुख रस हास्य होता है । यह 'शुद्धों हो सकता 
पक्रा उदाहरण है कन्दर्पकैलि; या धृततंचरित के समान 'संकीर्ण” हो सकता 
॥ विभिन्न छद्यवेश्ञों में विक्ृत करके उपधत्यथित 

किया जाता हे । 


अठारह उपहूपको का इतना विस्तृत विवेचन करने की आवश्यकता नही! 
उनके नाम इस प्रकार हैं :-.._ 
१. नाठिका, जो दो प्रकार की 


होती हें--शुद्धा और प्रकरणिका, और 
टेक तथा प्रकरण से थोड़ा भेद रख 


ती है । रत्नावली नाटिका का उदाहरण 


हैं विक्रमोबंशीय | ३ गोष्ठी; ४. सट्टक; ४५. भाट्थरासक; ६. प्रस्थान; 
छ, है 


उल्ला छः का च्प + प्‌ ५ 
कं ] रासक; ११ संछापक; १२, 
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श्रीगदित-एक अंक में तथा श्री देवी विषयक होता है; १ ३, शिल्पक; १४, 
विलासिका; १४५ दुर्मल्लिका; १६, प्रकरणी; १७, हल्लीश जिसमे सगीत एवं 
गान का प्राधान्य होता है; १८ भाणिका । 
जैसा मैंने अन्यत्र कहा है ( देखिए शकुन्तला के अनुवाद की भूमिका ) यह 
सम्भव है कि ग्रीस की ही भाँति भारत में भी दृश्य मनोरञ्जन धामिक 
उत्सवो एवं विशेषतः फाल्गुन मे पड़नेवाले वसनन्‍्तोसव ( जो वर्तमान काकू के 
होली से मिलता हैँ ) पर होते थे। ऐसा प्रतीत होता हूँ कि शकुन्तका का अभि- 
नय ग्रीष्मऋतु के प्रारम्भ मे हुआ था जो समय भारतीय प्रेमदेवता का इष्ठट समय 
होता हैं। यह बताया गया है कि इसका अभिनय ऐसे दर्शकों के समक्ष हुआ 
था जिनमे मुख्य रूप से ज्ञानी एवं कलापारखी व्यक्ति थे । चूंकि प्रत्येक नाटक 
का अधिकाश संस्कृत में लिखा गया था, जो निश्चय ही नाठकों के अभिनय के 
समय देश में बोली जानेवाली भाषा नही थी इसलिए ऐसे दर्शक नहीं उपस्थित 
रहे होगे जो विद्वत्ममाज के न हो (इस ग्रन्थ की भूमिका पु० २९ 
देखिए )। यह स्थिति हिन्दू समाज की व्यवस्था के अनुकूल ही है, जिसके 
द्वारा साहित्य की रचनाएँ तथा राज्य के पद सम्मानित वर्णों के लिये ही 
सुरक्षित रहते थे । आगे साधारण हिन्दू नाटक की रचना का सक्षिप्त वर्णन 
दिया जाता है :-- ही 
प्रत्येक नाटक एक प्रस्तावना से, या अधिक ठीक कहा जाय तो, एक भूमिका 

से प्रारम्भ होता है जिसका लक्ष्य नाटक के पाशत्रो का प्रवेश करने के लिए मार्ग 
बनाना है। प्रस्तावना नानदी या प्रार्थना) से प्रारम्भ होता है ( जिसका 
उच्चारण एक ब्राह्मण अथवा (यदि सूत्रधार ब्राह्मण होता है तो) सृत्रधार करता 
' है। इसमे कवि अपने इष्टदेव की आराधना दशंको की मगलकामना के लिए 
करता है। आशीवंचन के बाद प्रायः सुत्रधार तथा एक या दो पात्रो के बीच 
संवाद होता है जिसमे नाटक के रचयिता का विवरण दिया जाता है, दर्शको 
की आलोचना क्षक्ति की प्रशंसा की जाती है, और प्राचीन काल की घटवाभों 
भथवा वर्तमान स्थितियों के ऐसे निर्देश किये जाते है जिनसे कथावस्तु का 
प्रकाशन आवश्यक हो जाता है। प्रस्तावना के अन्त में सूत्रधार सहसा हादिक 
उद्गार व्यक्त कर चतुरता से नाटक के एक पात्र को रंगमंच पर लाता 
है और वास्तविक अभिनय प्रारम्भ होता है। इस प्रकार प्रारम्भ होकर नाटक 





) यह ॒ तथ्य कि सस्क्षत साहित्य का कोई भी ग्रंथ. बिना किसी देवता की 
प्रार्थना के नही प्रारम्भ होता, प्रोफेसर, बनर्जी के कथनानुसार हिन्दू जाति को 
भनुप्राणित करनेवाली घामिक पवित्रता की विश्वजनीन भावना का प्रमाण है । 
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भागे दृश्यों एवं भड्ों मे बढ़ता जाता है। प्रत्येक दृष्य में एक पात्र आाता है 
भर दूसरा पात्र निकल जाता है। तवाटक के पात्रो के तीन भेद किये गये हैं : 
नीच पात्र--जों अनुदात्त स्वर मे ( अनुदात्तोक्त्या ) प्राकृत बोलते हैं; मध्यम 
पात्र, तथा प्रधान पात्र । अच्तिम दो प्रकार के पात्र उदात्त के साथ ( उदा- 
तोकत्या ) संस्कृत बोलते है । एक सम्पूर्ण नाटक के समान अंक के प्रारम्भ मे 
भी एक प्रास्तावना सहश स्वकथन या एक या अधिक पाचो का संवाद आता 
है और इसे निष्कम्भ या प्रवेशक कहते हैं। इस दृश्य मे उन घटनाओं का सकेत 
किया जाता है जो अड्टों के व्यवच्छेद के बीच घटित हुई रहती है । इस प्रकार 
दर्शक कहानी का सूत्र ग्रहण करने के लिये तैयार किये जाते हैं जो बड़े कौशल 
से अन्तिम हृश्य तक बनाये रखा जाता हैँ। प्रारम्भ के समान नाटक राष्ट्रीय 


समृद्धि के लिये इष्ठ देवता की प्रार्थना के साथ समाप्त होता है जिसका उच्चा- 
रण नाटक का कोई प्रमुख पान्न “करता हूँ । 


यद्यपि कथावस्तु के निर्देशन तथा चरित्रचित्रण में हिन्दू नाटककार पर्यात 
दक्षता प्रदर्शित करते हैं, तथापि स्वयं कथावस्तु मे या उस कहानी में जिसपर 
नाटक आघृत होता है, वे कदाचित्‌ ही सृजनात्मक फलोत्पादकता का प्रदर्शन 
करते हैं। राम के कृत्यो की कथाएँ तथा हिन्दू पुराकथाश्ञास्त्र की अन्य अत्यन्त 
प्रचलित कहानियों का पिष्टपेषण किया गया है । हिन्दू विचारों के अनुसार या 
प्रेम ही अधिकाश हिन्दू नाटकों का विषय हैं । नायक एवं नायिका एक दूसरे 
के प्रति प्रथम दृष्टि मे प्रेमबाणों से विद्ध हो जाते हैं और वह भी बड़े रोचक ढंग 
से । मानसिक शान्ति के लिए विदृषक के चरित्र के रूप मे, जो नायक का सदैव 
सहचर होता है, तथा युवतियों के चरित्र के रूप मे जो नायिका की विश्वस्त 
सख्ियाँ होती है और शीघ्र उसके गोपनीय प्रेम को जान जाती है, जीवन के 
एक तत्त्व का अभिनिवेश किया जाता हु। विचित्र नियम तो यह है कि विदृषक 
सदेव ब्राह्मण होता है, तथापि उसका कार्य, रूप, अवस्था, तथा वस्त्र से 
हास्यास्पद बनकर प्रसन्नता उत्पन्त करना होता हैं । उसे श्वेतकेशवाला, कुबड़ा, 
छगड़ा तथा कुछूप उपस्थित करना चाहिए। वह सूर्ख ( बफून ) के प्रकार का 
होता हैँ और स्वय सबके हास्य का विषय होने से उसे बोलने की पूरी स्वत- 
न्त्न्ता होती है। वुद्धिमत्तापूर्ण वचन कहने का प्रयत्न तो कदाचित ही सफल 
होता हैँ तथा भोजन के आनन्दो के विषय में उसके उल्लेख, जिसका वह भक्त 
होता हैँ, अपने प्रणय व्यापार में कठिनाइयो के कारण निराश नायक की 
गम्भीरता के साथ भोडा विपर्यास प्रदशित करते हैं । दूसरी ओर, नायिका की 
विश्वस्त सखियो की चतुराई कभी भी अत्यन्त गम्भीर स्थितियों में भी 
असफल नही होती, जब कि उत्तके भीठे उपहास, व्यंग्योक्तियाँ, हास्यप्रेम, 


॥| 


पृ 
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प्रणयव्यापार के विकास के प्रति उनकी युवतीजन सुरूभ सहानुभूति, तथा 
अपनी सखी के प्रति उनका उत्कट अनुराग कथावस्तु की रोचकता का उत्कर्ष 
करते हैं और उसकी एकरसता को दूर करते हैं । 

अब मैं कतिपय सुप्रसिद्ध नाटकों के विपय में कुछ वर्णन प्रस्तुत करूँगा, 
जिनमे कुछ का उल्लेख किया जा चूका है। सर्वप्रथम हम प्राचीनतम विद्यमान 
संस्कृत नाटक, मृच्छकटिक, को लेते है--- 

इसे ( संभवत्त' केवल चाटुकारितावश ) एक राजा, शूद्रक, का लिखा हुआ 
बताया गया है, जिनका राज्यकाल प्रथम या द्वितीय शताब्दी ई० पु० बताया 
जाता है। इसके वास्तविक लेखक के विषय में कुछ भी ज्ञात नही और इसका 
वास्तविक समय भी अनिश्चित है । प्रोफेसर बेबर के अनुसार इतना तो कहा 
ही जा सकता है कि इसकी सचना ऐसे समय मे हुई थी जब बौद्धधर्म पूरी 
तरह फूलाफला था। कुछ लोग श्रमण या बौद्ध भिक्षु के विहारो के प्रधान 
नियुक्त होने के वर्णन से यह निष्कर्ष निकाल सकते हैं कि ईसा के बाद एक सौ 
वर्ष का समय इतना प्राचीन है कि बौद्धधर्म को भारत मे इस स्तर तक पहुँची 
हुई दशा को प्रस्तुत करने के लिये संभव नही माना जा सकता। किसी भी 
स्थिति मे इस नाटक का समय प्रथम शत्ताब्दी ई० से पहले नहीं रखा जा 
सकता ।* नाटक दस बच्ची मे है और यद्यपि इतना लम्बा और विस्तृत है 
कि योरप की रंगमच्चीय मान्यताओं के अनुकूल नही पड़ सकता, तथापि इसमें 
पर्याप्त ताठकीय गुण विद्यमान है; कथावस्तु का विकास कुशलता से किया गया 
है तथा उत्तेजक घटनाओ की तीत्र गति, उनका तारतम्य, रोचकता तथा प्रतिदिन 


>के जीवन के विविध हृश्यो द्वारा रोचकता पूर्णतः बनाये रखी गयी है। वस्तुत+ 


गह्मव्यवहारों के इसके चित्र तथा साधारण पुरुषों एवं स्त्रियों के स्वाभाविक 
सम्बन्धो के वर्णन, जिनके पीछे सामाजिक बुराईयो की श्ंखला जुड़ी होती है, 
इस नाटक को अन्य संस्कृत नाटकों की अपेक्षा अधिक रोचक बनाते हैं, 
क्योकि ये अन्य नाटक नियमत. अधिक अतिमानवीय तत्त्वो का समावेश करते 
हैं एवं पाश्चात्य विचारों के साथ मेल न खानेवाले अतिश्रमकृत काव्यीय 
कल्पनाओं से भरे पड़े है। 


मृच्छकटिक का प्रधानपात्र या नायक एक गुणी ब्राह्मण, चारुदत्त, है जो 
अपनी अत्यधिक दानशीलता के कारण निर्धन हो गया है। नायिका एक सुन्दर 
एवं सम्पन्न स्त्री, वसन्तसेना, है जो यद्यपि नैतिकता की कठोरतम मान्यताओ के 
अनुसार चरित्र से निर्दोष नहीं है तथापि उच्च विचारवाली उदार स्त्री की 





) प्रोफेसर छासेन ने १५० ई० समय माना है । 
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हन्दू कल्वना के सर्वथा अनुकछ कही जा सकती है । अपरख्, उसका नेसगिक 
भ्द्र व्यवहार चारुदत्त से प्रथम परिचय के समय से क्षौर भी पुए्ट हो जाता 
है । उसका प्रेम उसके प्रति लग जाता है और वह राजा के संस्थानक को ठकरा 
देती है जो एक दृष्ठ और दुराचारी है और जिसका चरित्र चारुदत्त के चरित्र 
के विपर्यास मे भलीभाँति चित्रित किया गया है। एक उदारता का नमूना हैँ 
और दूसरा अनतिकता के निकृष्ट पहलुओ के मूर्त रूपए में बडे गौरव के साथ 
सामने आता है। इन दोनो का सजीव चित्रण किया गया है किन्तु दूसरा वर्णन 
प्राचीन काल में प्राच्यदेशीय न्यायालयों के श्रष्टाचार के प्रमाण रूप में अधिक 
उल्लेखनीय है, जव॒ कि प्रायः पशु से भी गयागृजरा व्यक्ति भी ऊँचे पदपर 
आसीन होने के कारण अपनी निक्षष्ट इच्छाओ की स्वार्थपृर्ण सन्तुष्ठि करके 
वेदाग बच जाता था ।' 


दूसरे अक के प्रारम्म मे एक धूतकर मायुर नाम के यूताध्यक्ष तथा एक 
दूसरे यृतकर से बचकर भागता हुआ दिखाया यया हुँ। में यहाँ इस दृश्य का 
अनुवाद देता हूँ :--- 

प्रथम चूतकर--यूत्ताध्यक्ष और अन्य चूतकर मेरे पीछे लगे हैं। मैं कैसे बचूँ। 


यहाँ एक शून्य मदिर हुँ; मैं पर पीछे करके इसमे प्रवेश करूँगा और मूर्ति 
बनकर बैढंगा । 

माथुर--भरे ! उस चोर को पकड़ो ! एक यूतकर जुए में दस सुवर्ण हार 
गया है और उसे बिना दिये भाग रहा है। उसे पकड़ो ! पकडों ! 

द्वितीय दृतकर--वहु यहाँ तक दोड़ा है, किन्तु यहाँ पदचिह्न नष्द हो 
गये हैं । 


माउुर--अच्छा : मैं जान गया, पदचिक्त उल्टे कर दिये गये हैं, वह शर्त 
विता प्रतिमावाले इस मन्दिर में उल्हे पैर चछकर घस गया हे । 





: इस प्रकार का व्यक्ति पूर्व के राजाओं की सभा में सामान्यतः होता था 
यह हक पक से प्रमाणित होती है कि वह 'शक्तारा! नाम से भारतीय 
पालक के के मे एक भ्रधान चरित्र रहता आया है। वह राजा का नीच 
वर्ण की पत्ती के सम्बन्ध से राजा का साला होता है और रंगमच्ीय नियमों 
के अनुसार उसे मूर्ख, उहृण्ड, दुष्ट, स्वार्धी, दम्सी और तिर्देय रूप मे उपस्थित 
किया जाता है। 

: मैने स्टे्जलर के उत्तम अनुवाद का उपयोग और प्रोफेसर एच० 

एच० विलसन के स्व॒तन्त्र अनुवाद का भी अवलोकन किया है। मैं दुसरी 
व्यास्यानमाछा से इस नाटक का साराश्ष दे सकने की आज्ञा करता हे । 
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( वे प्रवेश करते हैं एवं अपने खोज की वस्तु को भाँप लेते हैं जो एक 
शेलखण्ड पर स्थित है, और वे परस्पर संकेत करते है । 

द्वितीय चूतकर--क्या यह काष्ठप्र तिमा है ? मुझे भाश्चयें होता है ? 

माथुर--नही, नही, यह शैलप्रतिमा होगी । ( ऐसा कहकर वे उसे हिलाते 
एवं खोदते हैं )। जो कुछ भी हो, हम यही बैठे और जुआ ,खेलता प्रारम्भ 
करें। ( वे जुआ खेलना प्रारम्भ करते हैं ) । 

प्रथम झ्यूतकर ( जो अब भी प्रतिमा बनकर बैठा हूँ और बड़ी कठिनाई से 
अपनी द्यतक्रीडा की इच्छा को दबा रहा हँ--स्वगत)--बिना कौड़ीवाले व्यक्ति 
को.जुए की गोटियो का शब्द उसी प्रकार आक्ृष्ट करता है, जिस प्रकार 


राज्यश्रष्ट राजा को दुन्दुभि का शब्द । निःसन्देह, यह शब्द कोयल के गीत के 
समान मधर है। | 


द्वितीय यृतकर--मेरा दाँव है। मेरा दाँव है । 
माथुर--नही नही, मैं कहता हूँ मेरा दाँव है । 
प्रथम द्यृतकर--( अपने को भूलकर भर मसूर्तिशिला से कूदकर ) नही, 
मैं कहता हूँ मेरा दाँव है । 
द्वितीय यूतकर--हमने उसे पकड लिया । 
माथुर--भरे दुष्ठ अन्त मे तू हाथ भा ही गया, छा दे दे सुवर्ण । 
प्रथम द्यूतकर---मैं समय से दे दूंगा । 
माथुर--अभी, इसी समय लाकर दे ( वे उसे पीठते हैं )। 
प्रथम दूनकर--( दूसरे द्यूतकर के निकट आकर ) मैं तुम्हे आधा दे दंगा 
' यदि तुम शेष माफ कर दो । 
द्वितीय यूतक/र---अच्छा, मान गया । 
प्रथम द्यूतक र--( माथुर के निकट जाकर ) यदि आप आधा छोड़ दे तो 
मैं आधे का वचन देता हूँ । 
माथुर--मान लिया । 
प्रथम युतकर--भआप दोनो को नमस्कार, मैं चला । 
माथुर--अरे, रुको, कहाँ भागे जा रहे हो ? सुवर्ण छाकर दो । 
प्रथम द्यूतकर--देखिए महानुभावों, एक ने तो आधे का वचन ले लिया 
'और दूसरे ने आधा छोड़ दिया है, क्या यह साफ नही है कि मुझे अब कुछ 


॥ 


'. नहीं देना हैं। 


माथुर--नही नही । अरे घू्त ! मेरा नाम.माथुर है। मैं वैसा. मूर्ख नही 
जेसा तू समझता है। यह मत समझ की सुझे धोखा देकर दस सुवर्ण लेकर 
भाग जायगा । अभी उन्हें रख दे । 


९ 
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उसके बाद वे दोनों उस अभागे द्यूतकर को मारने-पीटने लगते हैं जिसकी 
पुकार सुनकर उधर से जाता हुआ एक दूसरा द्यूतकर उसे बचाने दौडा आता 
है। बहुत से लोग आपस मे झगडने लगते हैं और इस बीच प्रथम द्यूतकर 
भाग निकलता है। भागते-भागते वह वसनन्‍्तसेना के निवास-स्थान पर बाता 
है और द्वारा खुला देखकर भीतर घुस जाता है। वसन्तसेना पूछती है कि 
वह कौन है और क्या चाहता है। वह अपनी कथा कहता है और बताता है 
कि कभी वह चारुदत्त की सेवा मे था, जिसने उसे निर्धन होने से सेवामुक्त कर 
दिया है। अतएवं उसे था तक्रींडा द्वारा जीविकोपाजंन करना पड़ता है। चारुदत्त 
के नामोल्लेख से वसन्तसेना तत्काल सहायता करती है और पीछा करनेवालो 
के उसके निवास-स्थान पर पहुँच जाने पर वह उनके लिए एक रत्न जटित 
हार देती है जिससे वे सन्तुष्ठ होकर छौट जाते है । द्यृतकर क्ृतज्ञता प्रकट करता 
है धोर वसन्तसेना की सेवा कर सकने की आशा प्रकट करता है। वह 
अपनी निन्दिन वृत्ति को त्यागने की प्रतिज्ञा कर बौद्ध भिक्षु बन जाता है । 

वोद्ध भिक्षु बद जाने का बाद वह निम्न स्वक्ृथन का उच्चारण करता है। : 
मैं इसका स्वतस्त्र अनुवाद करता हूँ---- 

मूढ़ो सुनो, मेरा यही कथन है कि धर्म को अपनी एकमात्र सम्पत्ति 

बनाओ; अल्प घन से सन्तोष रखो; छोम भर बहु-भोजन से 

सावधान रहो । हि 

निद्रा का त्याग करो, अध्यवसाय करो, समाधि में लीन रहो, अपनी 

क्षुषा को नियन्त्रित करो । ये चोर तुम्हारे सदुगुणों को न चुरा ले । 

पुण्यो को सदेव एकत्रित करते जाओ और नियत्व का ध्यान रखो। मेरे 

समान नियमपुर्वक जीवन व्यतीत करो और केवल सद्गुणो के आलय 

वने रहो । अपनी पाच इन्द्रियो का नाश करो, तब स्त्रियों एवं अधम 

पुरुषों का दमन करो । जिस व्यक्ति ने सात दोषो का नाश कर लिया 

है वह अपने को बचा लेता है और स्वर प्राप्त करता है । सिर मुड़ा 

कर यह प्रदर्शित करने का विचार न करो कि तुम्हारी इच्छाएँ भर 

गयी हैं; जो अपने सिर को मुड़ाता है किन्तु मन को निर्मल नही 

ऊरता वह अंशतः यति होता है; किन्तु जिसका मन पुर्णत: साफ हो 

गया है उसके सर के केश मुड़ ही है । 

अन्त में चारदत्त और वसन्तसेता का आनन्दमय विवाह होता है किन्तु 
इसके पूर्व वोद्ध श्रमण दोनो का जीवन बचाता है । 

में भारतीय नाटककारो मे सर्वश्रेष्ठ ना 


कलम हे टककार, कालिदास, पर भाता हूँ । 
हैं कुछ देशीय विद्वानों ने ( यद्यवि अपर्या, 


त्त आधारों पर ) प्रसिद्ध राजा 
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विक्रमादित्य के समय का माना है जिनका राज्यकाल ५७ वर्ष ई० पृ० से 
प्रारम्भ होनेवाले संवत्‌ नाम के हिन्दू युग का आरम्भ विन्दु हैं। इस राजा की 
राजधानी उज्जयिनी ( उज्जंन ) थी। वह साहित्य का महान' आश्रयदाता था 
-और कालिदास को उसकी सभा के नवरत्न नामक नौ प्रमुख “व्यक्तियों 'भे एक 
बताया गया है । तथापि यह अधिक सभव है कि कालिदास तृतीय शताब्दी के 
आरम्भ के आस-पास हुये थे और इसी समय उन्होने अपने काव्पों की 
रचना की | उनके सुविदित काव्यों का विवेचन पु० ४४०-४४२ पर किया 
जा चुका है? । उन्होने केवल तीन नाटकों की रचना की, छकुन्तला, विक्रमो- 
वेशीय तथा मालविकास्निमित्र । इनमे शकुन्तछा, जो सात अद्धो में है, निश्चय 
ही सर्वाधिक प्रसिद्ध एवं लोकप्रिय है। इस सुन्दर नाटक के अनुवाद का चतुर्थ 
संस्करण, डब्ल्यू० एच० एलन एण्ड कं० द्वारा प्रकाशित है।* मैने इस रचना के 


* प्रोफेसर छासेन कालिदास को २५० ई० में रखते हैं । डा० भाऊ दाज्ञी 
उन्हे छठी शताब्दी मे विक्रमादित्य के राज्यकाल से मानते हैं। कालिदास 
संभवत: उज्जयिनी मे निवास करते थे, कारण उन्होने उज्जथिनी का वर्णन 
मेघदूत मे बड़े मनोयोग के साथ किया है और इसलिये उनका कल्पित 
संबंध विक्रमादित्य से जोड़ा जा सकता है। 

* इतके अतिरिक्त उनका 'सेतुकाव्य या 'सेतुबन्धौ नाम का भी एक 
काव्य बताया जाता है जो राम के सेतु बनाने का वर्णन करता है और काश्मीर 
के राजा प्रवरसेन के लिये लिखा गया है। श्रुतवोध नाम का छन्‍्द विपयक 
ग्रंथ भी उन्ही का बताया जाता है। अन्तिम ग्रंथ किसी दूसरे कालिदास 
का हो सकता है | इसमे सन्देह नहीं कि इस सर्वश्रेष्ठ भारतीय कवि के महान्‌ 
दार्शनिक श्भूराचार्य के समान ही भनेक ग्रंथ ऐसे बताये गये है जिनकी 
रचना इन दोनो में से किसी ने नही की है। 


* जैसा कि प्रत्येक प्राच्य विद्याविद को विदित है, सर डव्ल्यू०जोन्स ने सर्वे- 
प्रथम शकुन्तछा का अनुवाद किया था किन्तु उन्होने केवल बंगाल के ( बंगाली ) 
संस्करण का ही अवकोकन किया था। उसके अतिरिक्त दो अन्य पाठ भी है, 
एक उत्तरपूर्व मे प्रचलित ( जिसे सामान्यतः देवनागरी कहते है ) और दूसरा 
भारत के दक्षिण में प्रचलित । अन्तिम संस्करण सबसे छोठा है और बंगाली 
संस्करण सबसे बड़ा । देवनागरी संस्करण, जिसका मैंने अंग्रेजी मे अनुवाद 
किया है, सर्वाधिक शुद्ध माना जाता है। तथापि डॉ० आर० पिशेल ने अपने 
एक विद्वत्तापुर्ण लेख में यह प्रदर्शित किया है कि बगाली संस्करण ही सबसे शुद्ध 
है ओर यह मानना पड़ेगा कि कुछ इष्टियो से बंगला संस्करण में ऐसे अनेक 

३० सा० 
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कतिपय गुणो का बोध कराने का प्रयत्न किया है जिसने गेटे जैसे कवि को ' 
भी इन छाव्दो में असंगत प्रशसा कर डालने के लिये प्रेरित किया ( श्री, ई०- 
बी० इष्टविक का अनुवाद ) :-- 
फएा0परात॥ प्रा पर6 ए०फ्राहु एलक/8 9[088078 बात ६8 शिप्रा$ 
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( यदि तुम नव वर्ष के पुष्पो एवं वर्ष के अवसान -के सम्रय के फलो को, 
भौर उत्त सबको पाना चाहते हो जिससे मन लुब्ध होता है---आनन्दविभोर, 
एवं तृप्त होता है; यदि तुम पृथ्वी और स्वयं स्वर्ग को केवल एक नाम में 
मिला देखना चाहते हो तो ओ शक्ुन्तला, मैं तेरा नाम लेता हूँ और फिर कुछ 
कहने को शेप नही रह जाता )। 

मैं शकुन्तक्ा के अपने ही अनुवाद से दो अश उद्धृत करता हूँ निम्त- 
लिखित दुष्यन्त की उप्त विचित्र अनुभूति का वर्गन है जिसके वह अधीन है 
और जो पश्चिमी देशो के भावुक व्यक्तियों क्रे मन के लिये भी अनोखा 
नही है ( अक ५ अनुवाद पृ० १२१ ) :-- 

प्राय. हमारे सुख के दिनों मे जब विचार शान्‍्त होता है, कोई सुन्दर 

चस्तु समुख होती है, या मन्द संगीत का करुणापूर्ण स्वर विचित्र 

कल्पनाओं को उत्पन्न करता है, तब वह सम्पूर्ण आत्मा को भ्ज्ञात 

खिच्चता से भर देता है और मस्पष्ट किन्तु उत्कट बभिलाषा का बोध 

होता है। क्या इसका कारण यह हो सकता है कि बहुत प्राचीन 

काल की घटनाओ की या दूसरे जन्म मे किये गये प्रेमसंबन्धो की 

क्षीण स्मृति मन पर उड़ती हुई छाया के समान जा जाती हैँ ? 


पाठ हैँ जो मौलिक प्रतीत होते है। धोफेसर बॉटलिक का देवनागरी संस्करण 
की संपादन सर्वेविदित है। उसी पाठ के कठिन अंशो का शाव्दिक अनुवाद तथा 
बलोचनात्मक टिप्पणियो सहित भेरा संस्करण ( ह॒टंफोर्ड के स्टिफेत आस्टिन 
हारा प्रकाशित ) अब जप्राप्य है । डा० सी० बखेंडे ने एक उपयोगी शब्दकोश 
के साथ इसका चया संस्करण हाल ही मे निकाला है। बंगला पाठ का एक 
सुन्दर सहकरश कलकत्ता मे पण्दित प्रेम चन्द्र तकंवागीश ने तैयार किया था 
नौर यह प्रोफेसर ई० बी० कोवेल की देखरेख में १८६० मे प्रकाशित हुआ था। 
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यहाँ काव्यीय उपमाओं का उदाहरण दिया जाता है जो समुचे नाटक 
में मिलती हैं ( अंक्र ५. अनवाद पू० १२९ ) 

ऊचे-ऊंचे वृक्ष फलों के भार से; विनम्र होकर पृथ्वी पर झुक जाते 

हैं। वसन्‍त ऋतु में ऊंचे उड़नेवाले मेघ जलपूर्ण होकर नीचे 

झक जाते हैं और पृथ्वी पर अपना भण्डार बिखेर देते हैं, और यही 

सच्ची परोपकारिता है; सज्जन कभी भी धन का गये नही करते । 

कालिदास के बन्य दो नाठक है विक्रमोव॑शीय भर्थात्‌ जिससे विक्रम से उवंशी 
जीती जाती है, तथा 'मालविकास्निमित्र' अर्थात्‌ मालविका और अग्निमित्र 
की कथा । ईनमे से प्रथम की तुलना में शकुन्तला के अतिरिक्त कोई अन्य नाठक 
नही आ सकता । विक्रमोवंशीय केवल पाँच अंकों में है और इसकी कथा बड़ी 
सरलता से कही गयी है :-- 

स्वर्ग की अप्सरा उवंशी को--जो इस नाटक की नायिका है--एक राक्षस 
चुरा ले जाता है। नायक पुरूरवस्‌ उसकी रक्षा करता है और उससे प्रेम 
करने लगता है। सर्देव आनेवाली बाधा आती*है, और वह यह कि उस राजा की 
एक पत्नी पहले से ही विद्यमात है। किन्तु अन्त में इन्द्र देवता उस अप्सरा को 
मनुष्य पुरूरवस्‌ से विवाह करने की आज्ञा देते है। इसके बाद एक शाप के 
फलस्वरूप उवंशी एक पौधा बन जाती है भौर पुरूरवस विक्षिप्त हो जाता है । 
बाद मे वह एक जादू की मणि के प्रभाव से अपने वास्तविक रूप में आती है 
और उसके पति को पुनः बुद्धि प्राप्त होती है । वे सुखपुर्वेक पुनः मिलते हैं किन्तु 
यह भाकाशवाणी होती है कि जब उबशी के पुत्र को उसका पति देख लेगा तो 
उर्वशी पुन. स्वर्गलोक चली जायगी । इससे वह अपने पुत्र, भायु, के जन्म को 
गप्त रखती है और कुछ वर्षों के लिये उसे एक तपस्विनी के छालन-पालन में 
कर देती है । सयोगवश पिता और पुत्र मिलते हैं, उर्वशी अपने पति को 
छोडकर जाने की तैयारी करती है किन्तु ईन्द्र दयापूर्वंक भविष्यवाणी के प्रभाव 


को दर करते हैं और वह अप्सरा पृथ्वी पर नायक की द्वितीय भार्या के रूप में 
निवास करती है 


जहाँ तक मालविक्काम्निमित्र का प्रश्त है यह भी पाँच अंकों का एक छोटा 
नदाटक है । वलिन के प्रोफेसर वेबर द्वारा किया गया एवं १८५६ मे प्रकाशित 


१ इस नाटक के अनेक सस्करण प्रकाशित हुए हैं, एक लेन्ज का है और 
एक मैंने ही निकाला है। नि:सन्देह सबसे उत्तम संस्करण डॉ० बोलेन्सेन 
का है| प्रोफेसर एच० एच० विलूसन के प्रवाहपूर्ण पद्यमय अनुवाद से सभी 
परिचित हैं। इसका गद्य में अनुवाद प्रोफेम्तर ई० कोवेल ने किया था और 
वह १८५९१ में प्रकाशित हुआ था । 
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इसके जर्मन अनुवाद तथा डेकत कालिज' के शंकर पी० पण्डित का १६६९ 
मे प्रकाशित विद्वत्तापूर्ण संस्करण ने कालिदास की मान्य रचनाओं के साथ 
इसकी तुलना की सामग्री विद्यार्थियों को प्रदान कर इसकी प्रामाणिकता के 
विवादअस्त प्रश्न को हल कर दिया है। मालविकाम्निमित्र में विचार, शैली 
तथा भाषा की इतनी अधिक  समानताये प्रकाश मे भायी है कि किसी को 
उपलब्ध नाटक के नाटककार के विपय मे सन्देह नही हो सकता । इसकी प्रस्ती- 
वना के ही एक कथन के अनुसार यह स्पष्ट है कि यह गकुन्तला और विक्रमोर्व॑- 
शीय के रचथिता की प्रमुख कृति है। तथापि कालिदास दो श्रेष्ठ रचनाओं से 
इसकी न्यूनता--पर्याप्त काव्यीय एवं नाटकीय गुणो एवं शैली के सौन्दर्य 
एवं सरलता के होने पर भी--सबको माननी पडेगी। कदाचित्‌ इसका कारण 
यह माना जा सकता है कि मालविकाम्निमित्र कालिदास की प्रथम ताटय- 
रचना है। या संभवत, जिन हए्यों मे नाटकीय क्रिया प्रस्तुत की गयी है 
उन हश्यों ने कवि को ( अन्य दो नाठकों के समान ) प्रकृति के सौन्दर्यो एवं 
ग्राम्य तथा अरण्य पशुओं के स्वभावों के वर्णन की धनोखी शक्तिणे के 
प्रदर्शन का अवसर, नही प्रदान किया | इसका नायक राजा अग्निमित्र निःसन्देह 
अरध॑पुराकथाक्षास्त्रीय दुष्यन्त तथा पुरूखस से अधिक साधारण एवं कठोर 
अर्थों में मानव चरित्रवाला है और यही वात बकुच्तछा तथा उर्वशी की 
एुडना में सालविका के विषय मे कही जा सकती है । किन्तु तीनो नाठको की 
कथावस्तुओ में परस्पर यह समानता है कि वे अपनी रोचकता के लिए समान 
कंठिनाइयो एवं बाधाओ के बीच प्रेम-व्यापार की सफल प्रगति पर आश्रित हैं। 

मालविकार्निमित्र” मे राजा अग्निमिन्न ( मगधघराजाओ के शुग वंश के 
संस्थापक पुष्यमित्र का पुत्र ) सबोगवश मालबविका नाम की युवती का चित्र 
देखकर उससे प्रेम करने लगता है जो उसकी रानी घारिणी की परिचारिकाओं 
में एक है। जैसा प्रचलित था, विदृपषक संदेशवाहक के रूप में भेजा जाता है 
थौर वह राजा के सामने चित्र के मूल रूप को उपस्थित करने का बीड़ा उठाता 
है। ऐसा होता है कि प्रमुख रानी घारिणी मालविका को, संगीत, गान तथा 
नृत्य की शिक्षा दिलवाती है। अतः दूसरे अंक मे एक प्रकार की संगीत प्रति- 
योगिता या कौशल परीक्षा की व्यवस्था की जाती है जिसमे मालविका मध्य- 


अल मी अमन 


१ "५ « में श श- 
इसके पहले एक संस्करण वबान में १८४० में डॉ० टेल्बर्य ने 
निकाला था | ह 


विलूसन के उनके हिन्दू थिएटर पुस्तक के 
परिशिष्ट मे द्विए गये इस नांवक के 


साराग्य से सहायता ली है । 
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मलय नामक एक विशिष्ट गान में एक कठिन कार्य अद्भुत प्रतिभा के साथ 
सम्पन्न करती है । यह निश्चय ही राजा को मुग्ध कर लेता है भौर उसके 
मन की शान्ति का विनाश कर देता हैं। दो रानियों धारिणी भीर इरावती 
के विरोध के बावजूद तथा अन्य बाधाओं के होते हुए भी वह मालविका 
से प्रणय व्यापार चलाता रहता है। वह भवैधानिक रीति से उससे विवाह 
करना नही चाहता और न॑ तो अपनी पत्नियों की इच्छा के विपरीत जाना 
चाहता है।। प्राच्यदेशीय राजाओं के परिवार से बहुपत्नीत्व को मान्यता दी 
गयी है । कठिनाई दोनो रानियो को मनाने की है । अन्त मे वह ईस कार्य को 
भी पूरा कर लता है और अपनी रामियो की स्वीकृति प्राप्त कर लेता है। 
कथावस्तु के साथ परित्राजिका या बौद्धभिक्षुणी भी उपस्थित की गयी है, 
जिसे प्रोफेसर वेबर ने इस ग्रत्थ की प्राचीतता का एक प्रमाण माना है। 
प्रस्तावना मे भास और सौमिल्ल का कालिदास के पृव॑ वर्ती कवियों के रूप में 
उल्लेख हुआ है । 

मैँ, यहाँ प्रस्तावना से एक वेदुष्यपूर्ण उक्ति का उदाहरण देता हुँ । दर्शको 
को सम्बोधित कर सूत्रधार कहता है :-- 

जो वस्तुएँ प्राचीन है वे प्राचीन होने के कारण ही प्रह्यंसनीय नही 

होती और जो वस्तुएँ नवीन है वे नयी होने के कारण ही निन्‍्दनीय 

नही होती । बुद्धिमान्‌ व्यक्ति जब तक स्वय गुणो की परीक्षा नही 

कर लेते तब तक अच्छे या बुरे का निर्णय नही करते मूर्ख व्यक्ति 

दूसरे के निर्णय पर ही विश्वास कर लेता है । 

अब मैं एक अधिक अर्वाचीन भारतीय नाटककार, भवभूति, पर जाता हर 
जिनका उपनाम्‌ “श्रीकण्ठ' है अर्थात्‌ जिसकी वाणी प्रवाहपूर्ण हें। उनकी स्पाति 
कालिदास के बाद दूसरे स्थान पर बाती है। उनके दो नाटकों की प्रस्तावना 
में उन्हें नीलकण्ठ नाम के ब्राह्मण का पुत्र बताया गया है ( उनकी माता 
जतूकर्णी थी )। नीलकण्ठ कद्यप के वंशजों मे एक तथा पद्मपुर नामक नगर के 
निवासी और कृप्णयजुवेंद के अनुयायी थे | उन्हे ब्रार जिले में फ़िसी स्थान 
पर उत्पन्न बताया गया है तथा यशोवर्मंन की सभा में विद्यमान माना जाता है 
जिसने कन्नौज ( कन्याकुब्ज ) पर प्राय, ७२० ई० में शासन क्रिया था। 
कालिदास के समान ही उन्होंने तीन नाटक लिखे । इसके नाम हैं--मालती- 


च्् 








६ प्रोफेसर लाभेन के लनुसार उनका समय ७१० वर्ष हू 
क्षय संप्हर माय हू, प्राचीनत्ता मे अयोध्या फे बाद आता है । बढ़ 
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मे गंगा वी एपं पारा फालिन्दी फे तट पर फरसावाद जिले मे ौघ्थि 
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माधव, महावीरचरित और उत्तररामचरितत । इतस तीनों में मालतीमाधव, जो 
दस अको में है, अग्रेजी सस्क्ृत के विद्वानों को अधिक ज्ञात है। देली“कालिदास 
के नाटकों की दैली की अपेक्षा अधिक यत्नक्षत एवं कृत्रिम है तथा पद्यों मे 
प्रयुक्त कुछ छन्द इस प्रकार के मिश्रित रूपवाले हैं जिनका उपयोग परवर्ती 
संस्कृत कवि अपने कौशल के प्रदर्शन के लिए करते है? । प्रस्तावना में कवि 
अपनी ही रचना की प्रशंसा करने की निन्ध प्रवृत्ति का दोपी है । इसकी कथा- 
वस्तु कालिदास के नाटकों की कथावस्तु की अपेक्षा अधिक रोचक है । इसको 
क्रियाएँ नाटकीय है । इसके गह्मजीवन तथा व्यावहारों के चित्र सर्वाधिक 
मुल्यवान हैं, यद्यपि इसमें अति-स्वाभाविक तत्वों का बहुत अधिक प्रयोग है 
जिससे, जैसा कि हम देख चुके हैं, मृच्छकटिक अपवाद स्वरूप मुक्त है | मालती- 
माधव की कथा का सुन्दर संक्षेप कोलब्रूक ने किया है? । मैं यहाँ रूपरेखामात्र 
प्रस्तुत करता हूं । | 
दो निकटवर्ती राजाओ के दों मन्‍्त्री परस्पर यह गुप्त मन्त्रणा करते है 
कि उनके बच्चे, मालती भर माघच, अवस्था आने पर परस्पर विवाह कर 
लेंगे । उनकी योजना की पूर्ति मे विघ्तस्वरूप एक राजा यह चाहता हैं कि 
मालती का पिता अपनी पुत्री का विवाह ननन्‍्दन नाम के कुछूप और राजा 
के प्राचीन प्रियपात्र के साथ करे । राजा की अप्रसन्नता से डरकर मन्‍्त्री अपनी 
पुत्री का वलिदान करने को सहमत हो जाता है। इसी बीच माधव को 
उस कामन्दकी नामक बौद्ध भिक्षणी के यहाँ अध्ययन पूरा करने के लिए भेजा 
जाता है जो पहले माछती की धाय थी। वह योजना बनाती है कि माल्ती 
भर माधव का मिलन हो और वे एक दूसरे को प्रेम करने लगें, यद्यपि वे 
उस समय अपने पारस्परिक अनुराग को प्रकट नहीं करते । इसके कुछ ही 
समय बाद राजा मालती का विवाह अपने प्रियपात्र नन्‍्दत के साथ कराने 
की भ्षाज्ञा देता है। जब यह समाचार मालती के पास पहुँचता है तो वह 
खिन्‍न हो उठती है; कामन्दकी के बगीचे मे मालती और माधव का दुँवारा 
मिलन होता है । माधव के पीछे बगीचे तक उसका मित्र मकरन्द भी जाता है। 
इस मिलन के समय ही महान कोलाहरू एवं भयपूर्ण चीत्कार सुनायी पड़ता 





* चरित' को “चरित्र” भी लिखा जाता है । 
5 का हर श्ः 
* कोलबूक ने विशेषत: दण्डक छन्द का उल्लेख क्रिया है जिसके 5र्णन 
+* की 0 के 
के लिय्वे इस ग्रंथ का पृू० १६१ देखिए । 


देखिए प्रोफेसर ई० बी० कोवेछ का कोलब्रक के निबन्धों का संस्करण, 
भाग २. पृ० १२३। 
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है । एक सिंह लोहे के पिजड़े से निकल गया है भौर चारो बोर विनाश कर्म 
कर रहा है। नन्‍्दन की बहिन मदयन्तिका मार्ग से जाती रहती है और उस 
पर सिंह आक्रमण कर देता हैं। माधव और मकरन्द दोनो बचाने के लिये 
दौड़ते है। मकरन्द उस पशु को मार डालता है और अध॑विक्षिप्त अवस्था 
में मदयन्तिका को एक उपवन में छाता है। सज्ञा प्राप्त करते पर वह 
स्वभाव: अपने जीवनरक्षक मकरन्द से प्रेम करने लगती है । 


इस प्रकार दोनो जोडे मिलते हैं और वही मालती माधव से विवाह 
करने का वचन देती है । ईसी समय एक सदेशावाहक नन्‍्दन के मालती के 
साथ विवाह के अवसर पर उपस्थित होने के लिए मदयन्तिका को बुलाने 
और दूसरा दूत स्वयं मालती को राजा के मह॒रू में बुलाने आता है। 
माधव दुःख से पागल हो जाता है, भोर निराश होकर श्मशात में जाकर 
प्रेतो को अपने शरीर से जीवित मास काटकर भोजन झूय में देकर उनकी 
सहायता प्राप्त करने का असाधारण निश्चय करता है। श्मशान एक भयंकर 
देवी चामुण्डा ( दुर्गा के एक रूप ) के मन्दिर के पास है, जिसके अध्यक्ष कपाल- 
कुण्डला नाम की डायत तथा उसके ग्रुर अघोरघण्ट नाम के एक भयकर 
औघड़ हैं। उन्होने कुछ सुन्दर स्त्रियो को देवी के लिए वलि चढाने का निश्चय 
किया है और मालती के राजभवन जाने के पूर्व ही, जब कि वह छत पर सोयी 
हुईं थी, तभी उठा छाते है। उसे मन्दिर में लाकर चामुण्डा की 
मूतति के समुख मार डालते वाले है। उसके आत्तस्वर से माधव का ध्यान 
उधर जाता है, जो उप्त समय फ्रेतो के लिए अपने मास की बलि दे रहा है । 
वह दौड़ता है, उसकी मुठभेड़ जादुगर अधघोरघण्ट से होती है और भयंकर 
इन्द युद्ध के बाद वह उसे मार कर मालती को बचा लेता है। 
मालती अपने परिवार मे लोट आती है। कथा का शेष भाग पाँच अंको को 
घेरता है और बड़े विस्तृतरूप से उपस्थित किया गया है जो सर्वथा अनुपयुक्त 
है। मालती के ननन्‍दत के साथ विवाह की तैयारी चलती रहती है और 
वृद्ध भिक्षुणी कामन्दकी, जो मालती का उसके प्रेमी माधव के साथ परिणय 
का पक्ष लेती है, ऐसी व्यवस्था करती है कि राजा की आज्ञा से वध का वस्त्र 
उसी मन्दिर मे पहनाया जाय जहाँ वह॒स्वय प्रधान अध्यक्षा है | तब वह 
मकरन्द को वधू के स्थान पर वस्त्र धारण करने को कहती है । मकरन्द वध 
का वस्त्र धारण करता है, जुलुस के साथ नन्‍्दन के घर ले जाया जाता है 
और उसके साथ विवाह की विधियाँ पूरी होती है | नन्दन अपनी होने वाली 
वधू के पुरुषवत्‌ आकार से खिन्‍्त होकर मकरन्द को अन्त:पुर मे छोड देता है 
और इस प्रकार नन्दत का अपनी प्रेमिका नन्दत की बहन मदयन्तिका से 
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मिलन होता है। मकरल्द अपने को प्रकट करता है और मदयन्तिका को उस 
स्थान पर भाग ,चलने को कहता है जहाँ मालती और माधव छिपे हुए हैं। 
उनके भागने का भेद खुल जाता है और राजा के चौकीदार उन्हें ढढने निकल 
पड़ते हैं। महान्‌ सघर्ष होता है किन्तु माघव की सहायता से मकरन्द अपने 
विरोधियों को परास्त कर देता है। दोनों युवकों की वीरता एवं सुन्दर 
बाकृति से राजा का क्रोध दूर हो जाता है और उन्हें 'बिना दण्ड के अपने- 
अपने मित्रो से मिलने की भाज्ञा दे दी जाती है। इस संघर्ष के बीच मालती 


को डाइन कपालकुण्डला अपने गुरु अघोरघण्ट का बदला लेने के लिये उठा 
ले जाती है। माधव अपने मिलन में दूसरी बाघा से फिर निराश हो जाता है 


किन्तु कामन्दकी प्रजारित की सुदामिनती नाम की शिष्या, जिसे असाधारण 
तपस्या द्वारा असाधारण आशभिचारिक शक्तियां प्राप्त है, उपस्थित होती है। 
वह मालछती को डाइन के चग्रुल से छुड़ाती है और माछती का माधव के साथ 
तथा मदयच्तिका का मकरन्द के साथ उल्लासपूर्ण विवाह सम्पन्न कराती है। 


मालती के साथ माधव के प्रथममिलून का अनशोलिखित वर्णन प्रथम अंक 
से उद्धृत है) :--- 

एक दिन उत्सुकतावश मैं कामदेव के मन्दिर मे जा पहुँचा । वहाँ 

में इधर-उधर घूमता हुआ चारो ओर हृष्टि डालछता रहा। अन्त में 

इधर-उधर घूमने से थककर मैं मन्दिर के प्रांगण एवं उपवन में वकुल 

इक्ष की छाया के नीचे एक जलकुण्ड के निकट खडा हो गया । वृक्षो. - 

के मधुर पुष्प मध्‌ का रसास्वादत कराने के लिए भौरो के दछ को 

निमन्त्रण दे रहे थे, और उस निर्जन मे समय बिताने के लिए मैं 

लेट गया। मैंने अपने चारो और गिरे हुए फूलों की एक माला बनाने . 

के लिए उन्हें बटोर छिया । तभी भीतर के कुण्जो से एक युवती 

निकली । उसकी गति मतवाली और सुन्दर थी जँसे विजयी काम 

अपना झडा विजित पुर्पो के ऊपर फहरा रहा हो । उसके वस्त्रों की 

शोभा सुन्दर आशभूषणों से हिगुणित हो रही थी और वे उसके 

राजकुमारी होने का संकेत दे रहे थे। उसकी सख्ियाँ गव॑के साथ 

उसके पीछे-पीछे चल रही थी । वह सभी सौन्‍्दर्यों का भागार प्रतीत 

होती थी या सुन्दरता का कोश थी जिनमे पूर्ण सुन्दर रूप का 
4242 रत खाक पा पल 2पपक पमशशदकक 

' मेरे सस्करण में कुछ वाक्य प्रोफेसर एच० एच० विलूसन के संस्करण के 


_वार पर दिये गये हैं किन्तु मैंसे अपने वाक्यों को मूल के अधिक समीप लाने 
का प्रयत्न किया है । 
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निर्माण करने वाली सभी सुन्दरतम वस्तुएँ संकलित करके रखी हुईं 
थी । अथवा वह प्रेम के मन्दिर की अधिष्ठान्नी देवियाँ थी, अथवा 
विधाता ने उनका रूप प्रकृृति के चुन्दरतम उपकरणो--चर्द्रमा, कमल- 
नाल और अमृत से--रचा था ? मैंने उसे देखा और एक क्षण में 
मेरी दोनो आाखे आनन्द मे डूबने-उत्तराने लगी । मेरा हृदय उसकी 
ओर दिचा चला गया जंसे चुम्बक की ओर लोहा खिचा चला 
जाता है । 
भवभूति के अन्य दो नाटक, महावीरचरित तथा उत्तररामचरित, दोनों 
मिलकर द्वितीय राम या रामचन्द्र की वाल्मीकि के रामायण एवं कालिदास 
के रघुवंश मे कही गयी कथा का नाट्य रूप प्रस्तुत करते है । 
सात अको मे निबद्ध महावीरचरित ' ( जिसके «उद्धरण वीरचरित नाम 
से साहित्यदर्पण मे प्रायः दिये गये है ) महावीर राम की कथा को रामायण के 
प्रथय छः काण्डो के अनुसार ही नाटक के रूप मे उपस्थित करता है, किन्तु कुछ 
अन्तर भी रखता हैं :-- 
प्रस्तावना मे कवि कहता है कि नाटक-रचना का उस का चध्येय श्रेष्ठ 
-चरित्रो मे प्रदर्शित वीर रस (दे० पृ० ४४४ टि० ) का वर्णन कट्नना है। 
अः्भत रस के वर्णव का भी निर्देश किया गया है और कार्य शैली को भारती 
कहा गया है। प्रथम पाँच अको मे कथा राम तथा रावण एवं उनकी सेना 
और राक्षम्तों के बीच युद्ध प्रारम्भ होने के वर्णन तक पहुँचती है; किन्तु गमच 
पर युद्ध नही होता और त दर्शको के समक्ष किसी व्यक्ति के वध का अभिनय 
किया जाता है। ईन्द्र तथा उत्तके सहचर जीव दुशय का अवछोकन आकाश से 
करते है और वे इस दृश्य के विकास का वर्णन दरशंको के “समक्ष करते है। 
उदाहरणार्थ रावण के सिरो का ग्रिरता, राक्षसों का विनाश, राम की विजय, 





 भेरे पहले के एक बोडेन छात्र तथा कुछ समय तक मद्रास मे प्रोफेसर 
श्री जान पिकफोर्ड ते इस नाटक का अनुवाद १८५७ के कलकत्ता सस्करण से 
किया है; और प्रोफेसर एच० एच० विहूसन ने अपने “हिन्दू थिएटर” को 
परिशिष्ट मे इसका सक्षेप दिया है । 

२ भभारती' शब्द का अथ संभवत 'भाषा' मात्र है। किन्तु हम यहाँ देख 
सकते हैं कि साहित्यदर्पण से नादथ-कार्य की चार वृत्तिया गिनायी गई है--- 
१. कैशिकी--प्रसादयुक्त एव मधुर; २. सात्वती या सात्त्वती--बीर कर्मों के 
वर्णन से परिपूर्ण एवं अद्भुत से युक्त; ३. भारभटी, अति-प्राकृतिक एवं 
सयकर; ४ भारती, जिसमे प्राय: संस्क्ृत भाषा का प्रयोग होता है । 


३ भारतीय पज्ञा 


तथा सीता की पुनः प्राप्ति] सातवें एवं अन्तिम अंक में राम, रूक्ष्मण, सीता, 
विभीषण, तथा उसके सहचरो की स्वर्गीय विमान पृष्पफ में ( जो कभी रावण 
का था ) छड्जा से अयोध्या की आकाशमार्गीय्र यात्रा का वर्णन है। जब वे 
आकाझमार्ग से बढते है तो वे बपने पहले के वीरकर्मों के कतिपय स्थानों 
को पहचानते है और इस स्थल पर अनेक काव्यीय वर्णन दिये गये हैं। एक 
वार विमान दण्डक वन के ऊपर से गुजरता है और सूर्य के निकट पहुँच 
जाता है। भन्त में वह अयोध्या मे उतरता है । राम तथा लद्मण भरत और 
शनुध्न से पुन' मिलते है और चारों भाई एक दूसरे का अल्िज्रिन करते हैं। 
वस्िष्ठ तथा विश्वामित्र राम का राजा के रूप में अभिपेक करते हैं । 
उत्तररामचरित,' जो सात अको में है, इस कथा को चालू रखता है और 
रामायण के सप्तम काण्ड या उत्तरकण्ड मे वणित घटनाओं को नाट्य रूप में 
उपस्थित करता है ( देखिए ४० दे३०-३१२ )। में यहाँ संक्षिप्त कथासार 
देता हूँ -..- 
“विधिपूर्वक अयोध्या मे राम का अभिपेक हो जाने पर उनका पत्नी के 
साथ शान्तिपूर्ण एवं आनन्द का जीवन प्रारम्भ करने का समय आता है। किन्तु 
ह इस संसार मे सुख की दुक्केभता के विपय में हिन्दू विचारधारा के अनुकूल 
नहीं और न आदर्श पुरुष राम की कल्पना से सामअजस्यथ रखता है, जिनका 
जन्म ही कष्ट भेलने और आत्मत्याग के लिये हुआ था | पहले यह बताया जाता 
है कि यज्ञ मे भाग लेने के लिए राजधानी छोडने को उद्यत राजपुरोहित वसिष्ठ 
राम से इस प्रकार कुछ उपदेश वचन कहते हैं; ध्यान मे रखिएगा कि राजा की 
वास्तविक समृद्धि प्रजा का कल्याण है । राम उत्तर देते हैं--'मैं प्रजा की भलाई 
के लिये सभी कुछ, सुख, प्रम, दया और सीता का भी त्याग करने को तैयार 
हूँ । अपने वचन के अनुसार थे ( दुख नामक ) गुप्तचर को प्रजा के प्रति अपने 
व्यवहार के विपय मे जा को राय जानने के लिए भेजते है और दुर्मु्त से 
यह जानकर चकित होते हैं कि प्रजा उनके एक कार्य को छोडकर सभी कार्यो 
क्री प्रशंसा करती है। वे दीघंकाल तक दूसरे के भवन में निवास ( परगृह- 
वास ) करनेवाली सीता को अरहंग करने की निन्‍दा करते है। सक्षेप में वह 
वताता है कि प्रजा मे अब भी सीता और रावण के संबन्धो के विपय मे अपवाद 


आल लग लक इस समुचे नाटक का 
धिएटर मे किया गया है । 


+ मैंने रेब० के० एस० 
रख से सहायता ली है । 


उवाद प्रोफेसर एच० एच० विल्सन के हिन्दू 


तनर्जी के 'इपण्डियन एण्टिक्वेरीर, मई श्व७२ के 
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प्रचलित हैं। अत्यन्त न्‍्यायप्रिय एवं जनता के विचारो का अधिक ध्यान रखने 
वाले राम यद्यपि अग्निपरीक्षा ( पएु० ३५० ) के उपरान्त सीता के पातिकत्त 
के विषय मे पूर्ण विद्वास रखते है, और वह माता भी बनने वाली है, तथापि 
प्रजा मे थोड़ा भी असन्तोष बना रहने देने के लिये *स्वयं को असमर्थ पाते 
है । विरोधी विचारो से व्याकुल होकर वह पत्नी के सोते रहने पर चुपके से 
उसके पास से चले जाते है और लक्ष्मण को उन्हे वन के किसी एक्रान्त स्थान 
में ले जाकर छोड़ देने का आदेश देते है । यह प्रथम अक है। दूसरे अंक मे 
पहले बारह वर्ष का समय बीत जाता हैं और इस बीच सीता की रक्षा दैवी 
शक्तियाँ करती हैं| इसी व्यवच्छेद मे उनके दो पुत्रो, छव और कुश, का जन्म 
होता है और वे रामायण के प्रणेता वाल्मीकि की देखरेख में रहते हैं जो उन्हें 
अपने आश्रम मे शिक्षा देते है। इस द्वितीय अक के प्रारम्भ में वाल्मीकि के 
उस इलोक को भी दे दिया गया है ( जो एक पक्षी के जोडे मे एक को व्याध 
द्वारा हत देखकर शोक से उत्पन्न हुआ था ) जिसे रामायण ( १.२ १८ ) में 
उद्धृत किया गया है। वहाँ उसे प्रथम श्छोक बताया गया है । इस समय एक 
ऐसी घटना होती है जिससे राम अपने पहले की वनवासभूमि, दण्डकवन, 
में पुनः पहुँचते हैं । एक ब्राह्मण का पुत्र सहसा अकारण ही मर जाता है। 
उसका शरीर राम के द्वार पर डाल दिया जाता है। स्पए्ठत: कोई राजकीय 
पाप ही इंस विपत्ति का कारण है और आकाशवाणी यह बताती है कि एक 
घोर पाप किया जा रहा है, क्योकि शम्बूक नाम का शछुद्र द्विजो की सेवा के 
स्वधर्म का त्याग कर तपस्याएँ कर रहा है ( मनु १.९१ )। राम तत्कारलू वन 
के लिए प्रस्थान करते है, शम्बूक को ढूंढ निकालते है और उसका सिर उडा 
देते है । किन्तु राम के, हाथो मृत्यु पाकर शूद्र अमर हो जाता है और देवी रूप 
में प्रकट होकर राम को इस कृपा के लिये धन्यवाद देता है। अयोध्या लौटने 
के पूर्व राम वन में अगस्त्य के आश्रम में जाते है। सीता अब सम्मुख आती 
है । उन्हे राम नही देख पाते किन्तु उनके स्पर्श से वे आनन्दित और भावविह्धल 
हो जाते है । राम के सन्ताप का वर्णन बडे सुन्दर ढंग से किया गया है। वे 
कहते हैं: 'यह क्या है ? ऐसा छगता है कि स्वर्गीय लेप मेंरे हृदय पर डाल दिया 
गया है, एक सुपरिचित स्पश्श मेरी मूर्च्छा को दूर कर रहा है। क्या यह सीता 
है, या मैं स्वप्त देख रहा हूँ ?? इसके वाद नाटक का अन्तिम अक भाता है। 
झनन्‍्त में पतिपत्नी पुनः मिलते है परन्तु यहाँ अतिप्राकृतिक गक्तियो का 
उपयोग किया जाता है और पृथ्वी, जिसने सीता को अपने गर्भ में ले लिया 
है, पुनः लौटा देती है। चाल्मीकि तब कुश गौर लूव का परिचय राम से 
कराते है । राम अपने दोनो जुड़वा पुत्रो को पहचान लेते है। सम्पूर्ण 


ह॒ भारतीय भज्ञा 
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परिवार में पुनः सुख छा जाता है और नाटक यही समाप्त हो जाता है # 
यह उल्लेखनीय वात है कि चतुर्थ बड्डू के प्रारम्भ में वाल्मीकि के दे 
शिष्पों में एक संवाद होता हैं जो इस वात से प्रसन्न हैं कि उनके आश्रम मे 
कोई ऐसा“अतिथि आया है जिसके आगमन से उत्तम भोजन और मासाहार 
भी प्राप्त होगा । मनु के नियम (४.४१, देखिए इस ग्रंथ का ६० र४७ )का 
उद्धरण दिया गया है, जिसके अनुसार गोमास द्वारा मधुपके अवित किया जाता 
है क्योंकि इन अवसरों पर यहस्थ गोवत्स, वृषभ और भज का वध कर सकते 
थे ( बत्सतरी महोक्षं वा महाजं वा निर्वपन्ति गृह-मेधितः )। 
इस नाटक के काव्य के उदाहरणस्वरूप मैं यहाँ राम के सीता के प्रति 
प्रेम का वर्णन उद्धृत करता हूँ ( जिसका अनुवाद प्रोफेसर एच० एच० विल्सन 
ने किया है )-- । 
उसकी उपस्थिति भेरे नेत्रो के लिये अमृत है। उसका स्पश मधुर 
चन्दन है । उसकी प्रिय ब्राहुओ का मेरे कणष्ठ मे आलिजद्भधुन सर्वाधिक 
मूल्यवान रत्नों से अधिक मुल्यवात निधि है। वह मेरे घर की स्वा- 
मिनी है, मेरे यश और भाग्य की अधिष्ठात्री देवी है। भोह, मैं उससे 
पुतः वियोग सहन नही कर सकता । 
दो अन्य प्रसिद्ध नाटकों, रत्तावछी तथा मुद्राराक्षस ( दोनो का अनुवाद 
एच० एच० विलसन ने किया है ), का भी उल्लेख कर देना आवश्यक है। 
रत्वावछी चार अंको का एक छोटा नाटक है जिसे ( मृच्छकटिक के 
समान ही, देखिये पृ० ४६१ ) एक राजा श्री हर्षदेव की रचना बताया 
जाता हैं। 


इस नाटक में कोई अलौकिक वात नही हैँ । इसे एक ऐसा सुखान्त नाटक 





) सभवतः ये नेपथ या नैषधीय ( पृ० ४४१ ) के रचयिता श्रीहर्ष से भिन्न 
हैं। नागानन्द (दे० पृ० ४७९ ), जो एक हिन्दू एवं दौद्ध नाटक है, इसी कवि 
का बताया जाता है । हिन्दू कवियों में इस प्रकार राजाओं एवं महान्‌ व्यक्तियो 
की चाटुकारिता करने की प्रवृत्ति दिखाई पढ़ती है। प्रोफेसर इ० बी० कीवेल 
नागानन्द को धावक नाम के कवि की रचना वताते है जिसका उल्लेख 
काव्यप्रकाश मे हुआ है और उन्तका अनुमान है कि कादम्बरी के रचयिता 
बाण ने रत्नावली की रचना की होगी, जिससे इस नाटक का समय ( जैसा 
डॉ० फिट्ज एडवर्ड हाल ने प्रदर्शित किया है ) सातवी शतब्दी ई० में पड़ता 


है। काव्यप्रकाण पर एक देशीय टीका मे कहा गया है कि घावक ने रत्नावली 
की रचना की थी । 


ल्‍्उ 


न 
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कह सकते है जिसमे सभी पात्र मत्यं पुरुष एवं स्त्रियाँ तथा घटनाएँ बिल्कुल 
गृह्मजीवन से सबन्धित हैं। नाटक एक प्रसिद्ध कथा के साथ जोड़ा गया है 
और वह कथा है उदयन नाम के राजा तथा उज्जयिनी की राजकुमारी वसन्त- 
सेना के बीच प्रणयव्यापार । यह कथा कथासरित्सागर में कही गयी है। 
कथा सरित्सागर में राजा का नाम उदयन बताया गया है ( विलूसन के एसेज़ 
मे दर्णणन देखिए, डॉ० रूअर का संस्करण भाग १ पृ० १९१ ) तथा यह कहा 
गया है कि वह वासवदत्ता को छेकर भाग गया था जो इसमे चण्डमहासेन 
की पुत्री है किन्तु रत्तावलछी मे उसे प्रद्योत की पुत्री बताया गया है भौर 
उज्जयिनी की राजकुमारी नहीं कहा गया है। उसी कथा का ( शकुन्तला 
तथा उवंशी की कथा के साथ ) मालतीमाषव के दूसरे अंक के प्रायः अन्त में 
उल्लेख किया गया है और प्रो० विरूसन के अनुसार कालिदास ने इसका उल्लेख 
मेघदूत मे उस स्थान पर किया है जब वे उदयन की कथा के उज्जयिनी में यत्र- 
तत्र कहे जाने का वर्णन करते है ( छत्द ३२ )। डॉ० फिद्ज एडवर्ड हॉल 
ने सुबन्धु के वासवदत्ता की अपनी प्रस्तावना में यह दर्शाया है कि इस प्रेमकथा 
का रत्नावडी की कहानी के साथ नायिका के नाम के अतिरिक्त और कोई 
साम्य नही है। प्रणय व्यापारों मे रत्नावली की कथावस्तु विकमोव॑शीय, माल- 
विकार्निमित्र आदि की कथावस्तु से मिलती-जुलती है और इन्ही नाटको के 
समान ही मध्ययुग के हिन्दू समाज का बहुमुल्य चित्र प्रस्तुत करती है । कवि 
कालिदास की उक्तियों को ग्रहण करने मे हिचकता नही प्रतीत होता । इस 
नाटक का नायक वत्सराज या वत्स देश का राजा है, जो एक देश या जन था 
और जिसकी राजघानी कौशाम्बी थी। प्रथम अंक के अन्त से उसे उदयन 
कहा गया है और नाटक के प्रारम्भ के पूर्व उसका विवाह वासवदत्ता से हो 
चका है | उसके मन्त्री का नाम योगन्घरायण या योगन्धरायण है । उसके 
विदूपक का नाम वसन्‍्तक तथा सेनापति का नाम रुमण्वतु है 

प्रथम दृश्य मे वसन्‍्तोत्सव ( इस समय होली नाम के उत्सव ) पर होने 

छी क्रीडाओ तथा परिहासों का वर्णन है। इस अवसर पर सामान्यतः सेल 
होते थे और भारत के कुछ भागों मे अब भी होते हैं। सागरिका ( जिसका 
नाम रत्तमाला के कारण रत्नावली है ) और जो छलका की राजकुमारी है, 
सयोगवद्य राजा के दरवार में लायी जाती है। वह राजा से प्रेम करने ल गली 
है और उसका चित्र वचाती है । राजा भी समान रूप से उसकी थौर वाह्डप्ट 
होता है । राची को ईप्या चित्र को देखकर बढ़ जाती है। वह सागरिका को 
बनन्‍्दी चना लेती है, उसके पैरो में वेडी डाल देती है, गौर इन साधारण 


वाघाओों से भी बढ्कर प्रणय च्यापार को समाप्त करने की धमकों देती हुँ । 
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अन्त में सभी :कठिनाइयाँ दूर हो जाती हैं और सामान्य रूप में नाटक की 
समाप्ति राजा की प्रथम पत्नी के साथ मेल होने एवं दूसरी पत्नी की प्राप्ति 
के साथ होती है । 

एक वीर शत्रु के निधन का समाचार सुनकर नायक द्वारा उक्त वचन 
का मैं उदाहरण प्रस्तुत करता हूँ । वह कहता है । 'मृत्युरपि तस्य श्लाध्यो 
यस्य रिपव: पुरुषकारं वर्णयन्ति' अर्थात्‌ उस व्यक्ति की मृत्यु भी घन्य है जिसके 
पौरुष की प्रशंसा शत्रु भी करते है । 


विद्याखदत्त रचित मुद्राराक्षस" सात अंकों का एक राजनीतिक नाटक है 
जिसे बारहवी शताब्दी का बताया जाता है। 


यह नाटक इसलिए उल्लेखनीय है कि इसमे पाटलिपुत्र के राजा सुप्रसिद्ध 
चन्द्रगुप्त को उपस्थित किया गया है, जिसमे स्ट्रावो मे मेगस्थनीज द्वारा सिकन्दर 
की मृत्यु के तत्काल बाद शासन करनेवाले महान पराक्रमी शक्षासक के रूप मे 
वर्णित सन्ड्रकोट्ट्स ७ भिन्‍त होने का अनुमान बड़े हर्ष के साथ सर डब्ल्यू ० जोन्स 
ने किया है और जिसका समय (प्राय. ३५१ ई० पृ०) हिन्दू कालगणना में एक- 
मात्र निश्चित आरम्भ विन्दु है। दूसरा प्रमुख पात्र उसका चतुर मन्त्री चाणक्य 
है जो भारतीय मंक्याविली 'और नीतिशास्त्र का रचयिता तथा भारत मे प्रचलित 
अनेक नीतिवचनो एवं राजनीतिक शिक्षाओ का लेखक है। वह नन्द राजा का 
नाथ करता है और चद्धगुप्त को सिहासन प्राप्त करने मे सहायता प्रदान करता 
है। नाटक का मुख्य लक्ष्य यह वर्णन करना है कि किस प्रकार यह ॒चतुर 
ीह्यण चाणक्य ( जिसे विष्णुगुप्त भी कहा गया है) मारे गये ननन्‍्द राजा के 
मन्त्री राक्षत तथा जिन व्यक्तियों की लिए नन्‍्द की हत्या की जाती है उनसे 
ही ऊरता है। साँतवे अक के प्रारम्भ से एक विलक्षण हृश्य है जिसमे एक 
हील एक अपराधी को वध्यस्थान पर ले जाता है। अपराधी के कन्धे पर 


एकदश है प्र 
डक शूछ है और उसके पीछे उसको पत्नी और छोटा बालक चलते है । द्ण्ड 
देने वाला कहता है :-... ् 


परत 7 7975/255२-०-६-२---.. 
१ 
योर न हा कस विक्रमोवेशी तथा अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ के 
राक्षस' हो कह, है तो इसका अर्थ “मुद्रा से जाना गया 
के हे है। किन्तु सम्भवतः यह ऐसा समास है जिसमे पदो को 
मसला 0 8. बा लि इसे इन्द्र समास बताकर इसका अर्थ 
उठ्रा करते हैँ। पाँचवें मंक मे चाणक्य का गुप्तचर, सिद्धार्थ, मन्त्री 


पते शा करत त्य 
लाजझ्छितो ले है लकर प्रवे है ( अमात्य राक्षसस्य 


कलावादी काव्य, नाटक, पुराण, तन्त्र, और नीतिशाख ४७५९ 


“६टो ! हटो ! सज्जनो ! प्रत्येक व्यक्ति जो जीवन, धन तथा परिवार की 

रक्षा करना चाहता है, राजा को विष देकर उसका विरोध न करे'। ( तुलना 
मच्छकटिक अंक १० )। 
ह तागानन्द या नागलोक के आनन्द नाम के चाटक के सबन्ध से मैं इसका 
वर्णन जानने की इच्छा रखने वाले व्यक्तियों को श्री बॉयड (8090 ) के 
कुछ ही दिन पूर्व के अनुवाद के साथ दिये गये प्रोफेसर कोवले के भामुख का 
अवलोकन करने का निदंश दगा ( देखिए टि० पृ० ४७६ )। 

कुछ अन्य प्रमुख नाटकों का विवरण पहले दिया जा चुका है। उदाहरण 
के लिये पृ० ३५९ पर विद्यार्थी इनका उल्लेख पायेगे--हनुसन्नाटक जो चौदह 
अंकों मे है;' बालरामायण जो दस अक्ो में राजशेखर रचित महानाटक है 
( बनारस के पण्डित गोविन्ददेव शास्त्री द्वारा १८६९ में संपादित ); सात 
अंकों का प्रसन्नराघत्र ( उन्ही द्वारा १८६८ में संपादित ); अनघेराघव तथा 
वेणीसंहार (१० ३८३ टि० ३); हास्यार्णव जो दो अंको में हास्य तथा व्यंग्यपूर्ण 
नाटक है प्रोफेतर विलसन के 'हिन्दू थिएटर' की परिशिष्ठट मे उल्लिखित है । 

हिन्दू रंगमच से विदा लेने के पूर्व मैं एक विलक्षण प्रतीकात्मक एवं दा्श- 
मिक नाठक का उल्लेख करूँगा, जिसके रचयिता है क्ृष्णमिश्र । इनका समय 
वारहवी शताब्दी ईं० बताया जाता है। इस नाठक का नाम प्रबोधचन्द्रोद्य' 
अर्थात्‌ यथार्थ बोध या ज्ञानरूपी चन्द्र का उदय है। इसके पात्र हेनरी अष्ठटम 
के समय में अभिनीत हमारी “मोरेलिटी' के कुछ अंशो की याद दिलाते है, 
जिनमे नैतिक एवं धाभिक सत्य का प्रतिपादन करने के लिये सदगुणो या 
दुर्गणो को मनुष्यों के रूप मे उपस्थित किया जाता है। 

'एब्रीमैन! नाम की एक प्राचीन अग्नेजी मोरेलिटी ( नेत्रिकरचना ) मे 
कुछ सातवीकृत रूप ये हैं :--#श्वर, मृत्यु, सामान्यजन ( एब्रीमैंन ), मित्रता 
( फोलोशिप ), सवन्धी ( किड्रेंड ), सत्कर्म ( गुड-डीडस ), ज्ञान, पापप्रकाशन 

' ( कम्फेशन ), सोन्दये ( ब्यूटी ), बछ (स्ट्रग्थ ), विवेक ( डिस्क्रेशन )। हाइक्‌ 
स्कारनेर ( 7४०६६-४००7०/ ) मे--चिक्तन ( कण्टेम्प्लेशन ), दया ( पिटी ), 
कल्पना, स्वतन्त्र इच्छा (फ्रों विल) हैं। लस्टी जुवेन्टस ( ॥089 उपएथा।ए5 ) 
मे---सत्परामर्श ( 0004 (077४८! ), ज्ञान, दुष्ात्मा ( $80७॥ ); धर्माडम्बर 


9 भेरे पास इस नाटक को एक बहुमूल्य तथा प्राचीन पाण्डलिपि है। 
कलकत्ता मे महाराज कालीकृष्ण बहादुर द्वारा १८४० मे प्रकाशित कराया 
गया सस्करण विशुद्ध पाठ का सस्करणा नही था | दस वर्ष हुए इसका छीथो 
द्वारा मुद्रण बम्बई से हुला था । 
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( प्ज9००75ए ), मित्रता ( #७0फ०9 ), गहित जीवन ( 0907रं॥80]6 
एरशंग्र8), ईश्वर के दयापूर्ण वरदान हैं। इसी प्रकार हिन्दू नेतिककाव्य 
( मोरेलिटी ) प्रवोधचन्द्रोदय में श्रद्धा, इच्छा, मत, कल्पना, चिन्तन, 
भक्ति, शान्ति, मित्रता इत्यादि एक भोर हैं जौर दोप, भात्माभिमान, दम्भ, 
प्रेम, वासना, क्रो, घृणा दूसरी ओर । ये दो प्रकार के पात्र एक दूसरे के 
विरोधी है एवं नाटक का लक्ष्य यह प्रदर्शित करना है कि किस प्रकार प्रथम- 
वर्ग द्वितीय वर्ग पर विजयी होता है, बौद्ध एवं अन्य नास्तिक वर्णों को पराजित 
होने वाले पक्ष का अनुयायी दिखाया गया हूँ । 


५, पुराण 
क्षव मैं संक्षेप मे अठारह पुराणों का विवेचन करूँगा । ये जगदुतपत्ति, 
अवतार तथा त्रिविध रूप ( त्रिमूति, देखिये पृ० ३१५-३१८ ) के सिद्धान्तों 
में प्रदेशित ब्राह्मण घर्म के परवर्ती पहलुओ से संबद्ध होने के कारण संस्कृत 
साहित्य के एक प्रमुख विभाग और सच्चे अर्थों मे प्रचलित हिन्दू धर्म के 
यथार्थ वेद हैं, जिनका लक्ष्य वेदों के गूढ दर्शनों को निम्न वर्णों एवं स्त्रियों के 
लिए सुलभ वनाना है। निःसन्देह इस कारण इन्हे कभी-कभी पर्चम वेद भी 
कहा जाता है (देखिये पृ० ३६३ टि० १)। ईनके नाम पुराण का बर्थ है 
प्राचीन परम्परागत कथाएँ" एवं अठारह प्राचीन कथासंग्रह जिन्हे यह नाम 
दिया गया है प्राचीन ऋषि व्यास ( जिन्हे क्ृष्णद्ेपायत तथा वादरायण भी 
कहते है ) द्वारा संकलित बताए जाते है जो वेदो एवं महाभारत (१० १७२ 
टि० २ साहित ) को क्रमवद्ध रूप देने वाले तथा वेदान्तदशेन की स्थापना करने 
वाले बताये जाते हैं (पृ० १०७ टि० १ )। इनकी रचना प्रधानत: सरल एलोक़ 
छन्द में हुई है (और कही-कही गद्य के भी अंश हैं ) तथा महाभारत के समान इनके 
भी वरष्यंविषय का क्षेत्र अगाध है। इन्हे इतिहास के साथ समझ लेने का भ्रम 
नही करना चाहिए जो मनुष्यों की कहानियाँ होते ढं, देवताओं की नही, यद्यपि 
आगे चलकर इन मनुष्यों को देवता के पद पर प्रतिष्ठित कर दिया गया है । 
पुराण वस्तुत. स्वयं देवताओो की कथाएँ हैं जिनके साथ अन्य विषयों पर हर 
है की श्ाख्यानात्मक परम्पराएँ मिलता दी गईं हैं । सम्पूर्ण रूप में इनपर 
चष्टिपात करने पर जिस भध्यात्मविद्य ; 
की हक हे 238 इक कक है वह 'कथमपि सरल, 
तक : धर्म के अनुनायी होते 
हुए--जो १० ३१८ पर वर्णित हिन्दू धर्म के तीन प्रकार की बृद्धियों के 
देखा जा सकता है जो बा हे हा हे या जमा 
हन्इ वध्यात्मज्ञान के मुठ मे स्थित पाया 
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जाता है--चाहे वह वैदिक हो या पौराणिक और वह सिद्धान्त है--विशुद्ध 
अपरिवततंवगील विश्वदेवतावाद । किन्तु इन रचनाओं की मुख्त। विश्वदेवता- 
वादी एवं वेदान्ती विचारधारा के साथ गुथी हुईं प्राय: ज्ञान के प्रत्येक विषय 
पर शिक्षाएं इनमें उण्लब्ध है जो अन्य दाशनिक विचारों ( विशेषत: प्रकृति 
विषयक साख्य सिद्धान्त ) के रंग मे रंगी हुई, तथा अचन्त काल्पनिक पुरा- 
कथाओ, अध्यात्मवचनो, जगदुत्पत्ति के सिद्धान्तो और पुराकथाश्ञास्त्रीय वच्चा- 
वलियो के कारण अनेक रूपवाली हैं। पुराण अत्यन्त प्राचीन युगों से प्रारम्भ 
कर सम्पूर्ण विश्व का इतिहास वर्णित करने का दम्भ भरते हैं तथा शास्त्रीय 
और आध्यात्मज्ञान के देवप्रेरित प्रकाशक होने का दावा करते है । वे भौतिक- 
विज्ञान, भूगोल, पृथ्वी के आकार ( दे० पु० ४०९ ), ज्योतिष तथा कालगणना 
पर नियम बनाते हैं। एक या दो पुराणों मे शल्यचिकित्सा, ओषध, व्याकरण 
एवं युद्धास्त्रो के प्रयोग का भी वर्णन है। यहाँ नितानत चिन्त्य स्वश्ता के चक्र 
को प्रमुख संवादों के रूप मे व्यक्त किया गया है ( जिनमें अनेक गौण संवाद 
जुड़े रहते हैं) जिनमे कुछ मे पराशर सरीखे सुप्रसिद्ध एवं प्रबुद्ध मह॒थि प्रमुख 
वक्ता हैं और शिष्यो द्वारा पुछे गये प्रश्नों का उत्तर देते है, जब कि दूसरे 
संवादो मे व्यास के शिष्य लोमहर्षण (या रोमहषंण ) कथा कहते हैं। इन्हें 
सूत' या कथावाचक कहा गया है। घूत एक इंस प्रकार के व्यक्तियों का वर्ग था 
जो विशेषतया इतिहास एवं पुराणो की कथाएँ कहा करता था ।* 


प्रत्येक पुराण मे निम्त पाँच विषयों का विवेचन हुआ है--१. विश्व की 
सृष्टि (सर्ग ); २. विव्व का प्रछय और पुनः सुष्टि ( प्रतिस्ग ); रे. देवताकओं 
एवं ऋषियों की वंशावलछी (वंश ); ४. मनुओ के शासनकाल एवं युग 





* सही अर्थों में सूत राजा का सारथि होता था और ब्राह्मणी से उत्पन्न 
क्षत्रिय का पुत्र होता था । उसका कार्य युद्ध मे रथ हाँकते समय या राजकीय 
अवसरो पर राजा और उसके पूर्वजों के वीरतापूर्ण कार्यों का गुणगान करना 
था । अतएवं उसे महाकाव्यीय कविताओ एव प्राचीन छोककथाओ को कण्ठस्थ 
रखना पड़ता था जिसमे वीरो की कीति का गान हुआ रहता था और उसे 

पुराणों की अपेक्षा महाभारत तथा इतिहास के अंशो का उच्चारण करना होता 
था । महाभारत १.१०२६ मे कहा गया है कि सौति या उम्रश्नवा ने (जो सुत्त 
लोमहषण का पुत्र था ) बपने पिता से महाभारत के एक अंश का गान करने 
की शिक्षा ली थी। सामान्‍्यत. यह कहा गया है कि लोमहबंण ने इसकी शिक्षा - 
व्यास के एक शिष्य, वेशम्पायन, से प्राप्त की । 

३१ सा० 


् भारतीय प्रज्ञा 


( मन्वन्तर ); ५. प्र॒र्यवंशी तथा चद्द्रवंशी राजाओं का इतिहास ( वंबानु- 
चरित )*। 

इस कारण प्राचीनतम देशीय कोशकार अमरतसिह ( दे० पृ० १६६ ), 
जिसका समय प्रोफेसर एच० एच० विलसन ने प्रथम शताब्दी ई० पु० के अन्त 


? ति.सन्देह राजाओं की वंशावली गिनाना पुराणों का एक प्रमुख अंग 
है। इसमे केवल नामों का शुष्क विवरण मात्र होता है। इसी प्रकार के 
विवरण संभवत: प्राचीन ग्रीक इतिहासकारों ने भी लिखे थे ( थुक्‌ , १.२१ ) 
किन्तु उनका विकास यथार्थ इतिहासो के रूप में हुआ जो बात भारदीयों 
के साथ कभी नहीं घढित हुई। सभा-कवियों का यह कतेंव्य था कि 
वे अपने स्वामियों की वंशावलियाँ कण्ठस्थ करे, और विवाहो और उत्सवों के 
समय उनका गान करें। यह काये भारत में आज भी भाट लोग करते हैं । 
रामायण १७० १९ मे राजपुरोहित वसिष्ठ दशरथ के पुत्रों का जनक की 
पुन्रियों के साथ विवाह होने के पूर्व अयोध्या में राज्य करने वाले सूर्यवंशी 
राजामो की वशावली कहते हैं। राजाओ के वंश की शुष्कवशावली को कभी- 
कभी अनुवंश भी कहा जाता है। अनेक चन्द्रबंश ( सोमवंश या ऐलवंश ) की 
समान वशावलियाँ, जिन्होंने पहले प्रतिष्ठानपुर और वाद मे हस्तिनापुर पर 
शासन किया था, महाभारत में पायी जाती हैं ( देखिए गद्य से लिखित एक 
वंशावली जिसमे वीच-बीच मे अनुवंशश्लोक नामक इलोको का प्रयोग है, 
महाभा० १.३७५९ इत्यादि )। प्रोफेसर छासेन ने अपने इण्ड० अल्ठ० भाग १ 
के अन्त से उपादेय सूचियाँ दी हैं। यह टाँक लेना चाहिए कि सूर्य तथा चन्द्व- 
वंश दोनो की ही समरूप वंशावली एवं शाखाएं हैं। सूयेवंश की एक प्रमुख 
शाखा में मिथिला या विदेह के राजा बाते थे भौर यह वंश तन्िमि से प्रारम्भ 
होता था जिनका दृष्ठतावश नाश हो गया ( मतु ७.४१ )। उनका पुत्र मिथि 
था जिसके नाम से तगर का नाम पड़ा ), और उसके पुत्र से जनक ( जिन्हें 
उस वश का वास्तविक पिता होने के कारण यह नाम दिया गया है )। महान्‌ 
और सदूगुणी जनक, जो ब्राह्मणों की विद्या मे दक्ष थे, इसी प्रथम जनक के 
वंशज भतीत होते हैं। चन्द्रवंश, जिस वज्ञ से लिन संब 

द्व थे, दो प्रमुख 

हक है विभक्त पक यादवों की शाखा (जो यदु से प्रारम्भ होती थी 
र्क शाखा 0 लीक बरस जा 
काश्षी या वाशणसी में भी थे। 


सूर्य तथा चद्धवश की वयावलि 
हक, यो के लिए इस ग्रथ का पृ०- ३३६ तथा ३६७ 
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मे रखा है, 'पच्चलक्षण' अर्थात्‌ 'पाच विषयो वाला' शब्द पुराण के पर्यायवाची 
के रूप से देता है। इसमे सन्देह नही कि कुछ पुराण उसके पूर्व रहे होगे जंसा 
कि हम आाश्वलायन के गृह्ममृत्रो (दे० इस बग्रथ का पृ० १९६ ) तथा मसनु 
( दे० इस ग्रन्थ का पु० २०७ टि० १, तथा पु० २४६ ) में इस शब्द के उल्लेख 
से पाते है। यह तथ्य कि सम्प्रति विद्यमान पुराणों मे कुछ ही पुराण पत्चलक्षण 
नाम के अनुकूल हैं जोर सभी पुराणो का मत्स्यपुराण मे दिया गया संक्षेप 
सेव वर्णित विषयों या परिगणित' श्लोको की संख्या की दृष्टि से विद्यमान 
रचनाओ के साथ मेल नही खाता, इंस बात को प्रमाणित करता है कि 
रामायण और महाभारत के समान ही इनके पहले अधिक प्राचीन रचनाएँ 
विद्यमान थी। यह तो सभव ही है कि मूल पुराण भी थे जैसे कभी मुल 
रामायण एवं मूल महाभारत भी थे । वस्तुत: भागवतपुराण १२.७,७ में छ: 
सूल सहिताओ का विशेषरूप से वर्णन है जिसे व्यास ने अपने,छ. शिष्य मुनियो 
को पढाया था; भीौर ये छ संहिताएँ वर्तमान पुराणो का आधार रही होगी 
जो, जैसा कि हम अभी देखेंगे, छ-छ: के तीन वर्गों मे विभक्त हैं। किसी भी 
स्थिति मे यह निश्चित प्रतीत होता है कि पुराणो का एक प्राचीन मुल ग्रथ था 
जो कुछ दशाओ मे परवर्ती बृहत्‌ ग्रन्थो की रचना के लिये आधार उपस्थित 
करने के पूर्व विषयो के लुप्त या सक्षिप्त हो जाने से नए्ठ हो गया । यह आधार- 
ग्रन्थ समय-समय पर जोड़ों एवं परिबहणों से अधिक या कम बोझिल हो 
गया। महाकाव्य तथा विशेषत, महाभारत में तो मुख्य स्रोत मूल रचना के ऊपर 
ऋ्रमिक परिबृ हणो से ही उत्पन्त हुआ है । फिर भी यह सर्देव ध्यान में रखना 
चाहिए कि पुराणो का पुराकथाशास्त्र महाभारत की अपेक्षा अधिक विकसित 
है, जिसमे ( यथार्थ इतिहास और इस हेतु राजाओ एवं वीरों से सम्बद्ध होने 
के कारण ) विष्णु भौर शिव प्रायः महान्‌ 'वीरो से अधिक ऊँचा स्थान नही 
पाते और उन्हें अबतक प्रतिहन्द्दी देवता भी नही माना गया है। मध्य काल मे, 
जब वर्तेमान पुराणो का संकलन हुआ था उस समय, विष्णु एवं शिव के भक्तों 
मे प्रतिद्वन्द्रिता पूरे जोश भे थी--उनकी पूजा के जोश का उपयोग ब्राह्मण 
बौद्धधर्म को निकाल बाहर करने के साधन के रूप मे कर रहे थे---और पुराण 





) इस प्रकार भविष्यपुराण मे भविष्य की घटनाओं का ब्रह्मा ,द्वारा 
उद्घाटन होना चाहिए था किन्तु इसमे कदाचित्‌ ही कोई भविष्यवाणी है । 
यह प्रंथ घामिक ब्रतो का एक ग्रन्थ है और सृष्टि की उत्पत्ति का वर्णन मनु- 
स्मृति की नकल के अतिरिक्त और कुछ नही । हम यह उल्लेख कर सकते हैं 
कि शद्धूराचार्य ने प्राय विद्यमान विष्णुपुराण से उद्धरण दिये हैं । 


४८४ भारतीय प्रज्ञा 


स्वयं हिन्दूधर्म के इस पहलू के अभिव्यञ्जक एवं प्रतिपादक थे। इस कारण 
हिन्दुओं द्वारा इन ग्न्धों को अधिक प्राचीन काल का. बताने का, यद्यपि इसका 
यह परिणाम हुआ कि वे जितना पवित्र स्वरूप प्राप्त कर सकते थे उन्होंने उससे 
अधिक पवित्र रूप प्रदान कर लिया, किन्तु इसकी पुष्टि आन्तरिक या बाह्य 
प्रमाणों से नही होती । विद्यमान पुराणों मे प्राचीनतम पुराणों को छठी या 
सातवी द्वाताब्दी ई० से बहुत पहले के समय में नही रखा जा सकता । 

निःसन्देह, जैसा कि मैंने पहले संकेत दिया है, क्षधिकाश पुराणों का मुख्य 
लक्ष्य सम्प्रदायगत हैं। वे त्रिम॒ति--ब्रह्मा, विष्णु या शिव में किसी एक 
को सर्वोच्च स्थान प्रदान करने का ध्येय. रखते है । वे जो ब्रह्मा से सम्बद्ध हैं 
राजसपुराण (उनके रजस्‌ गुण के कारण) कहे जाते है; विष्णु से सम्बद्ध पुराण 
सात्त्विक ( उनके सत्त्वगृण के कारण ), भौर शिव को महत्व देनेवाले तामस 
( उनके तामस गृण के कारण ) कहे जाते है । उन्हे तीन गुणों से सबद्ध करने 
का कारण पु० ३१५ का अवलोकन करने से समझा जा सकता है । 

मैं अब उपयुक्त तीन विभाजनो के अनुसार अठारह पुराणों के नाम 
देता है-- | 

क. राजस पुराण या ब्रह्मा से सम्बद्ध पुराण $--१. ब्रह्म; २. बअलह्याण्ड; 
३. ब्रह्मववर्त; ४. मार्कण्डेय; ५ भविष्य; ६. वामन । 

ख. सात्त्विक पुराण या विष्णु से सम्बद्ध पुराण :--१, विष्णु; २. भाग- 
वत; हे. नारदीय; ४. गरुड़; ५. पद्म; ६. वराह | इन छः; को प्राय: वैँष्णव- 
पुराण कहते हैं । 

ग. तामस या शिव के प्रतिष्ठा देने वाले पुराण :---१, शिव; २. लिड्ड; 
रे: स्कन्द; ४. अर्नि; ५. मत्स्य; ६ कर्म | इन छ. को प्राय: झोवपुराण कहा 
जाता है । 'अर्ति! के स्थान पर 'वायु' नाम का सम्भवत्त: एक प्राचीनतम 
पुराण भी प्राय. रखा जाता है। 

यद्यपि निश्चय ही इन पुराणों का तिमृति या त्रिविध अभिव्यक्ति के 
सिद्धान्त के अनुसार इन तीन वर्गों भे विभाजन करना सुविधाजनक है, फिर 
भी यह नहीं समझ लेना चाहिए कि प्रथम या राजस वर्ग के छः पुराण एकमात्र 
बह्मा के माहात्म्य के वर्णन में लगे हुए हैं जिनकी पूजा कभी भी सामान्य या 
जीकश्रिय न हो सकी ( देखिए पृ० ३१८ पर टि० २)। 

हे सबक इव छ: पुराणों से त्रिमूर्ति के प्रथम देव से सबद्ध आख्यानों का 
हि हे सा हज की पूजा आह विश्येषकर प्रेमी कृष्ण के 
जुलते हैं। प्रोफेसर एच० | सा न 4 कक कि कक 

; अनुसार उनमे से कुछ शाक्तो 
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( देखिए इस ग्रन्थ का पु० ४९१ ) मे भी लोकप्रिय हैं, क्योकि वे शिव की 
दक्ति के रूप मे दुर्गा या काली देवी की पूजा को प्रोत्साहित करते हैं । 

इनमे मार्कण्डयपुराण ( जैसा प्रोफेसर बनर्जी ते इस ग्रन्थ के सुन्दर 
संस्करण के आमुख मे दर्शाया है ) नितान्त अनिश्चित स्वरूपवाला है। 

अतएव मार्कण्डेय पुराण सम्भवतः एक प्राचीनतम--या ईसा को आठवीं 
शताब्दी का ग्रन्थ है। इसका कुछ अंश ब्रह्मा के प्रति प्रतीत होता है और कुछ ' 
विष्णु के प्रति और एक अश मे देवी भाहात्म्य या देवियो की स्तुति है। 
प्रारम्भ से व्यास के शिष्य, जेमिनि, कुछ पक्षियों से (जो पुवंजन्म मे ब्राह्मण 
थे ) वार्तालाप करते है और चार अध्यात्म विद्यासम्बन्धी एवं नेतिक समस्याओं 
का समाधान पूछते जो ये है--१ निर्गुण होते हुए भी (दे० पृ० ९३ ) 
विष्णु ने मानव शरीर क्यों धारण किया ? २. द्रौपदी पाँच पाण्डवो की समान 
रूप से पत्नी-कसे हो सकी ( दे० पृ० ३७८ टिप्पणी सहित ) ? ३. बलराम को 
मद्यपानजन्य प्रमत्तावस्था मे किये गये ब्रह्महत्या का प्रायश्चित्त क्‍यों करना 
पड़ा (दे० पृ० ३८२) ” ४. कृष्ण भौर भर्जुन के रक्षक होते हुए भी द्रीपदी के 
पाँच पुन्नों की अकाल मृत्यु क्यों हुई (दे० पृ० ३८१ टि० २ तथा पृ० ३०१) ? 

इस वर्ग का दूसरा पुराण, ब्रह्मवेवर्त, बालकृष्ण एवं उनकी प्यारी राधा 
की भक्ति का प्रतिपादव करता है जो भारत मे अब काफी लोकप्रिय है। इस 
कारण इस पुराण को उचित रूप से सभी पुराणों मे आधुनिकतम माना जा - 
सकता है । 

निश्चय ही पृ० ३२० के विवरण से यह निष्कपें निकाला जा सकता है 
कि पुराणों का दूसरा वर्ग--सात्त्विक या वेष्णव--सर्वाधिक लोकप्रिय है। 
इनमे भागवत तथा विष्णु, जिन्हें कभी-कभी महापुराण भी कहते हैं, निश्चय 
ही सर्वाधिक प्रसिद्ध एवं सम्मानित हैं। : 

बारह अध्यायो क्र भागवतपुराण” कदाचित्‌ सभी अठारहो पुराणों में 
सर्वाधिक प्रचलित है क्योकि यह प्रिय देवता विष्णु था क्रृष्ण से संबद्ध है 
जितका एक तांम भगवत्‌ भी है । 

इसकी कथा नेमिष्यारण्य मे सृत जी ऋषियों से कहते हैं ( दे० पु० 
४८१ ); किन्तु वे वस्तुतः वही कथा कहते है जो व्यास के पुत्र शुक ने हस्तिना- 
पुर के राजा और अर्जुन के पौच्र उन परीक्षित से कही थी जिन्हे एक शाप के 





१ इसका एक सुन्दर संस्करण पेरिस मे ईउगिने बुरनाफ ( छप्छाता० छप- 
70०7 ) ने कलेक्शन ओरिएन्तले ( ९06०0079 0७7086 ) मे प्रारम्भ 
किया था किन्तु उस महान्‌ विद्वान की मृत्यु से यह अधुरा रह गया । 


भारतीय 
४८६ रतीय प्रज्ञा 


फलस्वरूप सर्प के काटने से मृत्यु प्राप्त होनेवाली थी और इस कारण जिन्होंने 
गंगा के तठ पर जाकर मृत्यु की तैयारी की वहाँ कुछ ऋषि उनसे मिलते 
हैं जिनमे शुक भी हैं । शुक उनके प्रश्न (कि मनुष्य मृत्यु की सबसे उत्तम 
तैयारी किस प्रकार कर सकता है ? ) का उत्तर भागवततुराण की उस कथा 
को कहकर देते है जो उन्होने व्यास से सुनी थी । 


कोलब्रूक ने इसे वोपदेव नामक वेयाकरण की रचना ,मात्रा है ( इस ग्रंथ 
का पृ० १७३ )। 


इस पुराण का सुन्दर सम्पादन श्रीधरस्वामी की टीकासहिंत बम्बई में 
हुआ है । 


इसका सबसे महत्त्वपूर्ण अंश दशमस्कन्ध है, जिसमे छृष्ण के बालजीवन 
का वर्गन है। इसका, हिन्दी रूपान्तर प्रेमसागर है और इसका अनुवाद भारत 
की प्रायः सभी भाषाओं में हो चुका है । 


इस अंश का संक्षेप पु० ३२५ पर दिया जा चुका हे | पुराणों की शली 


के उदाहरणस्वरूप मैं इस ग्रन्थ के पृ० ३९७ पर दी गयी कथा का मूल श्स्तुत 
करता हूँ । इसका सक्षेप भागवतपुराण, १०.५९,१ मे ईस प्रकार है :-- 


श्री शुक उवाच | सरस्वत्यास्तटे राजन्तषय: सन्रमासव वितकः सभूत्तपा 
तरिष्वधीदोषु को महान्‌ ॥ तस्य जिन्ञासया ते वे भृगु ब्रह्मसुत नृप | तज्ञ्ञाप्त्य 
प्रेपयामासु. सोध्भ्यगाद्‌ ब्रह्मण. सभाम्‌॥ न तस्मे प्रह्मण स्तोत्रम्‌ू चक्के सत्त्वपरी- 
क्षया । तस्में चक्रोध भगवान्प्रज्वलन्‌ स्वेन तेजसा ॥ स आत्मन्युत्त्थितं मन्युमात्म 
जायात्मना प्रभु: । अक्ीशमद्यथा व॒क्ति स्वयोन्या वारिणात्मतः ॥ तत. कैछास- 
मगमत्स त॑ देवो महेश्वरः। परिरव्यु समारेभ उत्थाय अआतरंमुदा । नेच्छत्त्व- 
मस्युत्तथण इति देवश्चुकोप ह। बशूलमुच्मम्य तं॑ हन्तुमारेभे तिग्मलोचन: । 
पतिव्वा पादयोददेवी सान्त्ववामास त॑ गिरा । अथो जगाम वैकुण्ठ यत्र देवो 
जनादन: । णयान श्रिय उत्स पदाड़े वक्ष्यस्यताडयत्‌ । तत उत्यथाय भगवान 
सह लक्ष्म्या सर्तां गति.। स्वतल्पादवरुह्माथ ननाम णजिरसा मुनिम्‌ | आहतें 
स्वागत ब्रद्मन्निपीदात्रासमे क्षणम्‌ ॥। अजानतामाग्रतान वः सन्तुमहँथ नः प्रभो !। 
अतीव कोमलो तातचरणो ते महामुने । इत्युवत्वा विप्रचरणौ मर्देयन्स्वेन 
पाणिना ॥ पुनीहि सहलोक मा छोकपालांश्च मद्गतान्‌ । पादोदकेन भवत- 


स्तीर्थानाँ तीर्थंथा रिणा ॥ अद्याहूं भगवल्लक्ष््या आासमेकान्त भाजनम्‌ । वत्स्थ- 
त्युरसिम भूतिभवत्यादहतांहस. । 


उपयु क्त कथा त्रिमूतति के तीन देवो की तुलनात्मक महत्ता के विषय मे 
उत्तम उदाहरण प्रस्तुत करती है । 
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८. ७,४४ में निम्न उक्ति आती है :--- 

जब दूसरे व्यक्तियों को दुःख होता है तो सज्जनों को भी हादिक कष्ट 

होता है। दूसरो का इस प्रकार का उपकार मानव जाति के स्रष्टा 

की सर्वोत्तम पूजा है । 

कदाचितु विष्णुपुराण, जो पच्चछक्षण (१० ४८३ ) विद्येषण के पूर्णतः 
योग्य है, संस्कृत साहित्य के इस विभाग का सर्वोत्तम बोध करा सकता है । 

यह छ. अंशो मे है और नि सन्देह विष्ण के माहात्म्य-प्रदर्शन में संलूग्न 
है, जिनका तादात्म्य यह परमात्मा के साथ दिखाता है। प्रथम अंश मे जगतु 
की सृष्टि, ब्रह्मा के पुत्र, सात या नौ प्रजापतियो', से विश्व के प्राणियों की 
उत्पत्ति एवं मनुष्यो की वंशपरम्परा, कल्पान्त में विश्व के प्रछ॒य (दे० 
पुृ० ३२३ टि० ३), इसको पुनः सृष्टि (प्रतिसगे), तथा प्रथम मन्वन्तर में राजाओं 
के राज्यों का वर्णन करता है। द्वितीय अंश मे अनेक लोकों, स्वर्गो-नतरको एवं 
ग्रहो का, और सात गोछाकार महाद्वीपो की तथा समान केन्द्र वाले 
समुद्रो की रचना का वर्णव है, जिनका विवरण इस ग्रन्थ के पु०४०९ पर दिया 
जा चुका है। तृतीय अंग में वेदो, इतिहासों एवं पुराणों की व्यास द्वारा रचना 
और वर्णव्यवस्था तथा वर्ण के नियमो का वर्णन है, जो मनु के वर्णन से मिलता- 
जुलता है । चतुर्थ अंश मे राजाओं एवं राजवंशो का वर्णन है। पत्चम अश 
भागवतपुराण के दसवे स्कन्ध से जा मिलता है और कृष्ण के जीवन से संबद्ध 
है । षष्ठ अंश चौथे युग मे मानव जाति के पतन, ससार के शगिति एवं जल 
क्रे दवरा विनाश और कल्पान्त मे प्रलुय का वर्णन करता है। 

उपरोक्त इस पुराण की रूपरेखा मात्र है। अन्य पुराणों के समान यह 
भी अनेक विषयो का विवेचन करता है और दार्शनिक विचारों तथा विलक्षण 
कथाओ से भरा पडा है। साख्य दर्शन जँसे दशंत की व्याख्या करने वाला एक 
अंश इस ग्रन्थ के पु० ९८ पर उद्धृत किया गया है | व्यास के पिता महर्षि 


पराशर (देखिये पु० ३६७ टि० ४) सम्पूर्ण पुराण अपने शिष्य मैत्रेय को सुनाते 
हैं । कथा इस प्रकार आरम्भ होती है'-- 


हमर सकी 234 422 लक 9 म 7 

) सात प्रजापतियों या ऋषियों ( सप्तषेय , जिनका कभी-कभी ग्रेट बियर 
के सात तारो से तादात्म्य दिखाया जाता है ) को ब्रह्मा ने मानव जाति के 
जनको के रूप मे उत्पन्न किया था और वे उनके मानस पुत्र कहलाते है। वे 
है--मरीचि, अन्नि, अज़िरस्‌ , पुलस्त्य, पुलह, ऋतु तथा वसिष्ठ । विष्णपुराण 


१.७ मे इनके साथ दो और, दक्ष तथा भृगु, जोड़ दिये गये है । मनु० 
नारद को जोड़कर यह संख्या दस कर दी गयी है । है। मनु० १३५ मे 


* अपने अनुवादो मे मैंने प्रोफलर एच० एच० विलसन के ग्रन्थ से सहायता 
ली है किन्तु मेरे सम्मुख बोडलियन पाण्डुलिपि का मूल है। 


८८ भारतीय प्रज्ञा 


'सभी भूतों' के स्वामी विष्णु की आराधना कर, ब्रह्मा एवं अन्य देवो को 
नमस्कार कर, गुरु को शीश झुकाकर, मैं वेदों के तुल्य मह॒त्व वाले पुराण को 
सुनाता हूँ [ प्रणम्य विप्णू विश्वेशं ब्रह्मादीनू प्रणिपत्य च | गुरु प्रणम्य वक्ष्यामि 
पुराण वेदसम्मितम्‌', १ ३ ] 

उन्द सामान्यतः सरल एलोक है जिसमे स्थरू-स्थल पर इनच्द्रवत्ञा' वंश- 
स्थविल भादि आते है । 

प्रथम भंश के अध्याय २ के प्रारम्भ में विष्ण के प्रति पराशर द्वारा की 
गयी प्रार्थना का रझूपान्तर यहाँ दिया जाता 'है (इसके साथ उपनिपदों एवं 
भगवदुगीता मे आये हुए परमात्मा विपवक समान वर्णनो के साथ तुलना 
कीजिए, इस ग्रन्थ का पु० ४४; १४८-१४१ ) : 

उस सर्वशक्तिमान्‌ सगवान विष्णू को नमस्कार है, जो परमात्मा, 

विकाररहित, पवित्र, नित्य, तथा ब्रह्मा, हरि, शिव रूपों में विश्व 

के स्रष्टा, पालनकर्ता एवं सहार करने वाले होते हुए भी- स्वेदा एक 

रूप हैं । वे मोक्ष के साधन हैं, एक होकर भी नाना रूप हैं, जिनका 

तत्व एक है फिर भी सर्वत्र व्याप्त है; सूक्ष्म होते हुए भी व्यापक हैं; 

व्यक्त होते हुए भी अज्ञेव है; विश्व के मूल हैं फिर भी विश्वरूप हैं; 

विश्व के अधिष्ठान हैं; अति सूक्ष्म पृथ्वी के अणुओं से भी सुक्ष्म है; 
प्रत्येक जीव में विद्यमान हैं, फिर भी निर्दोष, कनक्षय और पूर्ण 
ज्ञानमय हैं । 

भमृत की उत्पत्ति के लिये समुद्रमन्‍्थन की एक रोचक कथा १.९ में क्ाती 

है ( इस ग्रत्य के पृ० ३२० के वर्णन के साथ तुलना कीजिए )। यह उल्लेख- 
नीय है क्योकि यह रामायण १.४५ में वणित कथा से बहुत भेद रखती है । इस 
श्रंश मे दिखाया गया है कि इन्द्र और सभी देवता क्रोधी दुर्वासा के शाप के 
कारण अपनी शक्ति खो बैठते है--भौर इस कारण राक्षसों के वशवर्ती हो 
जाते हैं। अपने कष्ट के समय देवता छोग विष्णु से प्रार्थना करते हैं और ब्रह्मा. 
भी एक रुम्बी स्तुति से उनकी आराधना करते हैं। इस कथा के एक अंश का 
रूपान्तर मैं यहाँ देता हुँ जिसमे एक दो स्थलो पर मुल के क्रम को परिवर्तित 
कर दिया गया है --- 

देवताओं ने भगवान्‌ विष्णु से इस प्रकार निवेदत किया “युद्ध में 

दुए्ट राक्षतों से पराजित होकर हम भक्षाप की क्षरण मे आये है; है पर- 

___ सन्‌ हम पर दया कोजिए और अपने बल द्वारा हमे मुक्ति दिला- 


न ८ 2 ) 
मूल मे ये तीन विशेषण है '>मुल्भूतो जगतः, जगन्मय., तथा आधार- 
, भूत्तो विश्वस्य । 
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इए ।' ससार के रचयिता भगवान्‌ हरि इस प्रकार देवो की प्रार्थना 
सुनकर प्रसन्नता पूर्वक बोले--दिवताओ तुम्हारी शक्ति लौट 
आवेगी; मैं जो कुछ भाज्ञा देता हूँ तुम वसा ही करो। अपने 
इत बजन्रुओ के साथ सन्धि कर लो, प्रत्येक दिशाओं से सभी 
वनस्पतियों को एकत्र करो; उन्हें क्षीससागर में छोड़ दो; 
मन्दर पर्वत को मथानी बनाओ, और वासुकि नाग को 
रज्जु बनाओ; सभी मिलकर अमृत की उत्पत्ति के लिए समुद्र का 
मन्‍्यन करो जो सभी शक्ति एवं अमरत्व का साधन है | तब मेरी 
सहायता माँगो, मैं तुम्हारा ध्यान रखूँगा । तुम्हारे शत्रु तुम्हारे साथ 
परिश्रम करेंगे किन्तु इसके फछ में अंध नही प्राप्त कर सकेगे; अमृत- 
पान नही कर सकेगे ।' इस प्रकार देवेश्वर विष्णु का अदिश पाकर 
देवता असुरों के साथ मिल गये । तत्काल उन्होने अनेक प्रकार की 
वनस्पतियाँ एकत्र कीं और उन्हें जरू मे डाल दिया । तब उन्होने 
पर्वत को दण्ड तथा सर्प को रज्जु बताया । समुद्र के बीच स्वयं हरि 
कच्छप का रूप घारण कर स्थित हुए। उन्होने मनन्‍्थन दण्ड को सेसाला 
और वे क्षीरसागर का मन्धन करने लगे | पहले पहल जल से देवताओों 
द्वारा पूजित पवित्र गाय सुरभि निकली जो दूध और घृत का अक्षय 
ल्लोत थी। उसके बाद सिद्धों के विस्मित नेन्नो से देखते रहने पर सुरा 
की देवी वारुणी निकली । तब उस भन्थन से स्वर्गीय वृक्ष पारिजात 


मिकला जो स्वर्ग की ललनाओ के आनन्द का साधन और सम्पूर्ण 
ससार में सुगनन्‍्व फलाता है। इसके बाद भ्रृद्वितीय सौन्दर्यवालो 
अप्मराओं का समृह निकल्‍छा । तदुपरान्त छीतछ किरणोवाला चन्द्रमा 
उत्पन्न हुआ जिसे महादेव ने ग्रहण कर लिया। उसके बाद भयकर विप 
निकला, इसे नागराजो ने ले लिया। तव कमल १०९ बैठी हुई सौन्दर्य की 
देवी अद्वितीय श्री जल से निकली और उनके साथ श्वेत वस्त्र घारण 
किये हुए धन्वन्तरि वेच्च निकले जो देवताओ के चिक्रित्सक हुए । 
उनके हाथ मे अमृत का कलश था--वह जीवनदायी अमृत जिसको 
देवता एवं राक्षस दोनो ही प्राप्त करता चाहते थे । राक्षस बलपुर्वेक उस 
अमृत को उठा ले गये हीते जौर उसे पी गये होते किन्तु भगवान्‌ 
विष्णु ने छल से उसे लेकर देवताओ को दे दिया। कुछ होकर 
राक्षसों ने देवताओं पर आक्रमण किया, किन्तु अमृतपास से नयी 
शक्ति श्राप्त कर देवताओ ने अपने शत्रुओं को मार भगाया और वे सभी 


सिर के बल नरक के गते॑ मे जा गिरे। निम्नलिखित मुचुकुन्द की 
प्राथेना का एक अंश है ( ५,२३ ) :-- हु 
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'हे जगदीश्वर, जीवित प्राणियों के एक मात्र आश्रय, दुखो को दूर 
करने वाले, मानवजन हितकारी, मुझ पर कृपा कोजिए, मेरे दुःखो 
को दूर कीजिए। हैं संसार के रचयिता, भूत, भाव्य, चर- 
अचर सबकी सृष्टि करने वाले, आप स्वयं मूर्ते एवं अमूर्त वस्तुओं के 
स्वरूप है; असीमित है फिर भी नितान्त सूक्ष्म है, सवके स्वामी हैं, 
इलाघनीय है । में संसार के सभी विपयो का त्याग करके आपकी 
शरण में आया हूँ । मैं सुख की कामता करता हूं बोर आप में लीन 
होने की इच्छा करता हूँ । 
कुछि या संसार के पतन का निम्नलिखित वर्णन ४.१ से उद्वृत 

किया जाता है ( तुलना इस ग्रन्थ के पृ० ३२३ टि० हे ) “-- 
अब सुनो कि कलियुग में क्या होगा ; वर्ण तथा पद की व्यवस्थाएँ एवं 
नियम नही रह जायेंगे। तीनो वेदों की शिक्षाएँ भी नहीं रह 
जायँगी। धर्म का व्यवसाय ही धर्म कहछायेगा और इच्छानुसार 
त्रत करना एवं तपस्याएँ करना ही धर्म होगा । अधिक सम्पत्तिशाली 

५... एवं खुले हाथ घन लुटानेवाले व्यक्ति दूसरो के प्रभु बनेंगे, उच्चपद 

से कोई स्वामी नही बन पायेगा, स्वेच्छाचारिणी स्त्रियाँ भोगविलास 

में लीन रहेगी, महत्वाकांक्षी पुरप छल से प्राप्त किये गये धन को 
ही अपना लक्ष्य बनायेंगे स्त्रियाँ क्षुद्र और निर्धन पतियों को छोड़कर 
उन्ही से प्रेम करंगी जो उन्हे धन देंगे । राजा प्रजा की रक्षा करने 
के स्थान पर उन्हे लुटेंग और कर वढाकर व्यापारियों का धन चूस 
लेंगे । तब संसार के अन्तिम युग मे मनुष्य का कोई अधिकार नहीं 


रह जायगा; किसी की सम्पत्ति नहीं रह जायगी; कोई सुख या 
समृद्धि चिरकाल तक नही बनी रहेंगी । 


इन महापुराणो या प्रमुख पुराणों के अधीन अठारह उपपुराण भी हैं, 
किन्तु चूकि वे अल्प महत्व के हैं इसलिये मैं केवल उनके नाम गिना देता हूँ: 

१. सनत्कुमार; २, नरसिंह या नसिह; ३. नारदीय या वृहस्तारदीय ; 
४ शिव; ४५, दुर्वासस; ६. कापिल; ७. मानव; ८. औौद्यनस; ९. वाहण, 
१०, कालिका; १५, शाम्ब; १२. नन्दि; १३. सौर; १४. पाराशर; 
१५. आदित्य; १६ माहेंश्वर; १७. भागवत ( जिसे भागंव का गलत पाठ 
यन्त्र चुन नक२++3++++०5० ३० >> 

) राजेन्द्रछाल मित्र के अनुसार एक महापुराण, नारदीय, से इसका भेद 

प्र । ॥। 


दिखाने के लिये इसे वृहत्‌ कहा जाता है। वे अपने 'नोटिसेज आफ मैन्युस्क्रिप्ट्स 
न के सं० १०२१ भे इसका संक्षेप भी देते हैं । 
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अर 


समझा गया है ); १८. वाशिष्ठ । प्रोफेसर विछसन द्वारा दी गयी दूसरी सूची 
थोडा अन्तर रखती है--१. सनत्कुमार; २. नरसिह; ३. नन्‍दा, ४. शिवघर्म ; 
५. दुर्वासस; ६. भविष्य; ७. कापिल; ८. मानव; ९. ओऔशनस; १०. ब्रह्माण्ड; 
११. वारुण; १२. कालिका; १३. माहेश्वर; १४ ज्ास्ब; १४ सौर; 
१६. पाराशर; १७. भागवत; १८. कौमे । 

जहां तक दुसरे या नरसिंह उपपुराण का प्रश्त है इसकी विषयसूची का 
संक्षेप राजेन्द्रछाल मित्र की 'नोटिसिज आफ मैन्यूस्करिप्ट्स”' मे दिया गया है 
(स० १०२० ), जिससे पता चलता है कि इन रचनाओं का सामान्य स्वरूप 
प्रमुख पुराणों के अनुरूप ही है । उदाहरणार्थ १-५ अध्याय मे सृष्टि की उत्पत्ति; 
६ में वशिष्ठ की कथा; १८ मे विष्णु की स्तुति; २२ मे सुयेवश; २३ मे चन्द्रवश; 
३० में अन्तरिक्ष छोक का वर्णव है। कम से कम पाँच सौ वर्ष पूर्व यह भ्रन्ध 
सर्वविदित था, यह बात इस तथ्य से प्रमाणित होती है कि माधवाचार्य इसके 
उद्धरण देते हैं । 


त्न्त्र 


मैंने तन्‍त्रो का पहले ही उल्लेख किया है, जो सामान्यत. पुराणों के बाद 
के हिन्दू धर्म को उपस्थित करते हैं यद्यपि कुछ पुराणो एवं उपपुराणो, यथा 
स्कन्द, ब्रह्मवेवर्त और कालिका, मे प्रकृति या दुर्गा की पूजा को प्रोत्साहित 
करनेवाले तान्त्रिक सिद्धान्तों की शिक्षा देने की बात कही जाती है। 

तन्‍्त्र अनेक है किन्तु अब तक किसी का भी यूरोप मे मुद्रण या अनुवाद 
नही हुआ है। शाक्तो या एक देव की पत्नी के रूप मे मू्ते अथवा उसके अर्द्धांश 
के रूप मे उसकी सक्रिय तथा शक्तिदायी इच्छा ( शक्ति ) के पुजारियो के लिये 
ये व्यवहारतः ( पुराणों के स्थान पर ) पञ्चमवेद हैं ।* 

यह कह देना चाहिए कि प्रयुख हिन्दू देवताओं के कभी-कभी दो स्वरूप 
या दुसरे शब्दों मे दो चरित्र बताये गये है एक शान्त दूसरा सक्तिय । सक्तिय 
को 'दक्ति' कहते हैं । 

कभी केवल आठ छाक्तियाँ गिनायी गयी हैं और कभी नौ। वे है--- 
वेष्णवी, ब्रह्माणी, रोद्दी, माहेश्वरी, नारसिही, वाराही, इन्द्राणी, कात्तिकी, 
तथा प्रधाना । कुछ लछोग विष्णु की शक्तियों के लक्ष्मी के अतिरिक्त पचास रूप 
मानते हैं ओर दुर्गा या गोरी के अतिरिक्त शिव की भी पचास शक्तियाँ बताते 





* जैसा प्रोफेसर एच० एच० विलसन ने प्रदर्शित किया, यह ध्यानाहु है 
कि कुल्लुकभट्ट मनु० २१ की टीका मे कहते हैं--'शअ्रुतिश्व द्विविधा वैदिकी 
तान्त्रिकी च' अर्थात्‌ प्रकाशित ज्ञान दो प्रकार का है--वैदिक तथा तान्तच्रिक । 
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हैं। सरस्वती को विष्णु, रुद्र तथा बह्मा की घक्ति बताया गया है! वायुपुराण 
के अनुसार रुद्र (शिव ) का नारी रूप दो प्रकार का हुआ, भाघा अस्त या 
इ्वेत: और आधा सित या कृष्ण | इनमें से प्रत्येक अनेक प्रकार की हुईं। ग्वेत 
या श्ञान्त रूप में उमा, गौरी, लक्ष्मी, सरस्वती भादि शाक्तियाँ आती हैं, और 
कृष्ण या घोर रूप मे दुर्गा, काली, चण्डी, चामुण्डा आदि । 

देव की शक्ति को मूर्त रूप देने की यह कल्पना मूलतः ऋग्वेद के दसवें 
मण्डल के प्रसिद्ध सूक्त (१२९ ) से उत्पन्न हुई है जिसमें सृष्टि की उत्पत्ति का 
वर्णन करते हुए कहा गया है कि मन के प्रथम बीज ( प्रथम रेतस्‌ ) काम ने 
संसार को उत्पन्न किया ( देखिए इस ग्रन्ध का पृ० २३ )। 

किन्तु किसी भी स्थिति मे तान्त्रिक सिद्धान्तों का विक्रास पुरेष और 
प्रकृति ( इस ग्रन्थ के पृ० ९३ तथा ९८ पर वर्णित ) के दर्शन के प्रचलित 
होने से हुआ । क्रियाशील जनयित्री शक्ति, चाहे वह सृजन, पालन या सहार मे 
प्रकट हो--जिसमे प्रत्येक के साथ दूसरे आवश्यक रूप में जुड़े रहते हैं-- 
हन्दू धर्म की परवर्ती अवस्थाओ में एक सजीव एवं प्रत्यक्ष मूर्त रूप वन बैठी । 
अपरद, चूकि संहार, सृष्टि तथा पालन की अपेक्षा अधिक भयंकर था, क्षतएव 
शिव की पत्नी, जो संहार की देवी है और जिन्हे काछी, दुर्गा, पार्वती, उमा, 
देवी, भेरवी इत्यादि नाम दिये गये हैं, उन विशाल संज्यावाले पुजकों के लिए 
सम्पूर्ण देवमण्डल में सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण देवता बल बैठी जिसका घर्म अत्च-, 
विश्वास के भयो से परिपूर्ण था । कभी-कभी स्वय देव को दो रूपोवाला माना 


गया, जिसमे दाहिनी ओर का आधा भाग पुरुष तत्त्व का तथा वाया भाग 


नारीतत्त्व का प्रतिनिधि होता है! सौर थे दोनो परत्पर संयुक्त और 


दोनो ही प्रल्योपरान्त सुष्टि के लिये भावश्यक होते हैं। यह सरलता से सोचा 
जा सकता है कि इस प्रकार के धर्म का, जिसमे पुरुष एवं नारी तत्त्व के 
सस्मिलन को न केवल प्रजनन और पुन. सृष्टि का आवश्यक कारण अपितु 
पल 8 अप 


5 यह शिव का अर्धंनारी कर्थातु आधा पुरुष और आधा स्त्री रूप है। शाक्तों 
के दो वर्ग ह--१. दक्षिणाचारी : उचित कर्म करनेवाले अथवा दक्षिणहस्त के 
पुजारी, या भक्त, जो पार्वती या दुर्गा देवी की खुले रूप में विना अपविन्न कर्मो 
के जा करते है; २. वामाचारी, अथवा पामकर्म करनेवाले वामहस्त के पुजारी 
हा कोल, जो अपने सभी कर्म एकान्त से करते है एवं एक नंगी रुत्री देवी का 
जगा होती है । प्रथम बर्ग के गाक्तो के पविन्न प्रन्थ निगम कहलाते हैं, 
दुसरे वर्ग वालो के आगम । पूजा मे पाँच मकारो में किसी एक की आवश्यकता 
पड़ती है जो ये हँं--..१, मद्यया शराब; २. मास; ३, मत्स्य या मछली; ४ मुद्र ॥ 
हेस्थमय अंगचालन; ५. मैथुन, यौनसम्बन्धी । 
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बल, ओज तथा सफलतापूर्ण यत्न का ख्परृत भी माना था, शीजघ्र ही भ्रष्ट एवं 
#न्‍न्धविश्वासपुर्ण आचारो के रूप मे पतन हो गया । वस्तुत. तान्चरिक सिद्धान्त 
कुछ अवस्थाओ में अपवित्रता एवं व्यभिचारपुर्ण पतित सम्प्रदाय के रूप में 
पहुँच गये है । ब् 

फिर भी, मूल तन्‍त्र ग्रन्थ, जिनमे केवल देवता की क्रियाशील श्क्ति 
की पूजा का श्रतिपादन किया गया था>--यद्यपि वे सन्देहपूर्ण प्रतीकों, 
विचित्र रहस्यवाद तथा प्रत्येक प्रकार के अभिचारों तथा अन्धविश्वास- 
पूर्ण कर्मों के आदेशों से भरे हुए है--आवश्यक रूप से भ्रष्ट नही 
हैं । दूसरी ओर, उनमे जो सर्वोत्तम तन्‍त्र है वे निम्नकोटि के उल्लेखो से मुक्त 
हैं, भले ही उनकी शिक्षण की श्रवृत्ति चिन्त्य हो। मैं विश्वास करता हूँ कि 
सत्य तो यह है कि अब तक योरोपीय विद्वानों ने उनकी पुरी छानबीन नही 
की है। जब उनकी अधिक छानबीन होगी तो जगदुत्पत्ति सम्बन्धी साख्यदर्शन 
की लोकप्रचलित एवं विकृत विचारधारा तथा सम्भवतः बौद्धधर्म के कतिपय 
अप्ठ रूपो के साथ इनका सम्बन्ध स्पष्ट हो जायगा। इतना तो निश्चित है 
कि उत्तर के बौद्धो, विशेषत नेपाल मे, शिव एवं दुर्गा के भयंकर रूप की 
एक प्रकार की पूजा बौद्ध मत के साथ घुली-भिली दिखाई पड़ती है। 

निश्चित रूप से, तन्‍्त्रो के रहस्थमय मन्च्र एवं आशभिचारिक प्रार्थनाएँ 
तस्त्रो को अथर्ववेद के साथ उससे अधिक निकट सम्पर्क में ले आती हैं, जितना 
की अब तक सोचा जाता था । 

चूंकि इन रहस्यपूर्ण रचनाभो के विषय मे हमारा ज्ञान अल्प हैं, अतएव 
सम्प्रति यह निर्णय देना सम्भव नही है कि इतमे सबसे प्राचीन कौन है और 
इनमे किसी की भी तिथि का निर्णय करना तो और भी दुष्कर है। इतना 
माना जा सकता है कि विद्यमान तन्त्रग्नन्थ, विद्यमान पुराणो के समान ही, 
प्राचीन रचनाओं पर आाधृत हैं, और यदि प्राचीनतम ज्ञात पुराण छठी या 
सातवी शताव्दी (दे० पु० ४८३ ) से अधिक पहले का नही है, तो 
प्राचीनद्म तन्‍ज को भी इससे पहले का समय नहीं दिया जा सकता ॥* 
सम्भवतः रुद्रयमल सर्वाधिक प्रतिष्ठित है। भन्‍य हैं कालिका, महानिर्वाण 
( जिन्हे शिव द्वारा रचित कहा जाता है ), कुछार्णव (भर्थात्‌ कुछो का ग्रन्थ 
दे० पृ० ४९२ टिप्पणी ), श्यामारहस्य, शारदातिलक, मन्त्र महोदधि, उड्धीश, 
कामद, कामाख्या । 

अब मैं कतिपय उन विषयो का विवेचच करूँगा, जिनका ये वर्णन करते 





) थह देखा गया है कि सबसे प्राचीन देशीय कोशकार अमर सिंह तन्य 
शब्द का धर्थ पवित्र ब्रन्ध नही करते जैसा के धन्य लेखकों ने किया है । 


३४ भारतीय प्रज्ञा 


है । तन्त्र प्रायः शिव एवं उनकी पत्नी दुर्गा या पावेती के बीच संवाद के रूप 
में हैं जिनमे पावेती कुछ रहस्यमय क्रियाओ के सही अनुष्ठान की विधि के 
विपय में या विभिन्न मन्त्रो, अभिचारों एवं जादू के वचनों के प्रयोग के फल 
के विपय में प्रश्न करती हैं और शिव उन्हे शिक्षा देते हूँ । 

पुराण के समान तन्त्र में भी वस्तुत* पाँच विपयो का वर्णन होना चाहिए 
था : १. सर्ग, २. प्रलय, ३. देवताओं की पूजा, ४. सभी इच्छाओं की विशेषतः 
छ' अतिमानवीय शक्तियो की प्राप्ति, ५. परमात्मा के साथ लगप्राप्ति के चार 
साधन । कनेक प्रकार के दूसरे विषयों का भी विवेचन किया गया है और 
व्यावहारिक रूप में बहुत से तन्‍्त्र केवल अभिचार और प्रेतविद्या के ग्रन्य 
वर अजभफल उत्पन्त करने तथा दूर करने के लिये भन्त्रों के सम्रह हैं। 
यदि हम राजेन्रलाल मित्र एवं अन्य विद्वानों द्वारा सूचीपत्रों में दिये गये 
विवरणों के आधार पर निर्णय दें तो कम से कम हम उपयुक्त निष्कर्प पर ही 
पहुँचेंगे । उनके वर्ण्यंविषय के उदाहरणस्वरूप मैं निम्नलिखित विषयों को 
चुनकर प्रस्तुत करता हँ--- 

नारी शक्ति की प्रशंसा; वशीकरण के मन्त्र ; मोहन के मन्त्र; उच्चाटन 
के मन्त्र; स्थूछ करने, नेत्र ज्योति नए्ठ करने, मूक, बधिर, ज्वराकान्त आदि 
करने के मन्त्र; गर्भपात कराने, फसल नष्ठ करने, शनेक प्रकार के अशुभ फलों 
को दूर करने के मन्त्र; चिड़ियो एवं पशुओं भादि की भाषा, मद्य, मांस, मैयुन 
आदि के साथ नारी मूर्ति की पूजा । 

अन्तिम कामाख्या तन्‍्त्र का विषय बताया जाता है । 


६, नीतिशास्त्र 


संस्कृत साहित्य के इस विभाग में पहले तो शुद्ध नीतिशास्त्र या वे 
प्रन्य आते हैं जिनका सीधा लक्ष्य नैतिक उपदेश देना है; ओर दूसरे महाकाव्यों 
एवं अन्य रचनाओं के सभी शिक्षात्मक अंश भा जाते हैं । 


विशुद्ध नितिशास्त्र का लक्ष्य पारिवारिक, सामाजिक तथा राजनीतिक ; 
जीवन के सभी सम्बर 


घो मे सही आचरण ( निति का | | 
वेयातो (क) चुने हुए नीति वाक्यों, 0 हा बा 225 
हन्दवद्ध पद्या के रूप मे संग्रह हैं, या (ख ) गद्य मे लिखित कथाओ के ग्रन्थ 
हैं जो पशुओं से सवद्ध कथाओ तथ्य मनोरञ्जक उपाख्यानों को उनमें दिये गये 
नैतिक शिक्षा के लिए या उन्दवद्ध उपदेश देने की पृष्ठभमि बनाने के छिये 
एक साथ जोडते हैं। दूसरे वर्ग मे प्राय. मोखिक रूप से प्रचलित या नियमित 
सग्रहो बौर अन्य स्रोतो से उद्‌वृत वुद्धिमत्तापूर्ण उक्तियाँ होती हैं । 
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विशुद्ध नीतिशास्त्र के अतिरिक्त संस्कृत साहित्य का प्राय: प्रत्येक विभाग 
नैतिक शिक्षा में अपना योगदान देता है । 

कोई व्यक्ति, जो श्रेष्ठ हिन्दू रचनाओ का अध्ययन करता है, उनमे सु्वेत्र 
व्याप्त रहनेवाले चतिक स्वर से मुग्ध हुए बिना नही रह सकता | यद्यपि 
भारतीय लेखक पिछली पीढ़ियों के इतिहास का ध्यान रखने का कप्ठ नही 
उठाते, तथापि वे मातव जीवन की वर्तमान दशा को पृव्व॑जन्मों के कर्मों के 
प्रतिफल के रूप मे उपस्थित करते हैं । अतएवं वर्तमान आचरण का उचित मार्ग 
भविष्व मे सुखदायी होने के कारण सर्वाधिक महत्वपुर्णं विषय बन जाता है, 
और इसमें हमे चकित होने की आवश्यकता नहीं यदि नीति या व्यावहारिक 
ज्ञान का पथप्रदर्शन एवं उपदेश की इच्छा को सन्तुष्ट करने के लिए संस्कृत 
साहित्य के प्राय: सभी विभाग--न्राह्मण, उपनिपद्‌, स्मृतियाँ, महाकाध्य तथा 
पुराण, अल्पाधिक मात्रा मे शिक्षाप्रद हैं। प्राय. सभी नेतिकता तथा दाशनिकता 
का प्रतिपादन करने मे आनन्दित होते हैं, प्रायः सभी मे बुद्धिमत्तापुर्ण वचनो एवं 
विवेकपूर्ण नियमो की भरमार है। कदाचित्‌ ही किसी प्रकार का कोई ग्रन्थ 
या कोई कृति होगी जो एरमात्मा या उसके सब पर शासन करनेवाले कर्मों 
के प्रतिनिधिभूत किसी देवता की प्रार्थना किये बिना प्रारम्भ होती हो और 
जैसे प्रत्येक रचना भागे बढती है, नेतिक तथा घामिक विचार, तथा जीवन के 
कतंव्यो के ऊपर लूम्बे-लम्बे उपदेशों को भी बीच-बीच मे घुसेडने के प्रयोजन 
से लेखक बार-बार मुख्य विषय को छोड़ देते है या अपने नियत विषय से 
दूर हट जाते हैं । 

समूचे संस्कृत साहित्य मे विखरे हुए धार्मिक शिक्षाओ, उक्तियो, तथा नीति- 
वचनो के उदाहरण इस ग्रन्थ मे पहले ही दिये जा चुके है ( उदाहरण के लिये 
पृष्ठ २७४-२८६, ४२९-४३६ देखिए )! | 

अतएव अब हम उपसंहार में शुद्ध नीतिश्वात्र के दो वर्गों की ओर मुडते हैं। 

क. जहाँ तक नेतिक वचनो, उक्तियो आदि के नियमित संग्रहो का प्रश्न है ये 
सामान्य रूप से छन्दवद्ध पद्यों में हैं गौर कभी-कभी इनमे प्राकृतिक वस्तुओं तथा 
परिवारिक जीवन के मनोहर वर्णन हैं, जिनके वीच-बीच में ईएवर के स्वरूप, 
आत्मा की अमत्यंता पर बाकर्षक विचार तथा समाज के विविध सबन्धों जुवं 
दकाओ के विपय मे गंभीर आचारणास्त्रीय शिक्षाएं हैं। लेखको द्वारा दर्वाया 





* मुझे डॉ० वॉटलिक के इण्डिश्श स्प्रिष्श जैसे प्रसिद्ध तथा बहुमूल्य ग्रन्थ का 
उल्नेस करने की आवश्येकता नही प्रतीत होती, जिसमे तीन भागों में सक्तियों 
का एक पूर्ण संग्रह है और जो प्रत्येक सूक्ति के पाठ को आलोचनात्मक द्ष्टि से 
एवं जमन अनुवाद सहित प्रस्तुत करता है । 


४९६ ह , - भारतीय प्रज्ञा 


गाया मानव स्वभाव का ज्ञान, उनकी दी गयी चतुरातापूर्ण राय और मानवीय 
दुर्बलताओ पर किये गये उनके आक्षेप-जो प्राय: तीखे, बोजपूर्ण एवं 
मुक्तक जैसी भाषा में हैं--ऐसे वैदुष्प को प्रमाणित करते हैं जो यदि 
व्यवहार मे छाया गया होता तो उसने हिन्दुओं को पृथ्वी के देशों में एक 
बहुत उँचे पद पर पहुँचा दिया होता । इस प्रकार के छत्ठों का कोई 
समूचा सग्रह किसी विशिष्ट लेखक को रचता कहा जा सकता है या 
नही यह सन्देहास्पद है । जिन कारणों का हम पहले वर्णन कर भावे हैं उनके 
फलस्वरूप हिन्दुओं ने सदेव नीतिवचनो मे आनन्द लिया है। अत्यन्त प्राचीन 
काल से असख्य साथृक्तियाँ वार्तालाप में निर्वाघ उद्घृत की जाती रही हैं। इस 
प्रकार मौखिक रूप से प्रचलित अनेक उक्तियाँ इतनी प्राचीन थी कि उनके 
रचयिता को निश्चित करना असंभव था। क्रिन्तु समय-समय पर प्रवाहमान 
सामयिक ज्ञान को ७त्यन्त प्रसिद्ध नीतिवचनों एवं व्यक्तियों को हार के 
ग्रियों के समान गूंथकर स्थायित्व प्रदान करने के प्रयत्न किये गये थे, जिनमे 
प्रत्येक हार एक पृथक्‌ विषय को प्रस्तुत करता है, और एक सम्पूर्ण शंखला का 
रचयिता स्वभावत: भतृ हरि और चाणक्य ( पृ० ४७७ ) सरीखे प्रख्यात ज्ञान 
वाले व्यक्तियों को उसी प्रकार बना दिया गया, जिस प्रकार पुराणों एवं माहा- 
भारत के लेखक महापि व्यास बना दिये गये (पृ० ३६३)। इन संग्रहों मे निम्त- 
लिखित का उल्लेख कर देना पर्याव होगा :--- 

१. भतृ हरि! की तीन सौ सूक्तियाँ (दे० पृ० ५०२ ) जिनमे पहले एक 
सी इलोक खज़ार विपय पर है और इस कारण उपदेश्ञात्मक होने की अपेक्षा 
गीतात्मक अधिक हैं; दूसरे सदाचार (नीति ) पर हैं तथा तीसरे सासारिक 
विषयो के त्याग ( वैराग्य ) पर । २. वृद्ध-चाणक्य या राजनीतिश्ञात्र । ३. 
लक कसर । अर्थात्‌ चन्द्रगप्त के मन्धत्री ( मुद्राराक्षेस के विवेचन मे देखिये 
4० ४७७ पर चाणक्य के एक सौ व ४ 
इलोक़ | ४, अमरुशतक अर्थात्‌ बी हे ह । ह है 
विषयक एक सी इोक । ५. शाजूयरपडधति-जिसमे विशिन्न फेक: 
सबका का रत के ह हक 0 विभिन्न स्रोतो से नीति- 
रखा गया है और इनकी संख्या हि हे हक आल ब हक हा हि 

| त्या भ्राय: २४७ है । कुछ इलोको के लेखकों का 
नाम बज्ञात है। 
कुछ के 
--._._  ई . ए अथा सुभाषिताणंव, जझान्तिशतक, नीतिसंक्रलन, 
३ गोस्‍्लेन अर 
् 0 हल कब सहित १ है हे मे संपादित । 
पा २७ में लेख देखिए । 


र्श्‌ 
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कवितामृतकप, कवितार्णव, ज्ञानसुबाकर, इलोकमाला, जगन्नाथ रचित भामितती- 
विलास, विल्हण रचित शौरपचाशिका ( भत्हरि सहित, फान बोलेन द्वारा 
सम्पादित ) । 

ख. जहाँ तक कथाओ एवं उपाख्यानों का सम्बन्ध है ये इस प्रकार की 
रचना हैं जिनमें भारत के निवास्ती अपना सानी नही रखते । 

सर बवि० जोन्स ने कहा था कि हिन्दुओ ने तीन बातों को जन्म दिया : 
१. शतरंज का खेल (चतुरंग, देखिए इस ग्रन्थ का पृ० २४४); २. दशमलव के 
अंक ( दे० पृ० १८७ ); ३ कथाओ से शिक्षा देने की प्रणाली । इतके साथ 
४. व्याकरण, (१० १६७), तथा ५. तकंशास्त्र (पृ० ७१) भी जोड़े जा सकते है। 

यह समझा जाता है ग्रीक कथाकार एसोप (8०5००) तथा भरबी लुकमान'* 
दोनों ही हिन्दुओं के बहुत ऋणी थे | 

यह बहुत संभव है कि संस्कृत उपाख्यानों का कोई प्राचीन ग्रन्थ, जिसका 
वर्तमान प्रतिनिधि पदचञ्चतन्त्र है और जिसका अनुवाद या रूपान्तर भारत की 
अधिकाश विभाषाओ के साथ हित्रू , अरबी, सीरियाई, पहलवी, फारसी, तुर्की, 
इटालियन, फ्रेन्च, जमंन, अंग्रेजी तथा साहित्यिक जगत्‌ की प्राय: प्रत्येक ज्ञात 
भाषा में हो चुका है, हेरोडोट्स ( २१३४ ) के समय से प्रायः दो हजार वर्षो 
से भी अधिक समय से योरप और एशिया में प्रचलित सभी प्रसिद्ध कथाओं 
का मूल स्रोत रहा है । 





) हेरोडोटस और प्लूटार्क के अनुसार एसौप छठी छाताब्दी ई० पू० के 
उत्तराद्ध भे हुआ था भर वह कभी समोस मे एक दास था। दास जीवन 
से मुक्त होकर उसने भ्रमण किया ओर क्रोइसस आदि से मिला। जहाँ तक 
लुकमान का प्रश्न है इस नाम का व्यक्ति किसी समय था यद्यपि कुछ लोग 
उसे एक कल्पित व्यक्ति मातते है। उसने जाँब या अन्नाहम की अपेक्षा 
निश्चय ही हिन्दू कथाकारों से अधिक कहानियाँ छी होगी । कुछ अरबी लेखक 
उसे भन्नाहम का भतीजा बताते है। कुरान के ३१ व॑ अध्याय उसके नाम पर 
है और खुदा के मुख से कहलाया गया है 'हमने उसे ज्ञान दिया है? । 

२ पच्चतनन्‍त्र का पहुलवी संस्करण इसका प्रथम वास्तविक अनुवाद था। ईसकी 
रचना नतृक्षीवात के समय मे ५७० ई० मे हुई थी और अरबो के फारस पर 
आक्रमण के समय यह अधिकांश पहलवी साहित्य के साथ ही नष्ठ हो गया। 
इसका नाश होने के पूर्व प्राय: ७६० ई० मे इसका अनुवाद अरबी मे हो चका 
था और इसे कलील वा दम्न ( संस्कृत करटक और दमनक, जो दो श्ृगालों 


,के नाम हैं) या ब्राह्मण बीदपाय की कथायें नाम दिया गया था । प्रसिद्ध फारसी 
शेर भा० 


गा " भारतीय ग्ज्ञा 


हु पच्चतन्त्रा--जो स्वतः इससे अधिक कर्वाचीन प्रसिद्ध पाठ्यग्रंथ 
हितोपदेश का स्रोत है--पाँच अध्यायों (तन्त्रो) में विभक्त होने के कारण इस नाम 
से पुकारा जाता है; किन्तु इसे प्राय; पत्चोपाख्यान, भर्थात्‌ कथाओं का पाँच 
संकलन भी कहते है | वर्तंगान पचञ्चतन्त्र का समय प्राय: पाँचवी शत्ताव्दी का अन्त 
रखा जाता है, किन्तु इसमे पायी जानेवाली अनेक कथाये ईसा से बहुत पहले के 
समय की कही जा सकती है । 
यह अनुमान किया गया है कि पारिवारिक, सामाजिक, तथा राजनीतिक 
कर्तव्यों की ऐसी कथाओ के माव्यम से शिक्षा देने की कल्पना जिनमें पशु वक्ता 
के रूप मे आते हैं, सर्वप्रथम हिन्दू आचारशास्त्रियों के मस्तिष्क मे उस समय 
भायी जब पुनर्जेन्म के सिद्धान्त की भारत मे जड़ जम चुकी थी। हम देख 
चुके है कि आत्माओं के वृक्षों, पशुओं, एवं मनुष्यों की योनि में अश्रमण करने 
के सुतरा विकसित सिद्धान्त का प्रतिपादन मनु ने कम से कम ५०० ई० पृ० 
में किया था, जो समय वतंमात मानवों की स्मृति के लिये हमने स्वीकार 
किया है ( दे० पृ० ६५ टि० १ तथा पृ० २७१ )। अतएव इस बात का प्रमाण 
है कि मनु के समय मे ब्रोह्मण संसक्ृति के उदय तथा बौद्ध धर्म एवं साख्य मत 
सरीख विरोधी सम्प्रदायो के अनुवर्ती विकास के साथ ही साथ, इन सम्प्रदायों 
की शिक्षाओं का हृट्टान्त देने के लिए कथाओं का उपयोग सामान्य रूव से 
होने छगा था | इस प्रकार : 


अनवार-ए-सुहेली अर्थात्‌ 'कनोपस की ज्योतिर्या' जो हुसेन वाइज़ का था और 
पन्द्र हवी शताब्दी के प्रारम्भ मे रचा गया था, पच्तन्त्र का ही वृहत्‌ रूप था । 
अकबर के प्रसिद्ध मस्त्री अबूल फजल ते भी सरल फारसी में इसका अनुवाद 
किया और उसका नाम इयार-ए-दानिश, "ज्ञान की कसौटी! रखा । खिरद 
अफरोज बर्थात्‌ बुद्धि का प्रकाशक नाम का संस्करण हफीजुद्दीत अहमद ने 
१८०३ में बनाया था। हित्रू संस्करण के लेखक रम्बी जोइल कहे जाते हैं । 
'इसका लेटित मे अनुवाद कापुका के जॉन मे पन्द्रहवी शताब्दी के अन्त में 
किया था भौर इस अनुवाद से विविध इटालियन, स्पेनिश, तथा जमंन भनुवादों 
की रचना हुईं अग्रेजी पिल्पे की कथाओ को फ्रेन्च अनुवाद से णहीत कहा 
जाता है। सर्वोत्तम तुर्की सस्करण हुमायू नामा की रचना श्री ई० बी० इस्टविक 


के अनुसार सम्राट्‌ सुलेसान प्रथम के राज्यकाल में 'अली छलवी बिन सालिह 
ने की थी । 


* कोसेग्रार्टन ने १८४८ मे इसका स 
भारत मे प्रोफेसरदहय वृूलहर तथा 
भूमिका सहित जमंन मे अनुवाद १८ 


म्पादन किया और हाले ही में 
कीलहॉन ने संपादन किया है। विस्तृत 
५९ में प्रोफेसर वेनफे ने किया है 
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साख्यप्रवचन (देखिए पृ० ८७ टि० १) के समूचे चौथे अध्याय में दार्शनिक 
तथ्यों का स्पष्टीकरण प्रचलित कथाओं तथा सृक्तियों मे वणित पशुओं के 
स्वभावों के निरन्तर उल्लेखो द्वारा किया गया है ( उदाहरणार्थ, 'सर्पवत्‌?, सर्प 
के समान, ४.१३; भेकीवत्‌ , मेढकी के समान, ४.१६; शुकवत्‌ , तोते के समान 
४.२४, इत्यादि)। पुनः, वैयाकरण पाणिनि के नियसो के ऊपर कात्यायन के एक 
वातिक मे ( ४.२,१०४; तुलना ४.३,१२५ ) कौओं और उल्लुओ की प्रचलित 
कथा का एक नाम ( काकोलु किका ) दिया गया है भौर पदन्चतन्त्र के चौथे 
तन्‍त्र का शीषेक 'काकोलुक्रीय' पाणिनि के दूसरे सूत्र (४.३,८८ ) द्वारा बनता 
है । महाभारत के सौप्तिकप्व (दे० इस ग्रथ का पृ० ३९९ ) में भी इस 
व्गख्यान का उल्लेख है। इसी महाकाव्य में ही दूसरे प्रसिद्ध आख्यानों का भी 
दर्णन किया गय्ग है। उदाहरण के लिये हितोपदेश के चतुर्थ अध्याय में काने 
वाली तीन मछलियों की कथा भान्तिपव ४८८९ आदि मरे त्था सुन्द और उप- 
सुन्द की कथा भादिपव ७६१९ में पायी जाती है । 


बताया जाता है कि पच्च॒तन्त्र और हितोपदेश की कहानियाँ विष्णुशर्मा नामक 
विद्वान ब्राह्मण ने कुछ ऐसे युवक राजकुमारों को सुधारने के लिये कही थी जिनके 
पिता उनकी आवारा एवं उच्छुद्डछ भादतो से बड़े दुखी थे । वस्तुत$ कथाएं 
इनमे उक्त शिक्षाओं का माध्यम मात्र हैं। उन्हें एक के भीतर दूसरे को जोड़- 
कर गूँथा गया है जिससे एक की समाप्ति होते-होते दूसरी प्रारम्भ हो जाती है 
. और सभी स्रोतों से तीति सम्बन्धी श्लोक कथा के साथ जोड़ दिये जाते है । 


सस्क्षत साहित्य मे कथाओ का एक इससे भी बड़ा संग्रह मौजूद है । इसे 
कक्थासरित्सागर” कर्थात्‌ 'कहानियो 'की नदियों का समुद्र ' कहा जाता है 
और इसका सक्लून काइ्मीर के सोमदेव भट्ट ने ग्यारहवी दछाताब्दी के शत में 
या बारहवीं शताब्दी के भारम्भ में बृहत्कथा ( जिसे गुणाढ्थ रचित बताते 
हैं) नाम के इससे भी बड़े सग्रह से सुनकर किया था । डे 

कथासरित्सागर में अट्टारह लम्बक हैं जिनमें सब मिलाकर १ रथ्तरज़ है । 
दुसरे भ्ौर तीसरे लम्बको मे उदयन की प्रसिद्ध कथा है ( देखिए पृ० ४७७ )। 
सोमदेव के समकालीन कल्हण थे जिन्होने राजतरज्िणी, अर्थात्‌ राजाओं की 
धारा, को धायः ११४८ ई० में रचना की। यह क्राश्मीर के राजाओ का वंश . 
चरित्र है। सम्पूर्ण सस्क्ृृत साहित्य में यह प्रायः एकमात्र ग्रन्थ है जिसका कुछ 


|] 


/ सम्पूण ग्रन्थ का सुन्दर सम्पादन डॉ० हरमन ब्रोखह्ाउस ने किया है । प्रथम 
पाँच लम्बको के. अतिरिक्त शेष सभी रोमन लिपि मे हैं। 
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ऐतिहासिक महत्व है। इसके अधिकाश भाग की रचना प्रचलित श्लोक छन्द में 
है और इसमे आठ तरज्भ हैं ।' 

कथाओं एवं व्याख्यानों के अन्य संग्रह--जो सही अर्थ में नीतिशास्त्र नहीं 
हैं--थे हैं : 

१. दश्कुमार चरित अर्थात्‌ दस राजकुमारों का चरित्र, जो गद्य मे कथाओं 
का संग्रह है ( किन्तु भारतीय विद्वान्‌ इसे काव्य की संज्ञा देते हैं:) । इसके 
रचयिता दण्डिन्‌ हैं जिनका समय ग्यारहवीं शताब्दी है । इसकी शैली यत्नक्ृत 
और दुर्बोध है। छम्वे समासो तथा अप्रचलित व्याकरणीय रूपो का प्रयोग किया 
गया है। इसका सम्पादन प्रोफेसर एच० एच० विलसन ने १८४६ में एक लम्बी 
भूमिकाके साथ किया था। २. वेतालपअ्रविशति, या एक दैत्य की पज्चीस कहा नियाँ 
जिसके रचयिता जम्मलदत्त बताये जाते है । यह प्रसिद्ध हिन्दी कथासंग्रह 'वैत्ताल 
पचीसी' का मूल-रूप है। एक वेताल या प्रेत ये कथायें विक्रमादित्य को सुनाता 
है जो वेताल द्वारा अधिकृत एक शव को छुड़ाने का प्रयत्न करते है। ३. सिंहा- 
सन-द्धात्रिशत्‌ ( जिसे कभी-कभी विक्रमचरित भी कहते है) जिसमे राजा 
विक्रमादित्य के सिहासन पर लगी हुइ बत्तीस मुरतियों से सबद्ध कथाएँ हैं। यह 
सिंहासन भोज की राजधानी, धारा, के निकट खोदकर निकाला गया था। ये 
कथाएं भोज को सुनाई जाती है जिनका समय दसवी या ग्यारहवी शत्ताब्दी है । 
यह बंगाली के “बत्रिश सिहासने का मूल है। ४ शुक सप्तति अर्थात्‌ एक तोते की 
सत्तर कहानियाँ, जिसका अनुवाद भारत की अनेक आधुनिक विभाषाओ मे हो 
चुका है ( उदाहरणार्थ हिन्दुस्तानी में तोता की कहानी नाम से, फारसी में 
भी 'तुती नाम! नाम से अनेक पाठ मोजूद हैं )। ५ कथार्णंव, अर्थात “कथाओं 
का समुद्र जो पेतीस अपेक्षाकृत अर्वाचीव कथाओं का संग्रह है । इन कथाओ के 
लंखक शिवदास बताये जाते है । ६. भोज प्रबन्ध राजाभोज के चरित्र की प्रशंसा 
में बल्लालरचित एक ग्रन्थ है। ७ कादम्बरी, बाण या वाणरचित एक प्रकार का 
उपन्यास है जो सातवी शताब्दी में कन्नौज के राजा हर्षवर्घन या शिल्ादित्य की 
सभा हु हुये थे । इस ग्रंथ का विश्लेषण प्रोफेसर बेबर मे दिया है ( इण्डिश्दा 
“क्री का भाग १ पृ० ३५१)। कलकत्ता से इसके सुन्दर संस्करण निकले 
हू । ८. वासवदत्ता--सुवन्धु रचित एक प्रेमार्यान, जिसकी रचना डॉ० फिटज- : 
एडवड हाल के अनुसार सातवी शताब्दी के प्रारम्भिक भाग के बाद की नहीं 

पल न किक 22 नल सत्य अल करन 
विल्सन ने किया है। देखिए 8 इसका 'विश्लेषण प्रोफेसर एच० एंच० 
५ इस ग्रथ का डॉ० रोस्ट का संस्करण । ४ 
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है कती( देखिए १८५९ मे प्रकाशित इस ग्रंथ के उनके संस्करण की लम्बी 
प्रस्तावता )। यह और इसके पहले वाली कथा यद्यपि गद्य में है तथापि 
( प्रथम के समान ) इसे काव्य माना जाता है और राघवपाण्डवीय (प० ४५०) 
के समान इसमे ऐसे शब्द और वाक्य बताये जाते हैं जिनके दोहरे अर्थ 
निकलते हैं । 

मैं भतृ हरि के नीति वचनों, और पश्चतन्त्र तथा हितोपदेश से उदाहरण 
देकर समाप्त करूंगा । 

अधोलिखित उदाहरण भतृ हरि से लिये गये हैं :--- 

इस ससार मे प्रेम का वास्तविक फल तभी मिलता है जब दो हृदय 

एक में मिलते हैं; किन्तु यदि विरोध से प्रेम का नाश हो जाय तो दो 

मृत शरीरो का मिलन होना श्रेयस्कर है ( १२९ ) 

आत्माभिमान से अंधा होकर, मुढ और गज के समान उत्कट वासना 

से मत्त होकर, मैंते सोचा कि मैं सभी प्रकार का ज्ञान रखता हूँ; किन्तु 

जब शर्नें) ने. मैंने गुरुओ से ज्ञान प्राप्त किया तो मेरा अहंकार रोग 

के समान दूर भाग गया और अब मैं इस सरल अनुभव के साथ जी 

रहा हूँ कि मैं कितना मु्ख हूँ ( २.८ )। 

हाथ का सबसे उत्तम ग्रुण दान देने की तत्परता है; मस्तक का गुण 

गुरु के सम्मुख विनत रहना; मुख का सुन्दर बचन बोलना; विजेता 

की भुजाओ का सर्वोत्तम ग्रुण अप्रतिहत शक्ति है; चित्त का गुण 

नितान्त निर्मेल रहना, कानो का सत्य का श्रवण करना--ये सब 

मनस्वियो के आभूषण हैं जो साम्राज्य के वैभव से बढ़कर होते 

हैं। ( २.५५ ) | 

ऊँचे पर्वत शिखर से गिराया जाना अच्छा है, चट्टानों पर गिर कर 

चुर-चूर हो जाना अच्छा है, विषधर सर्प के मुख में हाथ डालना 

अच्छा है, जलती भाग में कूद जाना अच्छा है किन्तु दुष्कर्म के कलंक 

से चरित्र को दृषित करना अच्छा नहीं ( २.७७ )। 

मनुष्य कभी एक बालऊ होता है, फिर भोग-विछास मे छीन युवक 

हो जाता है; कुछ समय तक घन-चघान्यपूर्ण गृहस्थ का जीवन व्यतीत 

करता है तो दूसरे क्षण निर्घन हो जाता है, विकलाग बन जाता है, 

दरीर पर झुरियाँ पड जाती हैं । इस प्रकार मनुष्य जीवन के वहुरूप 

मार्ग के अन्त तक पहुँच जाता है, और एक नाटक के पान्न के समान 

मृत्यु के पर्दे के पीछे ओोझल हो जाता है! (३.५१ ) | 


* दंवसपियर में इसके समानान्तर वर्णन का संकेत देने की काव- 
शयकता नही । 
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अब मैं एक भारतीत्त उपास्यान का उदाहरण श्रस्तुत कहेंगा जो पद्चतन्त्र 
की एक कथा ( पच्मतन्त्र, आठवी कथा ) का प्रायः शव्दशः अनुवाद है :-- 
दो मस्तकवाला जुलाहा' 
किसी समय एक स्थान पर एक कौलिक रहता था, जिसका नाम था 
मन्यर । एक दित जब वह बुन रहा था तो उसके करवे का सारा कम) 
टट गया । वह अपनी कुल्हाड़ी (कुठार) लेकर नया करघा बनाने के लिये लकड़ी 
काटने चल पड़ा, और समुद्र के किनारे एक बड़े सिश्ञपा का वृक्ष पाकर उसने 
मन में सोचा 'इससे मेरे कार्य के लिये पर्याप्त छकडी मिल जायगी ।? यह सोच- 
कर वह उसे काटने लगा। *उस वृक्ष में एक प्रेत ( व्यन्तर ) रहता था जो 
कुल्हाडी की पहली चोट लगते ही बोला--भरे, कौन है ? तू क्‍या चाहता 
है? यह वक्ष मेरा निवास है और मैं तुझे इसे काटने नहीं दे सकता, क्योंकि 
यहाँ मैं समुद्र की फुहार से शीतल हुई मन्दवायु को ग्रहण करता हुआ अत्यन्त 
कानन्दपूर्वक निवास करता हूँ ।” कौलिक ने कहा--'मै क्या करें ? जब तक 
लकड़ी नही मिलती मेरा परिवार भूखो मर जायगा । जल्दी करो और दूसरा 
निवासस्थान ढूँढ लो, क्योकि मैं तुम्हारे इस निवासवृक्ष को तत्काल अभी 
कार्टगा । प्रेत ने उत्तर दिया--ैं तुम्हारी निर्भीकता से बहुत सन्त हूँ और 
तुम जो वर चाहो माँग लो; किन्तु ईस वृक्ष को चोट मत पहुँचाओ ।' कौलिक 
ने कहा कि वह घर जाकर अपने एक मित्र और अपनी पत्नी से परामर्श लेगा 
और तब लौटकर वतायेगा कि वृक्ष के बदले कौन-सा उपहार वह चाहेगा। 
प्रेत राजी हो गया | जब कौलिक घर लौटा तो उसने अपने मित्र, गाँव के नाई 
( नापित ), से भेंट की । उससे उसने सभी घटना का हाल कह सुनाया कौर 
बताया कि उसने प्रेत को वर देने के लिये बाध्य कर दिया था। उसने 
अपने मित्र से पूछा कि कया वस्तु माँगनी चाहिए। नाई ने कहा--'मेरे भले 
मित्र, राजा होने का वरदान माँगो, तब मैं तुम्हारा प्रधान मन्त्री'वनूंगा और 
हम इस ससार मे प्रचुर आनन्द उठाकर दूसरे छोक़ मे भी सुख प्राप्त करेगे । 
तुमने यह उक्ति नहीं सुनी है .-- 
राजा पृथ्वी पर दान देकर यशञ्ञ प्राप्त करता है और मृत्यु के उपराच्त 
स्वर्ग मे भी स्वामित्व प्राप्त करता है.। कौछिक ने अपने मित्र का सुझाव मान 
लिया किन्तु अपनी पत्नी से परामर्ण लेंने का विचार व्यक्त किया। नाई ने 
इसका विरोध किया और उसे इस कहावत की याद दिलायी ;-- 





* मैंने इस कथा के कुछ इलोको को छोड़ दिया है और थोड़ी स्वतत्तत्रा 
बरती है। अपने कुछ अनुवादो मे मैंने प्रोफेपर एच० एच० विलसन के तथा 
पोफेसर वेनफे के जमंत्र अनुवाद से सहायता ली है। | 
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'स्त्रियो को भोजन, वस्त्र, आभूषण एवं सभी उत्तम वस्तुएँ दो किन्तु 

यदि तुम बुद्धिमान हो तो उनसे कभी अपनी योजनाओ के विषय मे 

न कहो ।' 

इसके अतिरिक्त भृगु के विद्वान पुत्र ने भी कहा है :-- 

'यदि तुम्हे कोई कार्य करना है और तुम उस कार्य को करना ही चाहते 

हो तो किसी स्त्री से राय मत लो नही तो तुम उस कार्ये को नष्ट कर 

डालोगे ।! 

कौलिक ने अपने मित्र, नाई, के वचनो की ययाथंता स्वीकार कर ली किन्तु 
इस बात पर अड़ा रहा कि उसकी पत्नी बिलकुल आदर्श और एकमात्र 
अपने पति के हितचिन्तन मे लीन रहनेवाली स्त्री है अतएवं वह उससे राय लेना 
आवश्यक समझता है। फलूत. वह उसके पास पहुँचा और वृक्ष के प्रेत 
से प्राप्त किये गये वर की बात बतायी तथा यह भी बताया कि किस प्रकार 
साई ने उससे राजा बन जाने का वर भाँगने के लिये परामर्श दिया है। तब 
उसने उससे राय माँगी कि कौन-सा वर लेना चाहिए। उसने कहा--'मेरे 
स्वामी, आप कभी नाइयो की बात न सुने । वे कोई बात कया जानें ? आपने 
तो यह उक्ति सुनी ही है .-- 

"किसी बुद्धिमान व्यक्ति को नाई, नतेक, भिक्षुक, और कृपण व्यक्ति को 

अपना परामशंदाता नहीं बनाना चाहिए ।' 

इसके अतिरिक्त, सभी जानते है कि राजपद पर निरन्तर विपत्तियाँ जाती 
रहती है । घाच्ति और युद्ध की चिन्ताएँ-सेना का प्रयाण, शिविरों का निर्माण, 
मित्र बनाना और फिर उनसे युद्ध करना, आदि, कार्यों से राजा को एक क्षण 
भी आनन्द के लिये नही मिलता । मैं तो यही कहूँगी कि यदि आप राजा 
बनना चाहते हैं तो आप एक व्यर्थ वस्तु की कामना करते है। राज्याभिषेक 
के समय जल पात्र से आपके ऊपर जल की बूंदे और विपत्तियाँ एक साथ 
आ पडेंगी । 

कौलिक ने उत्तर दिया--प्रिये तुमने जो कुछ कहा वह बिल्कुल ठीक है 
किन्तु यह बताओ कि मैं कौन-सा वर माँगू । उसकी पत्नी ने कहा--'मैं यही 
कहूँगी कि आप अधिक कार्य करने का साधन माँगे । इस छरीर से आप कभी 
एक समय में एक से अधिक वस्त्र नहीं बुन सकते । एक जोडे हाथ और एक सिर 
और माँग लीजिए, जिससे आप अपने आंगे-पीछे दोनों क्षोर वस्त्र बुत सके। 
पहले वस्त्र से प्राप्त घन घर के व्ययों के लिये पर्याप्त होगा और दूसरे से प्राप्त 


घन को आप व्याज पर अपनी जाति बिरादरी मे उधार देकर ऊँची प्रतिष्ठा 
प्राप्त कर लेगे ॥' 
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धन्य ! घन्य !! पति बोल उठा और अपनी पत्नी के परामर्ग से अत्यन्त 
प्रसन्‍त हुआ । तत्काल ही वह उस वृक्ष के पास गया 5 प्रेत को सम्बोधित 
कर वोला--/चूकि तुमने मुझे इच्छानुसार वर देने को कहा था भतएव 
मझे एक जोड़े हाथ और एक और सिर दो। कहते ही उ से ये वस्तुएं 
प्राप्त हो गई। एक क्षण मे उसके दो सिर और चार वहें हो गई और 
इस नयी उपलूब्धि से अत्यन्त प्रसन्‍त होकर वह लौटा । ज्यो ही ग्रामवासियों ने | 
उसे देखा वे डर गये और चिल्लाने लगे “राक्षस आया ! राक्षस !' और फिर 
उन्होने उसे डंडो और पत्थरों से मार-मार कर जल्दी ही उसका काम 
तमाम कर दिया । 


अधोलिखित वचन भी पच्वतन्त्र से ही लिये गये है :-- 

उपकारी के प्रति दयापूर्ण व्यवहार रखनेवाले कृतन मनुष्य की 
सज्जनता की प्रशसा मत करो । बुराई करनेवाले के प्रति भलाई 
करनेवाला मनुष्य ही वस्तुतः सज्जन कहलछाने का अधिकारी 
होता है ( १.२७७ ) 

मुख व्यक्ति घन के छोभ से जिस कृपणता का व्यवहार रखते है वह 
उस व्यक्ति के कष्ठों से सौ-गुता अधिक दु.खदायी होती है, जो नित्य 
सुख प्राप्ति के लिये यत्न करता है। ( २.११७ )। 


घ॒र्मं का एक सारतत्व सुनो और इस वचन पर विचार करो कि 
दूसरो के प्रति वह आचरण नहीं करना चाहिए जो स्वयं को कष्ठ 
पहुँचानेवाला हो । (३१०४ ) । 
तुच्छ वुद्धि वाले मनुष्य ऐसा विचार करते हैं कि अमुक व्यक्ति अपने 
परिवार का है या दूसरे ? उदारचित्त वाले महात्मा तो सम्पूर्ण 
मानव जाति को एक समान ही समझते है ( ५.३८ ) 
अन्त में उपसंहार स्वरूप मैं हित्तोपदेश से कुछ सुक्तियाँ प्रस्तुत करता हूँ : 
मैंने प्रोफेतर जानसन के सुन्दर संस्करण से अनुवाद किया है :-+-- 
लक्ष्मी, सिह के समान पराक्रमी उस पुरुष के पास जाती है जो शक्ति 
लगाकर उद्योग करता है; छ्षुद्र बुद्धिवाले कायर व्यक्ति भाग्य से ही 
सुख प्राप्ति की कामना करते हैं। भाग्य की चिन्ता छोड़ दो, पौरुष 
के साथ अपनी शक्ति भर कर्म करो | प्रयत्न करने पर भी यदि 
कार्यसिद्धि नही होती तो इसमे तुम्हारा :कोई दोष नही है 
( प्रस्तावना ३१ )। 


मूख व्यक्ति सुन्दर वस्त्र घारण कर सम्मान प्राप्त कर सकता है 


हद 
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और अज्ञानी व्यक्ति विद्वानों की सभा मे जब तक अपनी जीभ नही 
हिलाता तभी तक आदर प्राप्त कर सकता है। ( प्रस्तावत ४० ) 


काँच का टुकड़ा भी रत्नों के समान चमकने रूगता है यदि उसके 
नीचे सोने का टुकड़ा रख दिया जाय | इसी प्रकार विद्वानों की संगति 
से मूर्ख व्यक्ति भी प्रतिष्ठा प्राप्त कर सकते हैं ( प्रस्तावना ४१ ) । 


किसी हानिकारक स्थान से लाभ की अपेक्षा मत रखो । जब पात्र में 
थोडा भी व्रिष का अश होता है तो भमृत भी, जो देवताओं को अमर 
बनाता है, मृत्यु प्रदान करनेवाला हो जाता है । ( १.५ )। 


इन्द्रियों के वशीभूत होना विनाश का मागे है, और उन्हे वर्ष में 
रखना सुख का; जिस मार्ग का चाहो उस मार्ग का का अनुसरण 
करो ( १२९ ) 

दुर्बंह वस्तुओ का संघात भी बड़ा कार्य सिद्ध करने मे समर्थ होता 
है । कमजोर तिनको से भी बनायी गयी रस्सी मत्त हाथियों को बाँध 
सकती है। (१३१५) । 

ज्ञानी व्यक्ति परोपकार के लिये अपने घन और प्राणों का भी त्याग 
कर देता है। जब मृत्यु अवश्यम्भावी है तो उत्तम प्रयोजन के लिये 
प्राणों का छूट जाना श्रेयस्कर है ( १४४५ )। 

उस व्यक्ति के पास सभी सम्पत्तियाँ हैं जिसका मन सन्‍्तुष्ट है। जिस 
व्यक्ति के पाँव जूते से ढके होते है उसके लिए सम्पूर्ण पृथ्वी भी चर्म से 
भादृत प्रतीत होती है ( १.१५२ )। 

परिवार के लिए एक व्यक्ति की बलि देना उचित है; सम्पूर्ण ग्राम के 
लिए एक परिवार का त्याग उत्तम है; और सम्पूर्ण देश के लिये एक 
ग्राम का त्याग उचित है; किन्तु अपने लिये और अपनी आत्मा के 
लिये सम्पूर्ण संसार का त्याग कर देना चाहिए ( १.१५९ )। 

सम्पत्ति और विपत्ति का सर्वोत्तम उपयोग करो, क्योकि सुख और 

दु.ख पहिए के चलने के समात ही नियत रूप से आते जाते रहते हैं ' 
(१९१८४ )। ' 

वृत्ति के लिये अधिक उत्कठा से प्रयत्व न करो, विधात्ता तुम्हे दृत्ति 

प्रदान करेगा । ज्यो ही बालक का जन्म होता है त्यो ही माँ के स्तन 

से दूध की धारा फूट पडती है ( १.१९० ) | 

जिसके हाथो ने हंसो को श्वेत रंग से, शुको को हरे, तथा मयूरों को 
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विविध रमों से रंगा है, वही जीवन-बृत्ति भी प्रदान करेगा 
(१.१९१ )। 
उस घन से वास्तविक सुख कैसे मिल सकता है जिसकी प्राप्ति के 
लिये कए्ट उठाना पड़ता है, जिसका नाश होने पर सन्‍्ताप होता है 
और भाधिक्य होने पर बुद्धिनाश हो जाता है ( १.१९२ ) ! 
एक ऐसा मित्र जिसका दर्शन नेत्रों के लिए शीतल लेप होता है-- 
जो हृदय का थार्नन्द होता है--छुख-दुःख में हाथ बँटाता है---विरला 
ही मिलता है। किन्तु दूसरे मित्रता दिखानेवाले व्यक्ति, जो सुख में 
तो साथ रहते हैं, बहुत मिलते हैं । विपत्ति ही मित्रता की सच्ची 
कसौटी है ( १.२२६ ) । 
जो भ्रुव वस्तुओ को छोडकर अश्नुव वस्तुओं के पीछे दोड़ता है वह 
उन ध्रुव वस्तुओं को भी खो बैठता है ( १.२२७ )। 
एक-एक कर गिरनेवाली जल की बूंदो से घट भर जाता है। इसी 
/0 हा ज्ञान धौर पुण्य भी एक-एक कर बढते जाते हैं 

"(५० )१] 
वही व्यक्ति चतुर है जो अवसर के बनुकूछ बोलना जानता है, जो 
प्रत्येक मनुष्य की योग्यता के अनुसार उपकार करता है, और दाक्ति 
के अनुसार ही क्रोध करता है ( २.४८ )। 
क्या कोई वस्तु प्रक्ृत्या सुन्दर या असुन्दर है ? जो वस्तु जिस व्यक्ति. 
को अच्छी लगती है उस व्यक्ति के लिये वही वस्तु सुन्दर होती 
है ( २.५० )। 
असफलता के भय से कार्य प्रारम्भ करने से पराडः मुख होना कायरनता 
का चिक्त है। क्‍या कोई व्यक्ति अजीर्ण के भय से भोजन का परि- 
त्याग करता है (२४५४ ) ? 
हे आ। मुकुटो के अलकरण के लिये काँच लगाया जाय और चरणो के 
अलकरण के लिये र॒त्नो का उपयोग किया जाय तो इस्तमें दोष रत्न 
का नहीं वरन्‌ अलंकृत करनेवाले व्यक्ति की अज्ञानता का ही 
हे ( २.७२ ) 
) तुलना' सेण्ट मैथ्यू ६२६ । 


हे धाएा 8 0 
छ88, 7 0 38 #0[ पड़ 88 था लात क्राबत06 ज़ण$इ० तीशा | 
7 5 70६ ॥। पी है 
7728८0 ? ( क्‍या कमी हीरा जैसी वस्तु की प्रशंसा न 


करने पर उसक मूल्य से 
रे का इुल्य पहले से घट जाता है? )--मार्केक ऑरेलियत-ण 
९ का 'सीकर्स आफ्टर गाडः पु० ३०६ । ह 
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मनुष्य विपत्ति की कसौटी पर ही कसकर अपने स्वजनों, पत्नी, 
सेवको और अपने मन एवं चरित्र की परीक्षा ले सकता है 
(२.७९ )। 

प्रारम्भ में ही आवेश में आकर अत्युत्ताह का प्रदर्श सभी 
सफलताओं के मार्ग मे बाधक होता है । जल चाहे कितना भी शीतरू 
क्यों न हो, धीरे-घीरे पृथ्वी मे प्रवेश कर जाता है ( ३.४८ ) | 

यदि एक शत्रु भी दया दिखाता है तो उसे स्वजन के समान आदर 
देना चाहिए और यदि एक स्वजन भी हानि पहुँचाता है तो उसे शत्रु 
समझना चाहिए | शरीर में बढता हुआ रोग भी कष्ट ही देता है, 
किन्तु दूर किसी वन से लाई गई भोपधि भी मित्रवत्‌ कल्याण ही 
करती है ( ३.१०१ )। 

पृथ्वी के राजा लोग अपनी सेनाओ और साम्राज्य के वैभव सहित 
कहाँ चले गये ? इन सबके प्रयाण का अवलोकन करनेवाली पृथ्वी 
अब भी स्थित है ( ४.६८ )। 

जिस प्रकार एक पथिक किसी वृक्ष की छाया में पहुँचकर थोडी देर 
विश्राम करता है और फिर उससे सदैव के लिये विदा हो जाता है 
उसी प्रकार मनुष्य मित्रो से मिलता और फिर उनसे हमेशा के लिये 
वियुक्त हो जाता है।' ( ४.७३ ) | 

तुम स्वयं ही एक नदी के तुल्य हो, जिसकी पवित्रघारा आत्मसंयम है, 
सत्य जिसका जल है, सदुगुण जिसका तट हैं, और प्रेम जिसकी लहरे 
है । इसमें डूबकी लगाओ, केवल जल से भन्तरात्मा कभी शुद्ध नही 


हो सकता ( ४.९० ) | ह 


* इस ग्रन्थ के पृु० ४३०, १.११ से तुलना कीजिए । 
, इन पृष्ठो को पढ़ते समय शिक्षित पाठक को योरोपीय लेखकों की रचनाभों 
के समानान्तर अंश अनायास ही ध्यान में आ जायेंगे। मैंने जानबूझकर स्पष्ट 
तुलनाओों से अपने विवरणों को नही छादा है। 
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